प्र॑>ऊ रुलालच्जन्व्द ज्तेल्त स्न्॒खखलार ! 


सान्यवर साननीय विद्वदूवर धर्मप्रेमी, न्याय नीतियान आप गुण के श्रगार हैं, 
धर्मरत्न कमंठ कृपालु धीरवोर हैं, विचार के विशुद्ध दुनिया के श्रार-पार हैं । 
तत्त्वभर्मज्ञ हैं, शिरोमणि सिद्धान्त के हैं, मोह को निवार ज्ञान-गज पे सवार हैं, 
सहारनपुर के 'रतन' को सराहेँ कंसे, हम पर आपके श्रपार उपकार हैं ।। 


“- दामोदरचन्द प्रायुवेंद शास्त्री, १-७-७७ 


शंका-समाधान' की शेलो, पर तुमने अधिकार किया, 
नय-निक्षेप-प्रभाण आदि से, प्रतिभा का न्यू गार किया । 
झ्ाग्रहयुक्त चचन कहीं भी, कभो न कहते छुने गये, 
समाधान सब शंकाशों के, मिलते रहते नये-नये ।। 


--मूलचन्द शास्त्री, श्री महावी रजी 


दू दारचदलेंन कुख्तार 
न्कूक्लिव्कर्काबल्द 
र्‌ 
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संस्करण 


प्रथम १००० प्रतियां 
प्रकाशन वर्ष * १९८६९ 


मूल्य : एक सो पचास रुपये; १५०) 
( दो जिल्‍दों का एक सैट ) 


मुद़क : कमल प्रिटर्स 
मदनगज--किशनगढ ( राजस्थान ) 


दो शब्द 


प्रस्तुत ग्रन्थ की काया ग्राशा से भ्रधिक स्थूल हो जाने के कारण इसे दो जिल्दो में संबारनता 
पडा है । श्रद्ध य प॑ं० रतनचन्दजी जैन मुख्तार का व्यक्तित्व, छाया-छत्रियाँ श्रौर प्रथमानुयोग, 
करणानुयोग झ्ौर चरणातुयोग से सम्बन्धित शका-समाधान की विपुल सामग्री पहली जिल्द 
के ८७२ पृष्ठों मे सकलित है, शेष इस दूसरी जित्द मे । 


ब्रब्पानुयोग के विषयो से सम्बन्धित कुल ४०१ शंका-समराधान इस ग्रथ के ३८४ पष्ठो मे 
मुद्रित है। जैन न्याय से सम्बद्ध अ्रनेकान्त-रयाद्वाद, उपादान-निर्मित्त श्रौर का रस-कार्य 
व्यवस्था की कुल ४७ चुनी हुई शंकाएँ यहां समाधान सहित सकलित है। नयनिक्षेष, अर्थ- 
परिभाषा और विविध शीषंक के श्रन्तगंत कुल १७० शंकाएँ इस ग्रन्थ को विशेष गौरव 
प्रदान कर रही है । पूज्य पण्डितजी का एक बहुचचित ट्र कट पुण्य का विवेशन' एतत्सबन्धी 
स्फुट शका-समाधान सहित इम ग्रन्य के ५६ पृष्ठो मे (१४५७-१५४१२) स्थान पा सका है । 
पण्डितजी का एक दूसरा ट्रक्ट 'ऋमबद्धपर्याय और नियतियवाद” पृष्ठ १२०७ में १२५६ 
तक मुद्रित है । 


इस प्रकार पण्डितजी की लेखनी से प्रसूत विशाल सामग्री मे से चयन कर कुल ५७१ शकाएंँ 
पध्रौर उनके सरल प्रामारिकक समाधान इस जिल्‍्द में प्रस्तुत है। आणा है, तत्वजिज्ञासु 
प्रनेकास्ती स्वाध्यायी इनस समुचित लाभ प्राप्त कर स्व-पर उपक्ार में निरत होगे, ज्ञान 
का फल भी यही है । 


परिशिष्ट मे सद्ष ग्रस्थ सूची, शकाकार सूची झौर प्र्थसहयोगियों ती नामावली दी गई है 


समाधानकर्ता (स्व.) प० रतनचन्दजी सुख्तार की प्रतिभा श्रौर क्षमता का सविनय सादर 
पुण्य स्मरण । 


शंकाकारो को स्पृहणीय जिज्ञासावृत्ति के फलस्वरूप ही इस ग्रन्थ की परिकल्पना सम्भव 
हुई है, झत उन सभी का सविनय अभिननन्‍दस 


सभी अर्थ-सहयोगियों का सादर आभार 


प्रेरक (स्व.) आचार्यकल्पश्नी भ्रुतसागरजी महाराज, मुनिश्री वर्धभानसागरजी महाराज 
और आिकाश्नी विशुद्धमती माताजी के चरणों में शत-शतर नमोस्सु । 


भूलो के लिए क्षमायाचना सहित-- 


पौष वदी एकादशी विनीत * 
भगवान पाश्वंनाथ जन्म-तप कल्याशक दिवस जवाहरलाल जैन सिज्धान्तशास्त्रो 
३ जमवरो, १६८६ चेतनप्रकाश पाटनी 


जै 
अं 
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डपक्तित्थ और इतित्व ] | 5७३ 


व्रव्यानुयोग 
द्रव्य ( सामान्य ) 


“तत्त्वार्थसृत्र' में द्रव्यलक्षण विषयक दो सृत्र क्‍यों ? 
शंका-- सदृद्ष्य लक्षणम्‌' ओर “गुणपर्ययवह अध्यम' इस प्रकार दोनों का एक अर्थ होते हुए भी 'तश्वार्च- 
सृत्र' में थे दो सृत्र क्यों कहे ? 


समाधान--अन्य मतो मे द्रव्य के विषय में भिन्न मान्यता है अतः उनमे कोई द्रव्य को सर्वथा क्षणिक 
मानते हैं और कोई द्रव्य को सर्वथा नित्य-कूटस्थ मानते हैं, इत दोतो के निराकरणार्थ 'सबृहृब्यलवणम्‌ ।' 'उत्पाद- 
व्ययश्रौव्ययुक्त सतु' ऐसा कहा है । तथा कोई द्वव्य से गुण और पर्यायों को सर्वंधा भिन्न मानते हैं कोई सबंधा 
प्रभिन्न मानते हैं उनके निराकरण के लिये 'गुणपर्ययवदहृद्॒ब्यम्‌' सूत्र कहा है। कहा भी है-- 


“मतान्तरे हि व्रव्यादन्ये गुणा: परिकल्पिता:। न कोव॑ तेवां सिद्धिः। सवा भेदेनामुपपत: । अतः बद्रब्यस्थ 
परिणससन परिवर्तन पर्यायसतदुभेदा एज गुणा नात्यस्तं भिन्नजातीया इति सतान्तरनिवृत्प्यं॑ विशेष्ण क्रियमाजं सा्वे- 
कमिति ।” [ सुखबोध तस्वाथंबूलि पृ० १३२ ] 


इसका अभिप्राय यह है कि मतान्‍्तर मे द्रव्य से प्रन्य गुण कल्पित किये गये हैं, किप्तु उनकी कल्पना सिद्ध 
नहीं होती, क्योकि गुणगुणी के अर्थात्‌ द्रब्य-गुण के सबंथा भेद को उत्पत्ति नहीं है। इसलिये द्रव्य का जो परिण- 
मन अथवा परिवतेन है वह पर्याय है। उसका भेद ही गुण है, क्योंकि गुण की भिन्न जाति नहीं है। हसप्रकार 
मतान्तर के निराकरण करने के लिये विशेष कथन साथंक है । 


--णै, ग. 7-0-65/5 | प्रेभचरद 
द्रव्यगतस्वभाव को प्रन्यथा करते में केवली भी समर्थ नहीं 


शंका-- भी अरहूंत भगवान में क्या यह शक्ति है कि अजोच को जीव बना देखें ओर जीव को अजीब 
बना देथें ? 


समाधान--अरहंत भगवान में यह शक्ति नहों है कि जीव को भ्रजीव बना देव और अजीव को जीव बना 
देवें, क्योंकि प्रत्येक द्रव्य नित्य और अवस्थित है । 


/निश्यायस्थितान्परुपाणि'” प्ोक्षशास्त्र ५/४ प्र्थातृ-प्रथ्य नित्य और प्रवस्थित है । 
“बेस भावेव उपलक्तित इत्यं तस्पय भावस्थाब्ययों नित्यत्वभुच्यते । रा. वा. श४डरे 


अर्थात्‌--जों द्रव्य जिस लक्षण हे युक्त है उस द्रब्य के उस लक्षण का कभी विनाश नहीं हौता। इसको 
नित्य कहते हैं । 


घछ४ड ] [ पं० रतनचन्द जेन मुक्तार। 


“सहुभावेनाब्ययं तहसावात्ययं निस्यसिति विश्चीयते ।” सर्वा सिद्धि ५१३१ 


अर्थ--जिस वस्तु का जो भाव है उसरूप से अयुत न होना तदुभावाध्यय है श्रर्थात्‌ नित्य है ऐसा निश्चित 
होता है । 

'ग्रवस्थित' शब्द से यहू बतलाया गया कि अनेक परिणमन होते पर भी धर्म, अधर्म, काल, आकाश और 
पुदूगल कभी चेतनरूप नहीं परिणमते और जीवद्रव्य कभी प्रचेतनरूप नहीं परिणपते। राजबातिक अध्याय ५, 
पत्र ४ जातिक ४ । 


इसप्रकार जो द्वव्यगत स्वभाव है उसको अन्यथा करते में कोई भी समर्थ नही है । 
+खे. ग 2-2-67/ए। मुपुद्ु 


द्रव्यों में एक प्रदेश स्वभाव 


शकः--अदंडता होने के कारण जीव के एक प्रदेशी स्वभाव लिखा था। परन्तु इस अपेक्षा तो धर्म, अधर्म 
ओर काकाश के सी एक प्रदेश ह्वभाव होना चाहिये स्योंकि वे भो तो अखड़ द्रव्य हैं ? 


समाधान--धर्म, अधरम भोर आकाशद्रव्यो मे भी एकप्रदेश स्वभाव है। कहा भी है--'सेवकल्पनानिरपेक्षे- 

जेतरेयां धर्माधमाकाशजोवानां चाखण्डत्यादेकप्रदेशर्वम्‌ । भेद-कल्पना की निरपेक्षता से घममें, अधर्म, भाकाश और 
जीव द्रव्यों के भी असड होने के कारण एक प्रदेश स्वभाव है | आलाप-पद्धति । 

--णे. ग 23-4-64/5/ परदनलाल 


सभो व्रव्य श्राकार सहित हैं 


शंका--कालब्रब्य और आकाशव्रध्य आफारसहित है या आकाररहित है, क्‍योंकि मेंने एशस्थाम पर पढ़ा कि 
ब्रत्य में सामान्‍्यगुण होने के कारण प्रवेशस्वगुण की अपेक्षा आक्ारसहित है। यदि यहु सासान्यगुण को अपेक्षा 
क्षाकारसहित है तो निरंश परमाणु को रो आकारसहित मानना पड़ेगा अथवा सिद्धों मे भो आकार मानना पड़ेगा ? 


समाधान--प्रत्येक द्रव्य ग्राकारसहित हैं। कोई भी द्रव्य निराकार नहीं है। निराकार द्रव्य हो ही 
नहीं सकता । 
परमाणु का आकार गोल है। श्री जिनसेनाचार्य ने कहा है--- 
सणवः कार्य लिड्भा: स्पुः दिस्पर्शा: परिसणला: । 
एकवर्ण रसा लित्याः स्पुरतित्याश्थ पर्यये: ॥१४८॥ आविपुराण पव्व २४ 
परमाणु अत्यम्त सूक्ष्म होते हैं, इन्द्रियों से महीं जाने जाते । घट-पट आदि परमाणुश्रो के कार्य हैं उन्हीं 
से उनका अनुमान किया जाता है। परमाणु मे कोई भी दो अविरुद्ध स्पर्श रहते हैं, एकवर्शा, एकगध, एकरस, 
रहता है। वे परमाणु गोल ओर नित्य होते हैं तथा पर्याय की प्रपेक्षा अनित्य भी होते हैं । 
सिद्धों का भी पुरुषाकार है जो अन्तिम शरीर से कुछ कम है । 


जिककमा अटटुगुणा कियुणा चरमदेहदों लिंझा। 
लोयम्भठिदा गिर्चा उप्पादयएहि संखुत्ता ॥१४॥ 
पुरिसायारों अप्पा लिदों झाएह लोगसिहरर्थों ॥५१॥ व्ृव्यप्ंग्रह 


व्यक्तित्व और कृतित्व [ ८७५ 


कालाणु भी पुदुगलपरमाणु के आकाररूप है, क्योंकि दोनों आकाश के एक प्रदेश में स्थिर होकर रहते हैं 
अतः कालाणु भी गोल है। आकाशद्रव्य भी चौरत समधन आकार वाला है। कहा भो है--- 


व्योमामूर्त स्थित॑ं नित्य चतुरख्समं॑ घनस । 
भावावगाहहेतुश्व नंतानंत प्रवेशकम्‌ ॥३।२४ साधारसार 


अधथं--प्राकाशद्रव्य अमूर्ते है, क्रियारहित है, नित्य है, चतुरक्ष-सम-घताकार है, प्रतन्तप्रदेशी है, प्रवगाह 
का कारण है । 


इसप्रकार पुद्गलपरमाणु, कालाणु, सिद्धनीव झोर प्राकाशद्रव्य के आकार का कथन क्रार्थप्रन्थो मे पाया 
जाता है । 


--जँ, ग. 29-8-68 /५/ रोन्ननलाल 


द्रव्य (१) एक द्रव्य का प्रभाव प्रन्य द्रव्य पर झ्रवश्य पड़ता है । 
(२) जिनसेन की वर्ण व्यवस्था सर्वागस सम्मत है । 


शंका--पहु शो सर्वभाननोय है कि एक द्रव्य -गुण-पर्याय का दूसरे व्रत्य-गुण व पर्याय पर कोई प्रभ्नाव था 
असर नहां पड़ता, क्योंकि प्रस्पेकदब्प तथा उसके गुण व पर्याय स्वतन्त्र हें। एक के कारण दूसरे को लाभ या हाति 
नहों पहुँचती । प्रत्येक आत्स। स्वतंत्र है उसकी मुक्ति में पोदृगलिक शरीर बाधा उत्पन्न नहीं कर सकता । इसलिये 
शुतपुक्ति का निषेध नहीं किया जा सकता । महापुराण के कर्ता श्री जिनसेव स्वामो ने मनुस्मृति का अनुसरण करके 
जैेनधर्म को तोन वर्ण का धर्म बना दिया है। इसीलिये थी पं० फुलबन्दजी घिद्धान्तसशास्त्री को लिखता पड़ा कि 
आचार्थ लिनसेन ने जेनधर्म को आध्यात्मिकता फो गोण करके उसे तोन वर्ण का तामाजिक धर्म या कुलघर्म बनाते 
का भरपूर प्रयत्न किया है । 


शुद्र-घुक्ति के मानने से दिगम्बर जेनधर्त सें बया बाधा आती है ? 


समाधान--दिंगम्बरेतर समाज में तो ऐसा माना गया है कि एक द्रव्य-गुण-पर्याय का किसी प्रपेक्षा से 
भी कोई प्रभाव या असर दूसरे द्वव्य, गुण पर्यायपर नही पड़ता । इसलिये दिगम्बरेतर जेंतसमाज मे सरुत्रीमुक्ति आदि 
माती गई है । दिगम्बरजेनाचार्यों ने ऐसा स्वीकार नही किया है| श्री कुम्वकुस्दाचार्य लथा टोकाकार श्री अमृत- 
चन्द्राज्नार्य ने स्पष्टरूप से एक द्रव्य-गुण व पर्याय का दूसरे द्वब्य-गुण व पर्याय पर प्रभाव व प्रसर स्वीकार 
किया है | 


रागो पसत्थभूदों वत्यविसेसेश फलबि विवरीदं । 
णाणासृर्तिगदाणिह बीजाणिव सत्सकासस्हि ॥॥२५४५॥ प्रध्चनसार । 


अर्थ--जैसे जगत मे नानाप्रकार की भूमियों के कारणा बीज के फलकाल में फल की विपरीतता ( विभि- 
प्तता ) देखी जाती है उसोप्रकार प्रशस्तभूतराग बस्तु भेद से विपरीततया ( विभिन्नतया ) फलता है । 


टीका--यर्थेकेवामाव बोजामां सुमिवपरीत्यप्रिव्पतिवंपरीत्य तथेक्रत्यपि प्रशस्तरामलक्षणल्य शुभोपवोगस्य 
पाचबंपरीत्यःरफलजंपरोत्य॑ फारणविशेषात्कार्य विशेषस्थावश्म॑ भावित्यातु । 


द७६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 


मर्थ--जंसे एक ही प्रकार का बीज होने पर भी भूमि की विपरीतता से फल की विपरीतता होती है 
( अच्छी भूमि में उसी बीज का अच्छा फल उत्पन्न होता है और खराब भूमि में खराब हो जाता है या उत्पन्न ही 
नहीं होता । ) उसी प्रकार प्रशस्तरागसहित शुभोपयोग वही का वही होता है फिर भो पात्र की विपरोतता से फल 
की विपरीतता होती है, क्योकि काररामेद से कार्यभेद अवश्य भावी है। 


इस गाथा मे भ्री कुम्दकुन्दाचार्थ तथा ढोका में थी अमुतचन्द्राचाय ने यह स्पष्ट बतलाया है कि बीज के 
फल पर भूमि का प्रभाव व असर पडता है। फिर यह कहना कि “दूसरे का भ्रसर नही पडता है! ठीक नही है । 


ससार मे कुसगत्ति से बचने का उपदेश इसीलिये दिया जाता है कि सगति का प्रभाव पडता है। भरी कुन्द- 
कुन्वाचायं ने इसी बात को तिम्न गाया में कहा है । 


तम्हासम गुणादों समणो समर्ण गुऐेहि व अहिय॑ । 
अधिवसदु तम्हि णिच्च इच्छवि जदि दुवखपरिमोक्‍्ख ।।२१०॥ प्रवचननसार 


अर्थात्‌ृ-लोकिक जनो की सभति से संयत्त भी असंबघत होता है इसलिये यदि साधु दु'ख से परिमुक्त होना 
चाहता है तो समान गुणवाले श्रमण के श्रथवा प्रधिक गुणवाले श्रमण के सग में सदा निवास करे । 


टीका--प्रात्मा परिणाम स्वभाववाला है इसलिये लौकिकसंगति से विकार अवश्य झआाजाता है और सयत 
भी असयत हो जाता है, जिसप्रकार भ्रग्नि की सग्ति से जल विकारो अर्थात्‌ गर्म हो जाता है। इसलिये दुखो से 
झुक्ति घाहनेवाले श्रमण को समानगुणवाले श्रमण के साथ अथवा अधिक गुणवाले श्रमण के साथ निवास करना 
चाहिये, जिससे उसके गुणो की रक्षा प्रथवा गुणों में वृद्धि होती है। जंसे शीतल जल यदि शीतल घर के कोने 
में रखा हुआ है तो वह ज्यो का त्यो बना रहेगा। यदि वह जल ग्रधिक शीतल स्थान पर या बरफ पर रखा 
हुआ है तो अधिक शीतल हो जायगा। 


जब दूसरे की सगति का प्रभाव झात्मा पर पडता है तो शरीर का प्रभाव भ्रात्मा पर भ्रवश्य पडेगा, क्योकि 
शरीर व जात्मा का परस्पर बन्धानबद्ध से सम्बन्ध है। शारीरिक सहननादि शक्ति के अभाव में मोक्ष नही होता । 
इसी बात को भरी जयसेनाचार्य ने पंचास्तिकाय गाथा १७० व १७१ टीका मे कहा गया है-- 


/संहननादिशवत्यभाव च्युद्धा्मल्वरुपे स्थातुमशक्यरबादुर्ते मान-भवे पुण्यबंध एवं भवास्तरे तु परमात्मभावना- 
स्थिरतदे सत्ति नियमेन सोक्षो सबति |” 


मर्थ--सहननादि शक्ति के प्रभाव से शुद्धास्मस्वरूप में ठहरने मे असमर्थ होने के वर्तमान भव मे पुण्यबघ 
होता है, अन्य भव में परमात्मभावना स्थिर होने पर नियम से मोक्ष जाता है । 


मुन्ति दीक्षा के योग्य किसप्रकार का शरीर कुल वर्ण वय ( भ्रवस्था व आयु ) होनी चाहिये। उसका 
कथन करो १०८ कुस्वकुन्दादि आचार्य निम्नप्रकार कहते हैं-- 


ब्ऐेसु तोसु एक्‍्को कहलाणंगो तबोसहो बयसा । 
सुमुही कुछारहिदों लिगग्गहरे हथथि जोग्गों ॥ [ प्रवश्मनसार ] 
अर्थ--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य इन तीनवर्णों मे से कोई एक वर्शावाला हो, आरोग्य हो, तप की क्षमता 


रखनेवाला हो, त अतिबुद्ध वयवाला हो भर न प्रति बाल वयवाला हो, झंतरंग और बहिरंग निविकार सुमुख हो, 
दुराचारादि ध्रपवाद रहित हो, ऐसा गुर विशिष्ट पुरुष जिनदीक्षा ग्रहण करने के योग्य होता है । 


व्यक्तित्व शौर क्ृतित्व ] [ ८७७ 


प्रशेन शातहोकव्यबहुतिमतिमा लेन मोहोश्शितेश, 

प्राग्विज्ञातः धुदेशों द्विजनृवति बणिष्यर्णवर्योज्रुपुर्ण:। 

भूभललोक।5विरद्ध: स्‍वजनपरिजनोन्मो चितो बोतमोह- 

श्चिनश्रापस्मार रोगाद्यपगगत इति थ ज्ञातिसंकीसंनाधथ : ।११॥ आचारसार 


अर्थातृ-लोक व्यवहार को जाननेवाले मोहरहित और बुद्धिमान आचार्यों को जिनदीक्षा देने से पूर्व यह 
ज्ञात कर लेना चाहिये कि यह सुदेश का है ! ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य इन तीनप्रकार के द्विजो मे से किस एक वर्खा 
का है अर्थात्‌ शुद्र तो नही है पूर्ण भ्रगी है, राज्य व लोक के विरुद्ध तो नही है, कुटुम्बी और परिवार के लोगो से 
दीक्षा की आज्ञा माग ली है मोह नष्ट हो गया है, मृगी आदि का रोग तो नहीं है; क्योकि ऐसा पुरुष ही दीक्षा के 
योग्य है, अन्य नहीं । 


वीक्षायोग्पास्त्रयो वर्णाश्चत्वारश्च विधोचिता: । 
मसनोवाक्काय धर्माय मताः सर्वेष्पिजन्तबः ॥॥७९१॥ उपासकाध्ययन 


अर्थात्‌-दीक्षा के योग्य ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य ये तीन वर्ण हैं । 


श्री सूलाराधना मे भी इसप्रकार है । 


“कम भूमिषु च अरब रचिलातकपारसोकापिदेशपरिहारेण अंगबंगमगघाविदेशेषु उत्पत्ति: । लब्धे5पि देशे जाडा- 
लाविकुलपरिहारेण तपोयोग्ये कुलजातो ।” पृ० ६४३ । 


अर्थात्‌-कर्म भूमि मे बर्बर चिलात प्रादि देशों को छोडकर अ्रग, बग, मगधादि सुदेशो में उत्पन्न होता 
कठिन है । यदि सुदेश में भी उत्पन्न हो गया तो चांडाल आदि कुलो को छोडकर तप के योग्य प्रर्थात्‌ जिनदीक्षा 
के योग्य कुल मे उत्पन्न होना दुलंभ है । 


इसीप्रकार अन्य आचार्यों ने भो मात्र ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य इन तीन कुलों मे उत्पन्न हुए मनुष्य को जिन- 
दीक्षा के योग्य बतलाया है। क्‍या ये सभी आचार्य जेनसिद्धाम्त के विरुद्ध मनुस्मृति के अनुसार कथन करने वाले 
माने जा सकते हैं। श्री कुन्धकुस्दाबि महानाचायों के वाक्यो को भो यदि प्रमाण न मानकर अपने कपोलकल्पित 
इस श्रिद्धान्त 'एक द्रव्य-गुण-पर्याय का दूसरे द्रव्य-गुगा-पर्याय पर कोई प्रभाव तही पडता', के बल पर दिगम्बरेन्तर 
समाज की तरह शुद्र-मुक्ति सिद्ध करना अपने आपकी दुगंति मे ले जाना है । 
--जैं. ग. 4-2-6 55 | इड्ग्द्रसेन 
एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य पर प्रभाव 


शंका-- क्या संहनन को कम्तो से बराग्य में कप्ती हो जाये है ? 


समाधान--सहनत” नामकर्स का भेद है । जो छाहप्रकार का है--(. वज्यवृषभनाराचसंहनन २ बज्च- 
नाराचसंहनन, ३. नाराचसंहनन, ४. अधंनताराचसहननत, ५. कीलितसहनत, ६ अ्रसम्प्राप्सपाटिकासंहनन । जिसके 
उदय से अस्थि बरधन में विशेषता होतो है वह संहनन नामकर्म है, अतः पुदूगलविपाक्ती है। इसका फल शरीर में 
होता है। यद्यपि यह कमें और शरोर दोनो पौद्गलिक हैं जीवद्रव्य से पन्य हैं तथापि इनको विशेषता से जीव की 
गति में विशेषता हो जाती है। प्रथमतहननवाला जीव ही मोक्ष प्राप्त कर सकता है। प्रभम तीन संहूननवाले जीव 


घ७८ ] [ पं» रतनचन्द जैन मुख्तार। 


ही उपशम श्रेणी चढ़ सकते हैं। भ्रन्तिम तीन सहननवाले जीवों के सातवें गुणस्थान से आगे के गुणस्थान नहीं हो 
सकते । इसप्रकार जीव भौर पुद्गल मे प्रदेश भेद होते हुए भो एकद्रव्य का दूसरे द्रव्य पर प्रसाव पड़ता है, किस्‍्तु 
एकब्रथ्य कभी भी पलठ कर दृपतरे दव्यकूप नहीं हो जाता यहो द्रव्य की स्वतंत्रता है । 


-थें ग. 25-4-63/5/ ब. पन्नालाल जैन 
द्रव्य-तत्व 


जीव : उपयोग 


क्न््निीसकस अल 


दर्शनोपयोग से भ्रभिप्राय 
शंका-- दर्शनोपयोग का असिप्राय उदाहुरणरूप में बताने को कृपा कोजिए । 


समाधान--छप्नस्थों के ( सम्यग्दष्टि या मिथ्याइष्टि, कोई भी हो ) जब ज्ञान एक वाह्यवदा्थ का श्रव- 
शम्बन छोड़कर जबतक दूसरे पदार्थ का अवग्रह न करे तबतक उसका उपयोग अपनी धात्मा मे रहता हुआ दूसरे 
बाह्मपदार्थ को जानने के लिए जो प्रयत्न करता है, वह दर्शन है ।* 


--पत्र 2!-4-80/ ज, ला जेंन, भीण्डर 


केवलदर्शन का स्वरूप व कार्य 


शका--अनन्त चतुष्टय में से शान, सुख एवं बोर्य तो समझ मे आते हैं, किन्तु वर्शन का क्‍या कार्य है? 
तथा केवलज्ञान और केवलदर्शन में क्या अन्तर रहता है ? 


सम्राधान--अम्तरग उद्योत केवलदर्शन है और बहिरग पदार्थों को विषय करनेवाला प्रकाश केवलज्ञान हैं; 
ऐसा स्वीकार कर लेना चाहिये। दोनो उपयोगो की एकसाथ प्रवृत्ति मानने मे विरोध भी नहीं आता है, क्योकि 
उपयोग की करमवृत्ति कर्म का कार्य है और कर्म का अभाव हो जाने से उपयोगों को ऋक्रमबृत्ति का भी अभाव हो 
जाता है। 


१. दि0 3-८-७७ को एक पब्नोत्तर में प्रण्य मुखतार साहब श्री जवाहरलालणी को लिखते है कि-- 
#प्रामाकि हम उत्तर की ओर स्थित पदार्थ को देख रहे थे। फिर दक्षिण की ओर स्थित पदार्थ को जानने की 
इच्छा हुई । तब चक्षु डन्द्रिव उत्तर में स्थित पदार्थ का ग्रहण छोड़ कर कथा दक्षिण की ओर श्थित पदार्थ के साथ 
पदाधे का सन्निकषं प्रारम्त्र करे, इसके बीच का जो काल हे ( वह काल सेंकण्ड था उम्कके भी अंम्ररूप हें ), 
जिस काल में कि चक्षुड़न्द्रिय द्वारा बाह्यपढार्थ के साथ सबन्निकर्ष नहीं. है, यह टल्नंगोपचोग का काल हैं। इस 
दर्भननोपयोग के काल में चक्षुडन्द्रिय का कोई व्यापार नहीं हैं ( चक्षुडन्द्रिय के द्वारा छानने का प्रयत्नवात हैं।" 


>-चे० प्र0 पा० 


व्यक्तित्व ओर कृतित्व ] [ ६७६ 


केवलज्ञात स्व और पर दोनो का प्रकाशक है इसलिये केवलदशन नहीं है, ऐसा भी नहीं कहना चाहिये, 
क्योंकि केवलशान स्वयं पर्याय है, दसलिये उसकी दुधरी पर्याय नहीं हो सकती है । यदि केवलशान को स्व-प्रकाशक 
माना जायगा तो उसकी एक काल में स्व-प्रकाशकरूप और परप्रकाशकरूप दो पर्यायें माननी पड़ेंगी, किन्तु केवल- 
ज्ञान स्वय पर-प्रकाशकरूप एक पर्याय है, अत, उसकी स्व-प्रकाशकरूप दूसरी पर्याय नहीं हो सकती है। केवलज्ञान 
ओर केवलदशेन दोनो प्रकाश एक हैं ऐसा भी तहीं कहता चाहिये, क्योकि बाह्यपदार्थ को विषय करनेवाला साकार 
उपयोग और अन्तरगपदार्थ को विषय करनेवाला प्रनाकार उपयोग, इन दोनो को एक मानने में विरोध आता है। 
विशेष के लिये जयधवल पु० १, धवल १० १, ६, ७, १३ देखती चाहिये । 


-जै. ग. 3-0-63/5/ २ ला, जेन, मेरठ 
ज्ञान व दर्शन की क्रमशः साकारता एवं निराकारता 
शंका--क्या दर्शन मिराकार है ? क्ष्या पाँछो ही शान साकार हैं ? 
समाधान--दर्शन भ्रनाकार और ज्ञान साकार है। श्री बीरसेनाचायं ने कहा भी है-- 


“प्माणदों पुधसुर्द कम्ममायारों तं जम्मि णत्यि सो उबजोगो अणायाशेणाम, वसणुवजोगो लि भणिदं 
होदि । ज्ञयधवल पु० १ पृ० ३३१ 


“अंतरंगविसयसस उवजोगस्स अणायारतब्भुवगमावो । ण अंतरंग उबजोगो थि सायारो, कत्तारावों बध्वादो 
पुह कम्मा छबल॑भादों । घवल पु० १३ पृ० २०७ 


/क्वो दसणोबजोगो णाम ? अतरंगउबजोगो । कुदों ? आगारो णाम कस्मकत्तारभावों, तेण बविणा जा 
उबलड्ो सो अगागारउवजोगो । अतरंगउवजोगो वि फम्म-कत्तारभावों अत्यि त्ति णासंकणिज्ज, तत्य कसारादो 
बवब्बलेतो हि फट्टकम्मामावादो । घवल १० ११ १० ३३३ 


अर्थ--प्रमाण से पृथरभूत कर्म को आकार कहते हैं प्र्थात्‌ प्रमाण में अपने से भिन्न बहिभूत जो विषय 
प्रतिभासमान होता है उसे श्राकार कहते हैं। वद झाकार ( बाह्यपदार्थ ) जिस उपयोग मे नहीं पाया जाता है वह 
उपयोग अनाकार अर्थात्‌ दर्शनोपयोग है । 


अतरग को विषय करने वाले उपयोग को प्रनाकार उपयोग स्वीकार किया गया है। अंतरंग उपयोग 
विषयाकार होता है, यह बात भी नहीं है, क्योकि इसमे कर्ता द्रव्य ( आत्मा ) से पृथर्मूत कर्म ( ज्ञेय ) नहीं 
पाया जाता है । 


प्रतरग उपयोग को दर्शनोपयोग कहते हैं, क्योकि प्राकार का प्र्थ कर्ता-कर्मंभाव है। उसके बिना जो 
अर्थोपलब्धि होती है उसे अनाकार उपयोग कहा जाता है। अंतरग उपयोग में कर्त्ता-कर्म भाव होता है, ऐसी आशंका 
नहीं करता चाहिये, क्योकि उसमे द्रव्य व क्षेत्र की अपेक्षा कर्ता से भिन्न कर्म का अभाव है । 


“आपारो कम्मकारय, तेण आयारेण सह तट्टमाणं साथारं । विज्जुज्शोएण जं पुब्यदेसायारविसिटृ-सत्ता- 
गहणं तं ण णाण॑ तत्य विसेसग्यहुणासावादों जि भणिदे, ण, त॑ं वि शा लेव, जाणादो पुथधभूदकस्मुवलंभारों। जल 
तत्यथ एपंतेज विसेसर्गहुणाभावों, दिसा-देस-संदाण-वण्णाविविसिदुससुअलंभादो !! जयधबल ९ पृ० ३३८ 
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+कहम्मकशारभाबों आगारो, तेण आगारेजण सह बहुसाणों उवलोगो सागारो त्ति। सायारो णानं ।/” 
धबल पु० १ऐ १० २०७ 
“सायारो णाणोबजोगो, तत्थ कम्म-कसारभावसंभवादो ।” धबल १ पृ० ३३४ 


जर्घ--कर्म कारक ( जेय ) आकार कहलाता है। उस घाकार के साथ जो उपयोग पाया जात है वह 
साकार उपयोग है। बिजली के प्रकाश से पूर्व दिशा व देश के आकारख्प सत्ता ग्रहरा होती है वह शानोपयोग नहीं 
है, क्योंकि उसमे विशेष पदार्थ का ग्रहण नहीं होता ऐसी भ्राशंका ठीक नही है, क्योंकि वहाँ ज्ञान से प्रथरभूत कम 
( शेय ) पाया जाता है, इसलिये वह भी ज्ञान है, वहाँ पर दिशा, देश, आकार ओर वर्ण श्रादि विषयोसे युक्त सत्ता 
का ग्रहण पाया जाता है । 


कर्म-कतृ भाव का नाम आकार है, उस आकार के साथ जो उपयोग रहता है, उसका नाम कार है। 
साकारोपयोग का नाम ज्ञान है । 


साकार अभिप्राय ज्ञानोपयोग का है, क्योंकि उसमे ( पृथक ) कर्म (शेय ) भौर कर्ता (ज्ञान ) की 
सम्भावना है । 


--णें. ग. 28--7/५]/ रो ला. मिल 
दर्शन और ज्ञान का कार्य 


शंका-- ससावलोकसम्‌ सात्रम्‌ दर्शन; “दर्शन स्वप्रकाशकसात्रम | बर्शन आत्मावलोकन है, ज्ञान पर- 
प्रकाशक है अथवा स्वपर प्रकाशक है, ऐसा कथन आपा है। सो यह सत्तावलोकत मात्र दर्शश हमारी समझ में 
संसारो ( छद्मस्थ ) जोजों के लिए है ओर अआस्मावलोकण मात्र अहेम्तादि व संसारी के लिए है, क्योंकि तोम लोक 
में झेतन-अजेतन जितने पदार्थ हैं उनकी त्रिकालबर्तो अनम्त वर्यायों के सामास्य-विशेष केवली के शान में प्रतिसमय 
झलकते हैं, सामान्य महों । तो कया उनके ज्ञान सें इतनी कसो है कि सासान्य को नहीं जान सकते और यदि सामा- 
स्थ-विशेष सम्पूर्ण अवस्था झलक गई तो फिर केवलदर्शेन का क्‍या शाको रहता है ? लिस समय उनके शानसमें शम्पूर्ण 
पदार्थ युगपत्‌ झलकते हैं। उस सलय उत्तका दर्शत आत्मावलोकन सें लगा है, ऐसा सानते में क्या बाधा है ? 


समाधान--ज्ञान का विषय वस्तु है जो सामान्य विक्षेषात्मक है। ( परीक्षामुद्ध अ० ४ सृत्र १ ) 'ज्ञात 
मात्र विशेष को जानता है! ऐसा कहा नहीं जा सकता, क्योंकि सामान्यरहित मात्र विशेष प्रवस्तु है। अतः सामान्य 
विशेषात्मर पर को ग्रहण करने वाला ज्ञान है। सामान्य-विशेषात्मक स्व को ग्रहण करने वाला दर्शन है। इन्द्रिय- 
ज्ञान से पूर्व ही जो सामान्य स्वशक्ति का प्रतुभव है और जो इन्द्रियज्ञान की उत्पत्ति में निमित्तडप * वह दर्शन है । 
विशेष के लिए देखिए--घबल पु० १ पृ० १४४५, ३८०; पु० ६, पृ० ९, ३३; पु० १३ पृ० ३४५४; पु० १४ पृ० 
१-६; जयघबल १० १ १० ३४५९-६० । 


तक शास्त्रों में सत्तावलोकन को दर्शन कहा है, क्‍योंकि तक में मुख्यता से अन्य मतो का व्याक्ष्यात है। 
इसलिए उसमें यदि कोई अन्य मताबलम्बी पूछे कि जेनसिद्धास्त में जीव के दर्शन भौर ज्ञान जो दो गुण कहे हैं, वे 
कंसे घटित होते हैं, तब उसके उत्तर में अन्यमतियों को कहा जाय कि 'जो आत्मा को ग्रहण करने बाला है” वह 
दर्शन है तो वे अम्यमती इसको नहीं समझते । तब प्राचार्यों ने उनको प्रतीति कराने के लिये ह्थूल व्यास्यान से 
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बाह्यविषय मे जो सामान्‍य का ग्रहण है उसका साम दर्शन' स्थापित किया। यह सफेद है--इृश्यादि रूप से बाह्य 
विषप में जो विशेष का जातना है उसका मास 'ज्ञान' स्थापित किया अतः दोष नहों। सिद्धान्त में मुख्यता से निज 
समय का व्यास्यान है इसलिये सिद्धान्त में सूक्ष्म व्याक्यान करते पर भाचायों ने 'जो आत्मा का ग्राहक है, उसे 


दर्शेन कहा है' अतः इसमें भी दोष नहीं | ( बूहद व्रब्य संग्रह गाथा ४४ को संस्कृत टीका ) तक॑ शास्त्र में ज्ञान के 
मध्य दर्शन को अन्तर्गत करके शान को ही स्व-पर प्रकाशक कहा है । 


--जै.ग 6--6।/ए/ एल. एप पैन 


(१) भ्रधातिया करों का क्षयोपशम नहों होता 
(२) छद्मस्थ के भ्रावरशद्य का क्षयोपशस भ्रक़म भावी है; उपयोग भ्रक्रसमावी नहों 


शंका--छप्मस्थों के आठों कर्मों का उदय प्रतिसमय रहता है । जब आठों कर्मों का उदय प्रति समय रहता 
है तो आाठों कर्मों का क्षपोपशम भी प्रतिससय मानना पड़ेगा । जब आाठों कर्मों का क्षयोपशस प्रतितमय है तो 
दर्शनोपयोग ओर ज्ामोपयोग क्रम से क्यों माने गये हैं। युगपत्‌ होने चाहिये ? 


समाधान--दसकवें गुणस्थान तक छप्मस्थ के आठो कर्मों का उदय निरंतर रहता है। उपशातमोह-गया रहवें- 
गुणस्थान में और क्षीणमोह-बारहवेंगुणस्थान मे वीतरागछश्मस्थ के सात कर्मों का उदय होता है मोहनीयकर्म का 
उदय नहीं रहता है । 


प्राठ कर्मों मे चार घातियाकम हैं और चार अधातियाकर्म हैं । 


ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनी4, अन्तराय ये चार घातिया कर्म हैं। तथा बेदनीय, आयु, नाम, गोत्र ये 
चार अधातिया कर्म हैं। जो घातिया कम हैं उनमे सर्वधाति धौर देशचाति दो प्रकार के स्पद्धक होते हैं। सर्वे- 
घातीस्पद्ध को का उदयाभावरूप क्षय भौर सदवस्थारप उपशम तथा देश्षघाति स्पद्ध को का उदय होने से कर्मों का 
क्षयोपशम होता है। कर्मों के क्षयोपशम होने से जो आत्मा का भाव होता है वह क्षयोपशिकभाव है। अधातिया- 
कर्मों में स्बघाति ओर देशधाति स्पड्ध क नही होते, अतः अधालिया कर्मों का क्षयोपशभ भी नहीं होता है। सात्र 
सार घातियाकर्मों का क्षयोपशम होता है । 


चार घातियाकर्मों मे से ज्ञानावरण, दश्शनावरण और अन्तराय इन तीन घातियाकर्मों का तो प्रस्येक जीव 
के सवंदा क्षयोपशम रहता है। दर्शनमोहनीयकम का क्षयोपशम सम्यरइष्टि जीव के और चारित्रमोहनीयकर्म का 
क्षयोपशम संयमी के होता है। तीसरे सम्यग्मिथ्यात्व-मिश्रगुणस्थान में भो दर्शनमोहनीयकर्म का क्षयोपशम प्रौर 
सयमासयम-पच मगुणस्थान में चारित्रमोहनीयकर्म का क्षयोपशम होता है। किन्तु यहाँ पर मोहनीयकर्म की विवक्षा 
नही है, क्योकि शका मात्र दशंनोपयोग भर ज्ञानोपयोग के सम्बन्ध में है । 


यद्यपि प्रत्येक जीव के छप्पस्थ-अवस्था में ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीन धातियाकर्मों का 
सबंदा क्षयोपशम रहने से क्षायोपशमिकज्ञान और क्षायोपशमिकदर्शन भी निरतर रहते हैं, तथापि इन कर्मों के 
देशधाति स्पढ्ध कों का उदय होने के कारण ज्ञानोपयोग और दक्षं्ोपयोग युंगपत्‌ नहीं होते, क्रम से होते हैं । केवली- 
जिन के सर्वेधाति भोर देशभाति दोतोंप्रकार के स्पद्ध को का अत्यन्त क्षय ( नाश ) हो जाने से ज्ञामोपयोग और 
दर्शनोपयोग युगपत्‌ होते हैं। कहा भी है-- 


घघ२ ] [ पं० रतनचन्द जेन मु्तार | 


दंसणपुष्य जा छट्टभत्थाणं भ दोण्णि उबभोगा। 
जुगर्व, जहा केबलिणाहे जगवं तु ते दो वि ॥।४४॥ पृ. पर. सं. 


अर्थ--छप्मस्थ जीवो के दर्शनपूर्वक ज्ञान होता है, क्योकि छुद्मस्थों के ज्ञान और दर्शन ये दोनों उपयोग 
एक साथ नहीं होते । केवली भगवान के ज्ञान भौर दर्शन ये दोनो ही उपयोग एक साथ होते हैं । 
-जें, ग. 7-0-65/5/ ब्राग्िलाल 
झहेन्त-सिद्ध में भो उपयोग होता है 
शंका--अरहूंत ओर सिद्ध भगवान में उपयोग है या नहीं ? यदि है तो कौनसा उपयोग है ? 


समाधान--'उपयोग' जीव का लक्षरा है, यदि श्री अहँत व सिद्ध भगवान में उपयोग न माना जाय तो 
उनके जीवस्व के भ्रभाव का प्रसंग आ जायगा। कहा भी है-- 


“उपयोगो लक्षणम्‌ । सद्दिविधोष्ष्टयतुरेंद: ।/ सोक्षशास्त्र २८ व ९ । 


डीका-- उभ्य निमिसवशाबुर्पण्मानश्चेतन्यानु विधायी परिणामउ पयोग: । स उपयोगो द्विविधः ज्ञानोपयोगों 
दर्शनोपधोगरलेति । शामभोपयोगो5ष्टसेवः सतिश्ञानं, झ्‌ तशानभवधिज्ञानं, सनःपर्य यज्ञानं, केवलशानं, अर ताशानं, सत्य- 
ज्ञासं, विभद्ुशान चेति । बर्शशोपपोगरचतुविधः लक्षुदशंभमचक्षुदशंगनमवधिदर्शन केवलवशंस चेति । 


जीव का लक्षण उपयोग है । भ्रतरग और बह्टिरग निमित्त के वश से चेंतन्यानुविधायी परिशाम उपयोग 
है। वह उपयोग दो प्रकार का है (१) ज्ञानोपयोग (२) दर्शनोपयोग । ज्ञानोपयोग आठ प्रकार का है मतिज्ञान, 
श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञात, मनःपर्ययज्ञान, केवलज्ञान, मत्यज्ञान श्र्‌ताज्ञान, विभगज्ञान । दर्शनोपयोग चार प्रकार का है । 
चक्षुदर्शन, अचक्षुदर्शन, अअधिदर्शन, केवलदर्श न । श्री भ्रहंत और सिद्ध भगवान मे केवल ज्ञानोपपोग और केबल- 
दरशनोपयोग ये दो उपयोग होते हैं। कहा भी है-- 


“सजोगिकेवलीणं अजोगिकेबलीण भ०्णमाशे अध्यि केवलणाण, केवलवंसण, जुगवबुबशुला था हॉंति। 
सिद्धाण ति भण्णमारों अत्यि केवल्लणाणिणों, केवलश्सण, साथार-अणागारेहि झुगवबुवजुसत्ा था होति।” 
धबल पु० २ ओघालाप । 
सयोगकेवली, अयोगकेवली अर्थात्‌ श्री अहँत भगवान तथा सिद्ध भगवान का आलाप कहने पर इनके 
केवलशान ओर केवलदश्शंन ये दोनो उपयोग युगपत्‌ होते हैं। अथवा उपयोग तीन प्रकार का है-- शुभोपयोग, 
झशुभोपयोग, शुद्धोपयोग । श्री अहँत व सिद्ध भगवान के कषाय का अभाव है, अत: उनके शुद्धोपपोग पाया जाता है। 
भी कुन्दकुन्दायार्य ते प्रबच्चनसार गाया १४ में [ “विगवरागो! 'समह्त रागादि दोष रहिस्वाह्ोतराग:ः ] विगतराग 
अर्थात्‌ समस्त रागावि वोष से रहित जीव के शुद्धोपपोग बतलाया है । 
“जे ग./ 8-]2-75/शा।/ 
लडिध व उपयोग में प्रन्तर 
शंका--लब्धि व उपयोग में क्या अन्तर है ? 


समाधान--मतिज्ञान इन्द्रिय व मन की सहायता से उत्वन्न होता है | इन्द्रिय व मन की रचना शानावश्श- 
फर्म के क्षयोपशमासुसार होती है जिसके मात्र एक स्पर्शेन-इम्द्रियावरण का क्षयोपशम है उसके मात्र एक स्पर्शन- 


व्यक्तित्व शौर कृतित्व | [ ध्वे 


इन्द्रिय की रचता होगी अन्य इत्द्रियों को रचना नहीं होगी। जिस जीव के स्पर्शन-इम्द्ियावरणा और रसना- 
इन्द्रियावरण का क्षयोपशम है उस जीव के स्प्शेंन और रसना दो इन्द्रियों की ही रचता होगी, प्रस्य इन्द्रियों को 
रचना नहीं होगी । इस क्षयोपशम को लब्धि कहते हैं । 


/बत्स ब्रिघानादात्मा व्रव्येन्वियनियु सि प्रति ब्याप्रियते स ल्ानरवरणकयोपशसविशेयों लब्धिरिति विज्ञायते।'” 
रा. बा. २।१८ १ 


जिसके बल से आत्सा ब्रव्यहन्द्रियों को रचना में प्रवृत हो ऐसे शानावरणकर्म के विश्लेष क्षयोपशल का 
नाम लब्धि है । 


जञानावरणा के क्षयोपशम छूप लब्धि तथा द्रव्य-इन्द्रिय व प्रकाश श्ादि निभित्तो से जो जानने रूप आत्मा 
का परिणाम विशेष होता है वह उपयोग है। कहा भी है-- 


“सथ्चिमिसः परिणामविशेषउ॒पयोग: । रा, बा. २।१८२ 


ज्ञानावरणकर्म के उस विशिष्ट क्षयोपशम से श्ञायमान जो आत्मा का परिणाम विशेष है उसका नाम 
उपयोग है । 
ज्ञानावरणकर्म के ध्षयोपशम से झायमान जो प्रात्मा मे जानने को शक्ति वह तो लब्धि है। उस लब्धि को 
प्रयोग में लाकर जो आत्मा का जानने रूप परिणाम वह उपयोग है। लब्धि कारण है, उपयोग कार्य है । 
--णें ग 8-8-68/५/ रोप्रनलाल 


मन का काय 


शंका--सन जझानोफ्योग और वशंनोपयोग में उपकारक है या नहीं ? वदि कहा जाय कि उसको सहृत्यता 
बिना इस्थ्रियों को अपने विधयों में प्रवुसि नहीं होतो तो कया मन का इतना हो कार्य है कि इत्द्रियों को सहायता 
करता रहे ? क्या इससे अतिरिक्त मन का अन्य कुछ कार्य नहीं है ? 


सभाधाम--जो सज्ञी जीव हैं उनके इन्द्रियो का व्यापार मनपृर्वक होता है | धवल पु० १ पृ० २८८ पर 
कहा भी है-- 


/“समनस्कानां यत्क्षायोपशसिक शा तस्मनोयोगारस्याविति चैन्न इष्टत्वाद्‌' किन्तु जो भ्रमनस्क जीव हैं 
उनके मन के बिना हन्द्रियों को प्रवृत्ति के द्वारा ज्ञान को उत्पत्ति होती है। भी घबल पु० १ पृ० र८७ पर 
कहा है-- 

“बिकलेन्द्रिय जीवो के मन के बिता ज्ञान की उत्पत्ति नहीं हो सकतो है ? ऐसा नहीं है, क्योंकि मन से 
ही ज्ञान की उत्पत्ति होती है, यह कोई एकान्त नहीं है । यदि मन से ही ज्ञान की उत्पत्ति होती है, यह एकात्त मान 
लिया जाता है, तो सम्पूर्ण हर्द्रियों से ज्ञान की उत्पत्ति नहीं हो सकेगी । मनसे ससुत्पन्नत्वकूप धर्म इन्द्रियों मे रह 
भी तो नहीं सकता, कक्‍्योक्ति दृष्ट, श्रूत, क्रतुभूत को विषय करने वाले मानस-श्ञान का दूसरी जगह सदुभाव मानने 
में विशेध आता है। यदि मत को अक्षु श्रादि हम्ब्रियों का सहकारी कारण माना जावे सो भी नहीं बनता, क्योकि 
प्रयत्न सहित प्रार्मा के सहुकार को अ्रपेक्षा रखने वाली इन्द्रियों से इन्द्रियज्ञान की उत्पत्ति पाई जाती है ।/” 


छदर तु [ १० श्तनचनत्द जेन मुख्तार । 


सम्यक्मतिज्ञान और सम्यक्भ्ुतज्ञान समनस्क जीवों के ही होता है अमनसक जीवो के क्षायोपशमिक 
सम्परज्ञान नहीं हो सकता ! प्रतः मन का बिधय सम्यकृश तशात्र है। कहा! भी है-- 

“प्र तर्मानिद्रियस्थ” । [ २२१, तस्वार्थसृत्र ] 

झार्थ---मन का विषय श्रुतज्ञान के विषयभूत पदार्थ है । 


अमनस्क जीबों में मन के बिना भी कुश्रुतज्ञान की उत्पत्ति होने में कोई विरोध नहीं है। धबल पु० १ 
पृ० ३६१ पर कहा भी है । 


“मनरहित जीवो के श्र्‌ तज्ञान कंग्ले संभव है ? ऐसी शंका ठीक नहीं है, क्योंकि मन के बिना वनस्पति* 


कायिकजीवो के हित में प्रवृत्ति और अहित से निदृत्ति देखी जाती है, इसलिये मनसहित जीवों के ही श्र तशान 
मानने मे उनसे अनेकान्त दोष आता है ।”” 


--प, ग. 8-8-68/५/ रो, ला. मित्तल 


ज्ञानोपयोग के प्रभाव में सो शानपर्याय का ध्रस्तित्त 
शंका--जिससमय ससारो जीवों के दर्शबोपयोग रहुता है तब शानोपयोग नहीं होता तो उस विवक्षित 


समय में शानसुण को कोनसो पर्याय विद्यमान रहती है, क्मोंकि यदि झ्ागगुण है तो बहु किसी ते किसी पर्याय से 
रहुना चाहिये ? 


धसमाधान--छद्यस्थ जोवो के ज्ञानगुण की दो अवस्थाएँ होतो हैं:--१. लब्धि रे उपयोग । “लब्ध्युपयोगों 
भावेखियस्‌ । सो. शा अ २ सु. १८ । ज्ञानावरण के क्षयोपशम को लब्धि कहते हैं। लब्धि के निमित्त से होने 
वाले परिणाम को उपथोग कहते हैं ( सर्वार्थप्तद्ध ) | अतः छप्मस्थ के जिससमय दर्शनोपपोग होता है उससमय 
ज्ञानलब्धिरूप रहता है, क्योंकि आवरण कर्मोदय के कारण दोनों उपयोग दश्शनोपयोग पश्लौर ज्ञानोपपोग एक साथ 
नही हो सकते, क्रम से होते हैं। कहा भी है-- 


“इंसणपुष्ण॑ णाणं, छवुमरथार्ण ण बुल्णि उदओगा । 
छुगव॑ जहा केवलिणाहे जुगव तु ते वो थि ४४ (मृहुद्गण्यसंप्रह) 


अर्ध--छद्यस्थो के दर्शनपूर्वक ज्ञान होता है क्योंकि डनके दोनों उपयोग एकसाथ नहीं होते। किन्तु 
क्ेवलशानी के वे दोनों ही उपयोग एकसाथ होते हैं । 


+>जै. ग. 26-9-63/5| २ ला. जैन, मेरठ 
शान स्वप्रकाशक नहीं है, परप्रकाशक है 
शंका--शान स्व-प्रकाशक है या पर-प्रकाशक ? यदि पर-प्रकाशक है तो कैसे ? 


समाधान-- थी बीरसेन स्वामी के प्रभिप्रायानुसार ज्ञान स्व-प्रकाशक नहीं है, किस्तु पर-प्रकाशक है और 
दर्शन स्व-प्रकाशक है । इसका स्पष्ट उल्लेस भरी घवघल ओर जयघवल भ्रंथों में अनेक स्थलों पर पाया जाता है। 
उनमें से कुछ उद्भरण यहाँ पर दिगे जाते हैं-- 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ८८५ 


धवल पुस्तक १--अन्तमु ख बित्प्रकाश को दर्शत और बहिमुख बित्प्रकाश को ज्ञान माता है अतः इन 
दोनों के एक होने मे विरोध आता है ।” [ पृ० १४५ |] 


यदि ऐसा कहा जाय कि झतरंग सामान्य भौर बहिरंग सामान्य को प्रहण करने बाला दर्शन तथा अन्त- 
बाह्य-विशेष को ग्रहण करनेबाला ज्ञान है तो ऐसा मानने मे दो आपत्तियाँ आती हैं। प्रथम तो छप्मत्थ के ज्ञानो- 
पयोग ओर द्शनोपयोग के युगपद््‌ होने का प्रसंग क्षाजायगा, क्योंकि सामाल्य-विशेषात्मक वस्तु का क्रम के बिता 
ही ग्रहण होता है। दूसरे यह कि सामान्य को छोडकर केवल विशेष अर्थक्रिया करने मे असमर्थ है, और जो अधे- 
क्रिया कशने मे भसमर्थ होता है वह अवस्तुरूप पडता है, प्रतएव उसका ग्रहण करनेवाला होने के कारण ज्ञान प्रमाण 
नहीं हो सकता तथा केवल विशेष का ग्रहण भी तो नहीं हो सकता है, क्योकि सामान्‍्यरहित अवस्तुरूप केवल विशेष 
में कर्ता, कर्मेरूप व्यवहार नहीं बन सकता है। इसप्रकार केवल विशेष को ग्रहण करनेवाले ज्ञान मे प्रमाणता विद्ध 
नहीं होने से, केवल सामान्य को ग्रहण करनेवाले दर्शन को प्रमाण नहीं मान सकते हैं। प्रमाण के अभाव में प्रमेय 
( पदार्थ ) और प्रमाता ( आत्मा ) प्रादि सभी का अभाव मानना पड़ेगा, किन्तु उतका अभाव है नहीं, क्योकि 
उनका सद॒भाव इष्टिगोबर होता है [ पृ० १४६-१४७ ]॥ 


अतः सामाम्य-विशेषात्मक बाह्यपदार्थे को ग्रहण करनेवाला ज्ञान है प्रौर सामानन्‍्य-विशेषात्मक कात्मरूप 
को ग्रहूण करने वाला दर्शन है, यह सिद्ध हो जाता है । 


“जं सामण्णं गहणं तं दसणं” इस परमागमवाकक्‍्य के साथ भी विरोध नहीं आता है, क्योकि आत्मा 
सपूर्ण बाह्य पदार्थों मे साघारणरूप से पाया जाता है, इसलिये उक्त परमागम वचन में सामान्य सज्ञा को प्राप्त 
आत्मा का ही सामान्‍्यपद से ग्रहण किया गया है। [ पृ० १४७ ] 


प्रतरग पदार्थ को विषय करने वाले उपयोग का प्रतिबन्धक दर्शनावरणकर्म है और बहिरग पदार्थ को 
विषय करने वाले उपयोग का प्रतिबन्धक ज्ञानावरणकर्म है [ पृ० ३८१ ]। इसीप्रकार घबल पु० ६, ७, ११, १३ 
में तथा जयधवल १० १ में कथन है, वहाँ से देख लेना चाहिये । 


यह कथन छिद्धान्तग्रथ अनुसार है, किन्तु तक शास्त्र में, प्रन्यमत वालों को समभाने की मुख्यता होने से, 
ज्ञात को स्व-पर-प्रकाशक कहा गया है। ज॑से परीक्षामुख के प्रथमसूत्र “हथापूर्वार्धध्यतसाथात्मकं शाम प्रमाणं” में 
कहा है कि स्व शौर अपूर्वार्थ ( पर ) का निश्चय करना ज्ञान है भौर वही प्रमाण है| 

इसप्रकार भिन्न-भिन्न इष्टियों से ज्ञान को पर-प्रकाशक तथा स्व-पर-प्रकाशक कहा है । 


--जैं ग. 5-8-65/5 | ब्राग्िलाल 
'कमंकृत भाव से ध्रभिप्राय 


शंका--धवल पु० १३ में प्रकार का लक्षण 'कर्मत साथ' कहा है, किस्तु केवली का शान कर्मकृत भाव 
हों है क्योंकि जहाँ पर तो झ्ञामावरण आदि चारों घातियाकर्मों का क्षय हो घुका है । आकार का यथार्थ लक्षण 
क्या है ? केशलशास साकार है या नहीं ? 


दष्द [ पं» रतनचन्द जैन मुख्तार। 


ससाधान--क्रो शबल पु० १३ पु० २०७ पर ज्ञान को साकारोपयोग और दर्शन को भाकारोपयोग कहा है 
वहाँ पर आकार का लक्षण 'कस्स-कत्तार-भावों आगारो' कहा है अर्थात्‌ 'क्म-कुत भाव का नाम आकार है ।॥ 
घबल पुस्तक ११ पृ० ३३३ में भी 'आगारोणास कम्मकत्तारभावों ।' अर्थात्‌ आकार का पश्र्थे क्मे-कतृ त्वभाव है । 

शंकाकार ने उपयुक्त वाक्यो मे प्रयोग किये गये 'कमे” शब्द का यथार्थ प्र नहीं समक्ा । यहाँ पर “के” 
का अर्थ शानावरणादि द्रभ्यकर्म नहीं है, किन्तु प्रमाण ( ज्ञान ) से पृथकृभूत-पदार्थ जो ज्ञान का विषय होता है 
उस पदाधथे को कर्म कहा है। उस पदार्थ के द्वारा किया हुघ्ना जो भाव ( पदार्थ के निमिश्त से उत्पन्न होने वाला 
शेयाकार ) है, वह आकार है। उस आकार के साथ जो उपयोग पाया जाता है, वह साकारोपयोग श्र्थात्‌ ज्ञान 
है। कहा भी है-- 

“पम्ताणवों पुधमूदं कम्ममायारों” जयधबल पु० १ पृ० ३३१ ॥ 


“आयारो कस्मकारण सयलत्यसत्यादों पुध काऊण बुड्धिगोयरमुक्णीयं, तेण आवारेण सह बहमाणं सायारं। 
लाणादोपुधभूदकस्मुबरूभादो । जपधबल पु० १ पृ० १३८ ॥ 


अर्थ--प्रमाण से पृथर्भूत कर्म को आकार कहते हैं, भर्थात्‌ प्रमारा मे भपने से भिन्न बहिभूत जो विषय 
प्रतिभासमान होता है, उसे आकार कहते हैं अथवा बुद्धि ( ज्ञान ) के विषयभाव को प्राप्त हुआ कर्मेकारक भाकार 
कहलाता है। वहाँ पर ज्ञान से पृथरयूत कर्म पाया जाता है । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञान का परिणामन शेयाधीन है इसी लिये ज्ञान को साकारोपयोग कहा है। 
किन्तु शेयों का परिणमत ज्ञान के आधीन नहीं है। शेय पदार्थों का परिणमन अपने-अपने भ्तरग और बहिरग 
कारणों के प्राधीन है । 


दश्शनोपयोग का विषय बाह्य पदार्थ नहीं है इसीलिये दर्शन को प्रनाका रोपयोग कहा है। 
इस प्रकृत में 'कर्म' का भ्रथ॑ ज्ञान से पृथरभृत बाह्यपदार्थ ग्रहण करना चाहिये, न कि शानावरणादि 
द्रव्यकम । 
-णें, ग 5-8-65/75 / ज्राग्विलाल 
ऋक्षु आदि इन्द्रियों को प्रन्तरंग में प्रबलि नहीं होती 


शंका--धवल १० ७ पृ० १०१ पर समाधान नं० २ में भाषा में लिखा है कि ययार्थ में सो चक्षदर््िय 
को अन्तरंग भें ही प्रवुसि होती है | बया यह ठीक है ? 


समाधान--उक्त अभिपष्रायवाले शब्द प्राकृत टीका, अर्थात्‌ घवला मे नहीं है। अनुवादक ने अपनी 
झोर से लिख दिये हैं; क्योकि हिन्दी भाषा-पक्ति ५ में 'अन्तरग” अर्थात्‌ आत्मपदार्थ” किया है। सामान्य का अर्थ 
बहाँ आत्मपदार्थ किया गया है। ससस्‍्क्ृत में 'जीव' शब्द है॥ जीव या आत्म-पदार्थ इन्द्रिय का विषय नहीं है । 


--पत्राधार 3-8-77/ ण ला. णेंग, भीण्डर 
उपयोग जोबों की समस्त इन्द्रियां युगपत्‌ व्यापार नहीं कर सकतीं 
शंक्ा--समस्त इन्द्रियों की अपने-अपने प्रिथयों में युगपतु प्रवृत्ति हो सकती है या नहों ? 


समाधान-- हश्दियशञान छद्मस्थों के होता है। छप्मस्थों के ज्ञानावरणकर्म का उदय रहता है। मतिज्ञाना- 
बरराकर्म के देशघातिस्पर्धकों के उदय के कारण समस्त इन्द्रियों की अपने-प्रपने विषय में बुगपत्‌ प्रवृत्ति नहीं हो 
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सकती है। एक समय में एक इन्द्रिय के द्वारा उसके विषय का ज्ञान हो सकता है, किसहु पलटत श्रहुत शीघ्ष होतो 
रहती है अतः ऐसा प्रतीत होता है कि इष्द्रियो की युगपत्‌ प्रद्धति हो रही है। जंसे कौवे के आँख को घोलक तो दो 
होती हैं, किन्तु पुतलो एक होती है। पुतली इतनी तेजी से किरती है, जिससे यह प्रतीत होता है कि कौवा दोनों 
गाँखों से देख रहा है। प्रवबनसार गाथा ५६ व टीका । 


>>. ग. 28-4-7/५/ रो. ला, मित्तल 


निद्राबस्था में उमयविध उपयोग का भ्रमाव सम्भव है 


शंका--शत्त्याधंसूत्र अ० २/ सुत्र ८ में उपयोगो लक्षणम्‌ कहा है। लक्षण अतिव्याप्ति, अव्याप्ति थ॑ 
असम्भव दोषों से रहित होता है अतः जीव सुप्त, मूच्छित आदि अवस्था में सी शानोपयोग व वर्शनोपयोग में से 
किसी एक उपयोग से युक्त होता है, यह्‌ निश्चय हुआ । यानी निद्रावस्था में भो जञानोपयोग का नेरन्तर्थ उपरोक्त 
सृत्न से सिद्ध होता है परन्तु आचार्य बोरसेन स्थासी मे तो घबल पु० १ ब पुस्तक १३ से तिद्रा में शानोपयोग य 
बशंनोपयोग बोनों ही नहीं हो, यह भी सम्भव अतलाया है; तो क्या बोनों आचार्यों में मतभेद हे ? 


समाधान--लब्ध्युपपोगो भावेश्ियम, उपयोगरूप न हो, लब्धिरूप चेतना ( उपयोग ) रहने में कोई 
बाचा नही । 


--पत्र 3-8-80| ण. ला जेंन, भीण्डर 
निद्राकाल में कथचित्‌ उपयोग रहता भी है, कथंचित्‌ नहीं भी रहता 


शका--अभी मेरे ज्ञानोपयोग वरत रहा है और उसो समय मुझे निद्रा आगई तो क्‍या बर्तेता हुआ 
ज्ञानोपयोग नष्ट हो जाएगा ? थानो निद्रा आने के क्षण से पूर्ण के कण तक जो जशञानोपयोग जल रहा था वह भी 
अनन्तर क्षण में निद्रा आ जाने से नष्ट हो जाएगा क्या ? 


समाधान--निद्रा के विषय मे दो मत हैं । एक मत तो घबल पु० १ सुन्र १३१ को टीका में पृ० ३८३ 
पर है प्लौर दूसरा मत धबल पु० १३ में है। 


--पत्र 8-7-80 | ण. ला. ्ेन, भीण्डर 
लब्ध्यपर्याप्तकों के भी उपयोग होता है 


शंका--लब्ध्यपय प्सिक में क्ानोपयोग एवं दर्शयोपयोग कंसे सम्भव है ? क्योंकि यहाँ पर हृठय इम्द्रिय वे 
बृष्यमन है ही नहीं । 


संमाधाम--इन्द्रियों से ही जीव को ज्ञान होता है, ऐता एकान्त नियम नहीं है। कहा भी है-- 


“ज च॒ इंदिएहुतों बेव जोबे णाजमुध्यज्ञजदि, अपल्यसकाले इंदियाभानेश भाजासावप्पसंगादों।ण थ॑ 
एबं, जीवदव्धाविणासादि जाणदंसजाभाजे जोजदवब्यस्स दि जिभासप्यलगादों ।” [--अपलयल पु० १ १० ५१-४२] 


इन्द्रियों से ही जीव में ज्ञान उत्पन्न होता है, यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा सानते पर अपर्याप्त- 
काल में इन्द्रियों का अमाव होने से ज्ञान-दर्शन के अभाव का प्रसय झ्ाता है। यदि कहा जाय कि श्र्पर्या्त प्रवस्था 


८८८ ] [ प० रतनचन्द जन मुख्तार । 


में शानदर्शन का श्रभाव द्वोता है तो हो जाओ सो भी कहना टीक नहीं है, क्योंकि यावत्‌ जीव द्रव्य में रहने बाले 
ओऔर उसके अविनाभावी ज्ञान-दर्शन का भ्रभाव मानने पर जीवद्रष्य के विनाश का प्रसंग प्राप्त होता है । 
--पत्राधार/ण ला. ज॑न भौण्डर 
लब्ध्यपर्याप्तक के उपयोग रहित भ्थस्था भो संमव है 
शंका--क्या यह भी सम्भव है कि किसी सब्ध्यपर्याप्तक को कभी दोनों में से कोई भो उपयोग न हो ? 


समाधान--यहू्‌ भी सम्भव है कि सब्ध्यपर्याप्तक के किसी समय ज्ञानोपयोग या दर्शनोपयोग मे से कोई 
भी न हो, मात्र क्योपशम ( लब्धिरूप ) हो । 
--पत्र 30-9-80/ ण. ला णेन, भीण्डर 
दर्शनोपयोग व सम्यग्वर्शन में भेद 


शंका--पंचास्तिकाय गाथा ४० में दर्शनोपयोग को जीव से अपृषाप्त्त कहा है। जब वर्शनोपयोग जोब 
से अपूषा्भूत है तो सम्यग्वर्शन भी जीव से अपृथर्भृुत होगा । जब वशंनोपयोग और सम्यग्दर्शन दोनों जोव से 
अपुथरभूत हैं तब इन दोनो में एकल्ल का प्रसग क्यों नहीं आबेगा ? 


समाधान--यद्यपि सज्ञा, पख्या, लक्षण, प्रयोजन आदि को अपेक्षा से दर्श नोपयोग गुणे तथा जीवद्रव्य 
गुणी मे भेद है तथापि प्रदेश की अपेक्षा दर्शनोपयोग गुण भोर जीवद्रव्य गुणी मे भेद नहीं है, क्योकि जो प्रदेश गुशी 
के हैं उन्ही प्रदेशों मे गुण रहता है, गुण के पृथक्‌ प्रदेश नहीं होते हैं । परत: दर्शनोपयोग को जीव से अपृथरभूत 
कहा है । कहा भी है-- 


/गुणगुष्यादिसक्ादि-भेदाह भेवस्वभाव: ॥ ११२ ॥ ग्रुणमुध्याद कस्य भावादभेद-स्व भाव: ।। ११६३ ॥” 


सम्यग्दर्शन भी जीव के श्रद्धागुण की पर्याय है अता सम्परदर्शन भी जीवद्रव्य से प्रदेश की अपेक्षा अपृ्था- 
भूत है, किन्तु सज्ञा, संख्या, लक्षण, प्रयोजन की अपेक्षा सम्यग्दर्शन ब जीवद्रव्य मे भेद है । 


प्रत्येक गुण का कार्य भिन्न-भिन्न है। दशेनगुण का कार्य सामान्य अवलोकन है। जंसाकि कहा है-- 
“सामाम्यप्राहि बर्शनम्‌ । किन्तु सम्य्दर्शन का काये तत्त्वार्थअ्रद्धान है। जेसा कहा है-- 


/'शस्वाधंधद्ान सम्यग्दर्शनम्‌ ।! 


“दर्शनोपयोग और सम्यग्दशेन मे लक्षण भेद होने से दोनों एक नहीं हो सकते हैं। किन्तु दोनों जोवप्रदेश 
के आश्रित होने से दोनो के प्रदेश अपूथरभूत हैं ।” 


-जै ग. 5-6-72/शा/ रे ला. मित्तल 
जान का पर पदार्थों के साथ शेयशायक तथा निमित्तनेभित्तिक सम्बन्ध है 
बाह्य पदार्थों में उपयोग के जाने से श्ञान का नाश नहीं होता 


शंक्षा---क्‍्पा उपयोग का बाह्य पदायों के साथ कोई संबध तहों है ? यदि उपयोग बाह्य पवायों में जाता 
है तो क्‍या उपयोग का भरण हो जाता है ? 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ छथच९ 


ससाधान--उपयोग का बाह्य पदार्थों के साथ शेय-ज्ञायक सम्बस्ध अथवा शात-शेय सम्बन्ध है। झोमद 
देवसेनाघार्य ने कहा भी है-- 


/सम्बन्धो$विताभावः संश्लेष: सस्बस्धः, परिणाम परिणामि सम्ब्धः, अद्धालद्ध य-सम्बन्ध', शानशेग- 
सत्य, चारित्ररर्यासस्वन्धस्वेत्पाधि । 


झी धीरसेनाचाय मे भी 'ज्ञो शेपेकयमक्षः स्पादसति प्रतिबन्धके ।' इन शब्दों द्वारा यह कहा है कि प्रति- 
बन्धक के तहीं रहने पर अर्थात्‌ ज्ञानावरणकर्म के क्षय हो जाते पर ज्ञाता ज्ञेप के विषय में अज्ञ क॑त्ते रह सकता है ? 
इससे भी स्पष्ट हो जाता है कि बाहा पदार्थों के साथ उपयोग का ज्ञान जेयसम्बन्ध है। यदि शानशेयसम्बन्ध न 
माना जाय तो शानावरणाकर्म के हो जाने पर भी ज्ञानोपयोग सर्व पदार्थों को नहीं जात सकेगा इसप्रकार सर्वज्ञ के 
प्रभाव का प्रसंग भरा जायगा | 


उपयोग दो प्रकार का है-- 


(१) ज्ञानोपयोग (२) दर्शनोपयोग श्री पृज्यपाद क्लाचायं ते कहा भी है-- 
“स्त उपयोगो द्विविधः--- 
शानोपयोगो वर्शनोपयोगश्चेधि ।! 
इन दोनों उपयोगों का पृथक्‌-पृथक्‌ कार्य क्रो बीरलेनाचार्थ ने निम्त प्रकार बतलाया है-- 


"ह्वह्पाय्ून्नवस्तुपरिस्छेदक शानस्‌ स्वतोडभिश्नवस्तुपरिच्छेदक वर्शनम्‌ 


अर्थाव्‌ू--अपने से भिन्न वस्तु का परिष्छेवक शान है भोर अपने से अभिन्न वस्तु का परिक्छेवक वर्शन है । 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञानोपयोग का सम्बन्ध बाह्यपदार्थों से है । 


यद्यपि केवलज्ञान मे अनतानस्त-लोकालोक को जानने की सामथ्यं है ( यावॉल्‍लोकालोक स्वभ्ाबोडइनन्‍्त 
तावम्तोइननन्‍्तानंता यदापि स्थुः तानपि ज्ञातुमस्य सामस्यमस्तीत्यपरिभितमाहात्म्यं ततु केवलशानंवेबितत्यम्‌ ) तथापि 
शेयों के मरभाव के कारण वह सामथ्य व्यक्त नहीं हो सकती ॥ 


शेपाभावे बिल्ली जिम भक्‍्कइई णाझु बलेवि । 
सुक्कहूं जतु पथ विबियठ परम सह उ भशेवि ॥ १।४७ ॥ ( परमात्मप्रकाश ) 


टीका-- यथा सण्डपादमसावे वल्ली व्यावृत्य तिब्ठति तथा शेयावसम्बनाभाजे शान व्यादुरय तिष्ठति न अल 
जञातृत्वशबत्यभावेनेत्यणे: ।'! 


जैसे मण्डप के अमाव से बेर ( लता ) ठहर जाती है, भर्थात्‌ जहाँ तक मंडप है, वहाँ तक तो बेल 
चढ़ती है भौर उससे आगे मण्डप का सहारा न मिलने से, सामथ्यें होते हुए भी आगे नहीं चढ़ सकती उसी प्रक्कार 
मुक्त जीवों का केवलज्ञान भी जहाँ तक शेयपदार्थ हैं बहाँ तक परिच्छेदकरूप से फल जाता है, किन्तु शक्ति होते हुए 
भी ज्ञेयों का प्रभाव होने के कारण आगे फैलने से रुक जाता है । 


की स्थासिकातिकेम ने भी कहा है-- रोयेण विजा कहें णाण ।' शेयों के बिना ज्ञान कंसे हो सकता है ? 
इसी बात को ओी कुम्वकुन्दाणाय ते भी कहा है-- 


८९० ] [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार! 


“जा खेफ्प्पमाणमुहिद्दु । 

क्र्थातु--ज्ञान शेयों के बराबर है। 

क्री वीरसेनाच्ार्य ने भी कहा है-- 
“आत्मायंव्यतिरिक्ततहायनिरपेक्षत्वाद्य केवलमसहायम्‌ । 


अर्थात्‌ु-केवलज्ञान आत्मा और भर्थ ( ज्ञेथों ) से भ्रतिरिक्त प्रन्य किसी इन्द्रियादिक सहायक की 


अपेक्षा नही रखता, इसलिये वह केवल असहाय है। इससे स्पष्ट है कि केवलज्ञान भ्रथों ( ज्ञेयो ) की सहायता की 
अपेक्षा रखता है । 


इन आपषेवाक्यों से यह सिद्ध हो जाता है कि ज्ञान की शक्ति की व्यक्तता मे परपदार्थ सहायक होते हैं। 
इसप्रकार ज्ञान का परपदार्थों के साथ निमित्त-नंमिशिक सम्बन्ध भी है । 

'परपदार्थों को जानना' ज्ञान का स्वभाव है, किन्तु एकातवादी ऐसा मानता है कि परपदार्थों को जानने 
से ( परपदार्थों मे ज्ञानोपयोग जाने से ) ज्ञान मलिन हो जाता है, प्रत. वह एकान्तवादी परपदार्थों मे ज्ञान को 
नही जाने देता ( परपदार्थों को जानने से ज्ञान को रोकता है। ) इसप्रकार बह एकान्तवादी ज्ञान-स्वभातवर का नाश 
फरता है । उस एकान्तवादी को समझाने के लिये आचाय॑ कहते हैं-- 


शेपाकारकर्लकमेश्र॒कचिति प्रक्षालनं कल्पयन्तेकाकारचिकोर्षया फुटमपि ज्ञान पशुर्नेच्छति | वेचित्ये5प्य- 
विवित्रतासुपगतं ज्ञान स्वतः क्षालितं पर्यायेस्तवमेक्ता परिसृराम्‌ पश्यत्यनेकांतबित्‌ ॥२५१॥ एकास्तवादी पशु तो 
ज्ञान मे ज्ञेयाकार ( जशेयो के जानने ) को मेल समझ कर एकाकार (ज्ञान को पर पदार्थों के जानने से रहित करने) 
के लिये ज्ञेयाकार को धोकर ज्ञान का नाश करता है। अनेकान्तवादी ज्ञेयाकार से ज्ञान की विचित्रता होने पर भी 


ज्ञानाकार से ज्ञान को एकाकार मानता है अर्थात्‌ बनेकान्तवादी परज्ञेयों के जानने से ज्ञान मे मलिनता नही मानता, 
क्योकि परपदार्थों का जानना ज्ञानका स्वभाव है । 


जो बाह्यपदार्थों मे उपयोग के जाने से ज्ञान का नाश मानते हैं, उनको जीवद्रब्य का भी नाश सानतना 
होगा, क्योंकि ज्ञानरूप लक्षण का नाश होने पर जीवद्रव्य लक्ष्य का भी नाश होना पभ्रवश्यम्भावी है । 


श्री वीरसेनाचार्य ने तो यहाँ तक कहा है कि किसी भी पदार्थ के आलम्बन से ध्यान हो सकता है-- 
“आलंबलेहि भरियो लोगो उ्लाइदुमणस्स खबगस्त। 
ज॑ ज॑ मणसा पेच्छेइ त॑ त॑ आलंब्ण होई ॥ (घवल पु० १३ पृ० ७० ) 


यह लोक ध्यान के आलम्बनों से भरा हुआ है। ध्यान मे मन लगाने वाला क्षपक मत से जिस-जिस 
वस्तु को देखता है वह-वह्‌ वस्तु ध्यान का आलम्बन होता है । 
+-जैें, ग. 9-]2-74/ /राणमल ज॑ न 
“उपयोग बाहर निकले तो जम का दूत ही श्रागया” 
इत्यावि वाक्य श्रार्ष वाकयों से प्रतिकल हैं 


शंका- कया निम्न बातें आदंग्रंघानुकुल हैं--- 


(१) उपयोग अपने से बाहुर निकले तो जम का दूत ही आया, बाहर में चाहे भगवान भो भले ही। 
उपयोग बाहर जावे उसमें अपना मरण हो रहा है। बाहर के पदार्थ से तो अपना कोई संबंध ही नहीं । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ६८६१ 


(२) सुभने के भाव में सुनने बाले को नुकसान है और घुमाने के भाव में सुनाने वाले को मुकसान है । 
अपनी अपनी योग्यता के अनुसार दोसों को नुकसान है। 


(३) वेव, गुर, शास्त्र को ओर लक्ष्य जाता है उसमें मुकूसान ही है, लाभ नहीं है यहु बात पक्की हो 
जानी चाहिये। 


समाधान--बाह्य पदार्थों के साथ जीव-आस्मा का तैय-ज्ञायक, निमित्त-नैमित्तिक आधार-आधेय, श्रद्धेय- 
श्रद्धा इत्यादि सम्बन्ध हैं। श्री समन्तभव्राबायं ने कहा भी है-- 


अड्ान परमार्थानामाप्ताइप्गमतपोसृतास्‌ । 
जिमूढापोदमष्टाजु. सम्यरदर्शनसत्सयम््‌ ॥४॥ 


परमार्थस्वरूप आप्त-आपगम व तपस्वियों का जो, अष्टप्रंग सहित, तीतमूढ़ता रहित तथा मदविहीन, श्रद्धान 
है वह सम्परदर्शोन है । 
श्री बुन्दकुसदायाय ते भी इसी प्रकार कहा है-- 
अस्तागमतच्चयाणं सहृहणादों हुवई सस्मत्त | 
ववगपअसेसदोप्तो सयलगुणप्पा हुवे अत्ता ॥ 


आप्त, भागम धौर तत्वों के भ्रद्धान से सम्यस्द्शन होता है। जिसके समस्त दोष नष्ट हो गये हैं तथा जो 
समस्त ग्रुणो से तनन्‍्मय है ऐसा पुरुष आप्त कहलाता है। 
छह दब्व णबपयत्या पंचश्थी स्त तरुच णिटहिंहु। 
सहहद ताण रूव सो घहिंद्दी सुरेय्यों ॥१९॥ ( दर्शनपाहुड़ ) 


छुट्दद्रष्य, नौपदायं, पॉचिप्रस्तिकाय और साततत्व जिनेन्द्र द्वारा बहे गये हैं। जो उनके स्वरूप का श्रद्धान 
करता है, वह सम्यग्रष्टि है । 
धघुत्तत्य॑ निणभणियं जोबाजीवादियहुजिह अर्थ । 
हेपाहेये तन तहा जो जाणह सो हु सहिट्ठी ॥५॥ सृत्रपाहुड़ 


जो मनुष्य जितेरद भगवान के द्वारा कहे हुए सूत्र के अर्थ को, जीव-अजीव आदि बहुत प्रकारके पदार्थों 
को तथा हेय-उपादेय को जानता है वह वात्तव में सम्यशष्टि है । 


इसी बात को थी असुतच रत्राचायं भी कहते हैं । 


जीवाजीवादोमा तस्वार्थान सेव कतंव्यम । 
अद्वान विपरीतालिनिवेशदि विक्तमात्मझुप ततु ॥ पृरणार्थ सिद्धण पाय 


जीव-प्रजीब आदि तत्वार्थों का विपरीताभिनिवेशरहित श्रद्धात करना चाहिए, क्‍योंकि बहू अद्धान आत्मा 
का गृणरूप सम्यग्द्शन है । 


शो वीश्सेनाशाय ने भी कहा है--- 


/सर्बार्थ धद्धान सम्यरदर्शन । अस्य पसनिकोच्यते, आप्ताममपदार्थ स्तस्वा्स्तेषु भद्धानमनुश्कता सम्यर- 
दर्शनलिति लक्ष्यमिदेश ।'! 


८९२ ] [ ० रतनचन्द ज॑त मुख्तार ! 


तस्वार्थ का श्रद्धान सम्यग्दशंन है । इसका अर्थ यह है कि आप्त, श्लागम और पदार्थ तत्त्वार्थ हैं। उनके 
विषय मे श्रद्धान प्र्थात्‌ अनुरक्ति सम्पस्दर्शन है। यहाँ पर सम्यग्दर्शन लक्ष्य है। श्राप्त, आयम और पदार्थ का 
श्रद्धान लक्षण है । 

भ्री बसुनन्दि सिद्धास्तचक्रव्तो आचाये ने भी कहा है-- 


भत्तागसतच्चाणं ज सहृहु्णं सुणिम्मल॑ होइ । 
सकाइबोस रहिय. त॑ सम्मत्त सुणेयब्य॑ ॥ 
जीबाजोबासव-बध-संवरो णिज्जरा तहा मोक्खों। 
एयाइ सत्त तच्छचाई सहहंतस्स सम्मत्त ७ 
अआउ-कुल-जोजणि-सग्गण-गुण जीवुवओग-पाण -सष्णाहि । 
णाऊण  जोबदवष्ब॑ सहृहूुण होइ. कायव्थ ॥ 


आप्त, आगम श्र तत्त्वों का शकादि दोषरहित जो अति निर्मल श्रद्धात है बह सम्यग्दशंन है। जीव, 
प्रजीव, ध्रा्नव, बध, सवर, निर्जरा और मोक्ष ये सात तत्त्व हैं भौर इनका श्रद्धान सम्यवत्व है। शझ्रायु, कुल, योनि, 
भागंणास्थान, गुसास्थान, जीवसमास, उपयोग, प्राण भौर सज्ञा के द्वारा जीवद्रब्य को जानकर उसका श्रद्धान 
करना चाहिये । 
थी गुणभव्र आधाय ने भी कहा है-- 
सर्व: प्रेप्शति सत्सुखाप्तिमचिरातु सा सर्वकसंक्षयात्‌ । 
सह्यृतृतातू स थ तच्च बोध नियतं सोष्प्पागमात्‌ सा श्र तेः ॥। 
सा चाप्तात सु च सर्वदोधष रहितो रागादयस्तेःप्पतः । 
त युक्‍त्पा सुविचाय सर्वसुछद॑ सन्‍तः अपन्तु झिये॥ नात्मानुशासन 


सर्वप्राणी भ्रति-शीघ्र यथा सुख प्राप्त करते की इच्छा रखते हैं। वह सुख कर्मक्षय से मिलता है। कर्मों 

का क्षय सदृक्षत से होता है । सद्व्रत सम्यण्ज्ञान के द्वारा प्राप्त होते हैं। सम्यस्ज्ञान भागम से प्राप्त होता है। वह 
क्रागम भी द्वादशागरूप श्र्‌त के सुनने से होता है। वह द्वादशागश्र त प्राप्त से आविभूत होता है। रागादि समस्त 
दोषो से रहित जाष्त होता है। इसलिये सुख के मूल कारराभूत आप्त का युक्तिपूर्वक विचार करके सज्जन मनुष्य 
सम्पूर्ण सुख देने वाले उसी आप्त का भाश्चय लेते हैं । 

अनेकान्तात्सा्थ प्रसवफल  भारातिविनते, 

बच: पर्णाको्णेविपुल नयशास्त्रशतयुते । 

समुसुझ्ध सम्यक्‌ प्रततसतिसूले प्रतिदिन । 

अ्‌ तस्कम्पे घीमानू रमयतु सनोमर्कटममुम्‌ ॥ अआत्मानुशासन 


श्रुतस्कन्धरूप वृक्ष भ्रनेक धर्मात्मक पदार्थरूप फूल एव फलो के भार से अतिशय झुका हुप्रा है, वचनरूप 
पत्तों से व्याप्त है, विस्तृत नयोरूप सेकड़ो शाखाप्रो से युक्त है, उन्नत है तथा समीचोीन एवं विस्तृत मतिशज्ञानरूप 
जड से स्थिर है उस श्र तस्कन्धरूप वृक्ष के ऊपर बुद्धिमान को भ्रपने मनरूपी बंदर को प्रतिदिन रमाता चाहिए । 


शाह्त्राप्नो मणिवज़ूब्यों विशुद्धी साति नियृं तः | 


शास्त्ररूप अग्ति में प्रविष्ठ हुआ भव्यजीव मशि के समान विशुद्ध होकर मुक्ति को प्राप्त करता हुभा 
शोभावमात होता है। जिस प्रकार पद्मरागमणि को अग्नि में रखने पर बहू सल से रहित होकर अतिशय निर्मेल 


व्यक्तित्व ध्रौर कृतित्व ] [ 5६३ 


हो जाता है और सदा वैसा ही रहता है, उसीप्रकार श्र्‌ तश्नभ्यास करने पर भव्य जीव भी राग-द्व घादि-मलसे रहित 
होकर विशुद्ध होता हुआ मुक्त हो जाता है और सदा उसी प्रवस्था में रहता है । 
भ्री कुन्बकुन्वाचायं ते भी कहा है--- 
सुत्त जिणोबबिट्' पोग्गलबब्बप्पगेहि वयरोहि । 
त जाणणा हि णाण सुत्तस्स य जाणणा भणिया ॥३४॥ प्रवचनसार 


जिन सगवान ने पोदगलिक दिश्यध्वति बचनों द्वारा द्रव्यक्षत का उपदेश दिया है। उस द्रश्यश्नत के 
प्राधार से जो जानपना है वह भाव श्र तज्ञान है। इस गाया मे श्री कुन्दकुरवाचार्य ने यह बतलाया है कि दिव्यध्वनि 
के द्वारा द्रव्यक्षुत की रचना हुई है भौर उस द्रव्यश्ष त के आधार से भावश्नुतज्ञान उत्पन्न होता है। 


“'मिडिछित्ती आगमदो आगमचेटू! तदो जेट्ठा ।” 


ठीका--पदार्थ निश्चितिरागमतों भवति । ततहः कारणादेवमुक्तलक्षणागमपरमागमे च चेष्टा प्रवृत्ति: ज्येष्ठा 
प्रशस्येत्ययं: ॥२३२॥। ( प्रव्‌्षनसार जयसेनोय टोका ) 


भ्रागम से पदार्थों का निश्चय हांता है। इसलिये शास्त्राभ्यास मे उद्यम करना श्रंष्ठ है । 


सब्बे आगमसिद्धा अत्या गुणपञ्ज्एह चिल हि । 
जाणंति आगमेण हि पेच्छिता ते वि ते समणा ॥२३४॥ प्रवच्चनसार 


नानाप्रकार गुण-पर्यायोसहित सर्वेपदार्थ आगम से सिद्ध हैं। आगम से शास्त्र के द्वारा उन सब पदार्थों 
को यथार्थ देखकर जो जानते हैं वे ही साधु हैं । 


इस गाया मे थ्रो कुन्बकुम्वाचाय ने यह बतलाया है कि आगम अर्थात्‌ शास्त्र के द्वारा सर्व पदार्थों का 
यथार्थ ज्ञान होता है। हसीलिये, आगमचक्खु साहू” क्र्थात्‌ साधु सर्व पदार्थों को आगम के द्वारा जानता है, ऐसा 
कहा गया है । 
इन आर्षवाक्यों से यह सिद्ध हो जाता है कि वीतरागदेव, निग्र न्थगुरु, दयामयों धर्म और स्याद्वादमयी 
जिनवाणी का यथार्थ ज्ञान व श्रद्धान सम्यग्दशंन है । यदि देव, गुरु, शास्त्र मे उपयोग नहीं जायगा तो उनका ज्ञान 
और श्रद्धान संभव नही है । देव, गुरु, शास्त्र के ज्ञानाभाव में सम्यग्दर्शन के अभाव का प्रसंग आता है। सम्यग्दर्शत 
के अभाव मे मोक्षमार्ग का प्रभाव हो जायगा, क्योकि सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता ही मोक्षमार्ग है । 
यदि यह कहा जाय कि देव, गुरु, शास्त्र में उपयोग जाने से रायोत्पत्ति की सम्भावना है, इत्लिये देव, 
गुरु, शास्त्र में उपयोग नहीं जाना चाहिए; तो ऐसा कहना ठीक नही है। देव, गुर, शास्त्र में यदि राग को 
उत्पत्ति भी हो जाय तो बहू राग प्रशल्त है, क्योकि उसका आश्रय वीतरागता से है। वह प्रशस्तराग मोक्ष मार्ग 
का बाधक न होकर साधक है। कहा भी हे-- 
विधृततससों रागस्तप:ः अतनिवन्धन: । 
संध्याराग इवार्कत्प जम्तोरभ्युदयाय सः ॥१२३।। [ आत्मानुशासन ] 
तप व शास्त्र विषयक जो अनुराग है वह अज्ञानरूप अंघकार को नष्ट करमे बाला है, इसलिये सूर्य की 
प्रभात कालीन लालिमा के समान है । उससे स्वर्ग ब मोक्ष सुख मिलता है। 


ही कुलभवाचायं ने संसार दुःखक्षय का उपाय बतलाते हुए कहा है-- 


बडे ] [ ९० रतनचस्द जेन मुस्तार 
बर्त॑ शीलतपोबान संग्रमो5हेँंत-पूजनम । 
हुःख-विस्छित्तये सब प्रोक्तमेतज्ष संशयः ॥३२२॥ (सार सघुझुचय) 


ससार के दुख्लो का ताश करने के लिये ब्रत, शील, तप, दान, संयम तथा अहँत-पूजन ये सब उपाय हैं 
इसमें सशय नहीं करना चाहिए | 


बीतराग निग्नेन्थ महाव्रतधघारी गुरुओ का उपदेश तो इस प्रकार है। इसके विपरीत रागी इंषी सप्रन्थ 
अश्ृ॑यमी गुरु का उपदेश माननीय नहीं हो सकता है। आपंप्रन्थों को स्वाध्याय से ही यथार्थ शान हो सकता है । 


-णे. ग. 20-3-75 व 27-3-75/५| राणमल जेंग 


जीव तर्व : सम्यग्दशंन 





१. व्यवहार व निश्चय के स्वरूप तथा भेद-प्रति भेद 
२. व्यवहार सम्यग्द्शन भी वाह्तविक सम्यग्दशेन है 


३. व्यवहार सम्यक्त्व सें सिथ्यात्व कर्म के उदय का झ्रभाव रहता है 
४. निश्चय व व्यवहार सम्यकत्व का स्वरूप एवं भ्रक्रमास्तित्वविचार 


शक्रा--व्यवहार सम्यरव्शंन व निश्चय सम्यग्दतंत, इमका कया स्वकृप है? व्यवहार सम्यरवर्शन को 
निश्चय सस्यग्दर्शन का कारण कहा है, सो व्यवहार प्स्यग्वर्शत क्या केवल निश्चय सम्यग्वर्शत का कारण होने से 
हो व्यवहार तम्यावर्शन है, बसे बहु सम्पक््व नहों ? करणानुयोग की सूक्ष्महृष्टि से व्यवहार सम्यरदर्शन मिध्यात्य 
ही है कया ? 

लिसे देव, शास्त्र, गुर को सच्ची श्रद्धा है उसे व्यवहार सम्यब्त्व कहा जाता है तथा जिसे आत्म-थद्धा है 
अपने आप में रु है उसे निश्चयसस्यक्व फहा जाता है। तब व्यवहारसम्यकत्व अर्थातु देव, गुर, शास्त्र की सस्ची 
अरद्धाथाला अपने आपको रुचि रखने घाला होगा या नहीं ? और अपने आप से रणि रखने बाला देव, धुरु, शास्त्र 
का सच्चा अरद्धानों होगा या नहीं ? 


किसी भी जोब के व्यवहार व निःच्चयशम्यवस्थ दोनों साथ रहते हैं या इनमें से कोई भो रह सकता है ? 
यदबि है तो कोनस! ओर क्यों कर ? निशच्चय सम्यवत्व मोक्ष का साक्षात्‌ कारण है तब व्यवहार सम्पक्त्व भी परंपरा 
से कारण है था नहों ? व्यवहार सम्यश्दर्शन होने पर सी ससार अर्धघपुद्गलपरिवर्तनकाल मात्र रह जाता है या नहीं ? 


क्या निश्चयसस्यस्त्व व व्यवहारसम्यक्त्य एक ही सस्पक्त्थ के वो प्रकार कथन करते की अपेक्षा से हैं ? 
यदि ऐसा है तो निश्चय ज व्यवहार बोनों सस्यकक्‍श्व एक दूसरे के साथ हो रहेंगे, एक दूसरे के बिना रहेंगे नहीं ? 
और यह बात फिर प्रत्येक कथन में होनो चाहिए कि प्रत्येक वस्तु का निश्चय और व्यवहार दोनों प्रकार से 
लिरकूपण हो सकता है ओर दोनों हो धर्म प्रत्येक बस्तु में होने चाहिये तब बोनों साथ ही होंगे ? 


समाधान---इस शंका का समाधान करने से पूर्वे निश्वय झौर व्यवहारनय का स्वरूप तथा उनके भेद 


प्रति भेदों का कथत करना आवश्यक है। अतः सर्व प्रथम तय का लक्षण और निश्चय व व्यवहार की अपेक्षा उसके 
भेदों का कथन किया जाता है। 


व्यक्तित्व और $तित्व ] [ ८६५ 


“प्रमाणप्रकाशिता्ं विशेषभप्र रकूपको तय: ।” जयघवल पु० १ पृ० २१० 


अधं--जो प्रमाण के द्वारा प्रकाशित किये गये अर्थ के विशेष का प्रर्थातु किसी एक धर्म का कथन करता 
है, वह 'नय' है। 


“सक्षलादेश; प्रमाणाधोनों विकलादेशों नपाधोनः इति ।” सर्वार्थ त्वि० ११६ 


अध--सकलादेश (सम्पूर्ण धर्मों को विषय करना) प्रमाण के आधीन है और विकलादेश ( एक धर्म को 
विषय करना ) नय के आधीन है । 


क्री स्वामिकातिकेय ने नय का लक्षण इस प्रकार कहा है-- 
णाणा-धम्म-जुदं वि य एयं धस्मं पि वुच्चदे अत्यं । 
तह्सेय-विवकखादोी णत्थि विवक्‍्खा हु सेसाणं ॥२६४॥ 


अर्थ--यद्यपि पदार्थ नाना धर्मों से युक्त है तथापि नथ एक घमं को ही कहता है, क्योंकि उस धर्म की 
विवक्षा है, शेष नयो की विवक्षा नहीं है । 


उध्चारयम्मि दु पदे णिक्खेयं वा कय तु बटढ॒ण । 


भत्यं णयंति ते तश्चदों तसति तम्हा णया भ्रणिदा ॥११८)॥ जयधवल पु. १ पृ. २५९ 


अरथ--पद के उच्चारण करने पर और उसमे किये गये निक्षेप को देखकर अर्थात्‌ समझकर यहाँ पर इस 
पद का क्‍या अथे है इस प्रकार ठीक रीति से अर्थ तक पहुंचा देते हैं अर्थात्‌ ठीक-ठीक प्रर्थ का ज्ञान कराते हैं इसलिये 
वे तय कहलाते हैं । 


इस ग्रार्षबाबय से इतना स्पष्ट हो जाता है कि निश्चयनय व व्यवहार नय इन दोनो नयो मे से प्रत्येक नय 
अर्थ ( पदाथे ) का ठीक-ठीक बोध कराता है | 


वस्तु के किसी एक धर्म की विवक्षा से जो लोक व्यवहार को साघता है वह नय है। जो लोक व्यवद्वार 
की सिद्धि मे सहायक नहीं, वह नय नहीं है। कहा भी है--- 


लोपाणं बबहारं धम्सजिवक्‍दाइ जो पसाहेवि। 
सुय-णाणस्स वियप्पो सो वि णओ लिग-संभूरो ॥२६३॥ सवा. का. 


अर्थ--जो वस्तु के एक धर्म की विवक्षा से लोक व्यवहार को साधता है वह नय है। नय श्रुतज्ञान का 
जैंद है तथा लिग से उत्पन्न होता है। 


ज्यायश्चर्यले लोकसंध्यवहारप्र सिदृष्यर्थम्‌, यत्र स नास्ति न स न्‍्यायः फलरहितरवातु । ज.धपु १प इ७२ 


अथें--नय का भनुसरण भी लोक व्यवहार की प्रसिद्धि के लिये किया जाता है। परन्तु जो लोकव्यवहार 
की सिद्धि में सहायक नहीं है वह नय नहीं है, क्योंकि उसका कोई फल नही पाया जाता है । 


समस्त व्यवहार की सिद्धि सुनय से होती है | सुनय ब्ौर कुनय का लक्षण इस प्रकार है-- 


ते साबेब्धा धुणया णिरवेबजा पे वि दुश्णया होंति । 
सपल-क्यहार-सिद्धडी सुणयावों होदि जियमेण ॥२६६।॥ 


८३६ ] [ १० रतनचकल्द जैन मुख्तार । 


अर्ध--ये नय सापेक्ष हों तो सुनय होते हैं और निरपेक्ष हो तो दुरनेय होते हैं, सुनय से ही समस्त व्यवहारों 
की सिद्धि होती है । 


अध्यात्मभाषा में मूल तय दो हैं। (१) निश्चयनय और व्यवहारनय । निश्चयनय का अभेद वियय है और 
व्यवहारनय का मेद विषय है। निश्चयनय के दो भेद हैं--शुद्धतिश्वयतय, अशुद्धनिश्चयनय । व्यवहारनय भी दो 
प्रकार की है--सदभूतव्यवहारतय और असदुभूतव्यवहारनयथ | एक ही बस्तु जिसका विषय हो वह सद्भूतब्यवहार- 
नय । भिन्न वस्तु जिसका विषय हो वह असदुभूतव्यवहारनय है। उपचरित झौर अनुपन्नरित के भेद्द से इन दोनों 
व्यवहारनयों के भी दो-दो भेद हैं। ( श्रौमहृ देवसेन आचार विरचित अलापपद्धति ) 


समयसार मे निश्चयनय के और व्यवहारनय के विषय में निम्न प्रकार कथन है--- 
१. निःचयनय से द्रव्य मे पर्यायक्ृत व गुणकृत भेद नहीं है । गाघचा ६ व ७ 
ध्यवहारनय से पर्यायकृत व गुणकृत भेद हैं। गाधा ६ व ७ 

२३. निश्चयनय द्रव्याश्रित है और व्यकहारनय पर्यायाश्वित है। गाथा ५६ की टीका 
३. निश्चयनय स्वाश्नित है भौर व्यवहारनय पराश्चित है । 


हरी गो. जीव, गाया ५७२ से भी 'बवहारो य वियप्पो भेदो तह पत्जओ स एयट्टो' इन शब्दों द्वारा यह 
कहा है कि ब्यवहार, विकल्‍प, भेद तथा पर्याय इन शब्दों का एक ही अर्थ है । 


यद्पि वस्तु भेदाभेदात्मक है तथापि निश्चयनय अभेद को विधय करता है और व्यवहारनय का विषय 
जद है ॥ 

यद्यपि वस्तु सामान्य-विशेषात्मक है तथापि सामान्य (द्रव्य) निश्चयनय का विषय और विशेष (पर्याय) 
व्यवहारतय का विषय है । 

यद्यपि वस्तु स्वाश्रितपराश्चितधर्ममयी है। तथापि निश्चयनय स्वाश्नित है। और व्यवहारनय पराश्चित 
है । जसे 'केवलज्ञानी भरात्मा को जानते हैं" यह कथन स्वाश्रित होने से निश्चयतय का विषय है! केवलज्ञानी सर्व 
को जानते हैं यह पराश्चित होने से ध्यवहारनय का विषय है। 


सभी नय प्रपने-अपने विषय के कथन करने में समीचीन हैं धौर दूसरे नयो का निराकरण करने में मूढ 


हैं। अनेकान्तरूप समय के ज्ञाता पुरुष “यह नय सच्चा है और यह नय भूठा है” इस प्रकार का विभाग नहीं करते 
है। गाया इस प्रकार है-- 


णिययवयणिज्जसच्चा सत्यणया परवियालणों मोहा । 
ते उण ण विदुसमओ विभयइ सच्चे व अलिए वा ।! जयघवल पु. १ पृ. २५९ 
सभी नय अपने-अपने विषय का कथन करने मे समीचीन (सच्ची) हैं, किसी भी नय का विषय उस नय 
की इष्टि से झूठा नहीं है । 
इसीलिए भरी बोरसेन स्जासो कहते हैं कि ध्यवहारमय को असत्य कहना टोक भहों है । 


ज ज बवहारणओ चप्पलओं, तशो बयहाराशुतारि सिल्सान पठलिइंसनादों । को बहुभीवा झुरगहुका री - 
वबहारणओ सो लेव समस्सिदष्यो ति मशेजावहारिय गोदम्रेरेण मंगर्ू तत्य कयं ।! जयधवल पु. १ पृ. ८ 


व्यक्तित्व ओर इतित्व ] [ ८६७ 


अर्ध--यदि कहा जाय-ध्यवहारनय असत्य है सो भी ठीक नहीं है, क्योकि उसमे व्यवहार का अनुसरण 
करनेवाले शिष्यों की भ्रद्धत्ति देखी जाती है। अतः जो व्यवहाश्नय बहुत जीवों का अनुग्रह करने वाला है उसीका 
प्राश्रय करना चाहिये। ऐसा मन में निश्वय करके गौतम स्थविर ने चौबीस अनुयोग द्वारो के आदि में मंगल 
किया है । 


हस प्रकार नय, निश्चयनय, व्यवहारतय का स्वरूप समझ लेने से निश्चय-सम्यर्दशंतर और व्यवहार- 
सम्पग्द्शन का स्वरूप सरल हो जाता है । 


सम्मह सणणाणं चरण मोक्जह्स कारण जाएे। 
बवहारा णिच्छपदों तत्तियमइओो णिभो अप्पा ॥३९॥ धृहद्‌ उध्यसंप्र हु 


अर्ध--व्यवहारनय से सम्यग्दशंन-शान-चारित्र इन तीनों के समुवाय को मोक्ष का कारण जानो और 
निश्चयनय से इन तीनो मयी निज आत्मा को मोक्ष का कारण जानो । 


सम्पर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र मोक्ष मार्ग हैं यह सत्य है, किन्तु भेद-विवक्षा होने से इसको व्यवहार मोक्षमार्गे 
कहा है और विवक्षा से इन तीनमयी पात्मा को मोक्षमागं कहा गया है । 


हसी बात को ओ कु दकु द भगवान ने पंचाह्तिकाय गाथा १६१ के इन वाकयों द्वारा कहा है--- 
“मगर्चयणबेण भणिदों तिहि तेहि समाहिदोहु जो अप्पा ।// 
अर्थात्‌--निश्चयनय से सम्यर्दर्श त-शान-चारित्र इन तीन से युक्त यह आत्मा मोक्षमागं कहा गया है । 


इसी दृष्टि ग्रे श्री नेमिच्न्द्राचार्य ने वृहदृत्रब्यसंप्रह गाया ४१ मे निम्न वाक्यों द्वारा व्यवहार और निश्चय 
सम्पग्दशेन को कह्ठा है-- 


“जीवादोसह॒हणं॑ सम्मसं रूवभष्पणों त तु ।” 


अर्थात्‌-जीवादि पदार्थों का श्रद्धान ध्यवहारसम्यश्दशंत है। वह सम्पर्दर्शन अभेदनय से आत्मा का 
स्वरूप है, इसलिये सम्यग्द्शन स्वरूपमयी आत्मा निश्चयसम्यग्दशंन है + 


थी कु बकुद भगवान स्वाश्वित और पराश्चित की अपेक्षा से निश्चय और व्यवहारसम्यश्दशंन का स्वरूप 
कहते हैं-- 

जहू सेडिया दुण परत्स सेडिया सेड़िया य सा होइ । 

तह दंसण्णं दबु ण परस्स इंसणं दंसण ते तु ॥३५९॥ 

एबं तु॒ णिसछपणपत्स भासियं जाणदंसणयरिले | 

सुझ्॒ बवहारणयल्स ये बशण्व॑ से समासेज ॥३६०॥। 

जह परदच्य सेडदि हु सेडिया अप्पणो सहायेण। 

तहु परदव सहुहद सम्मदिट्टि सहावेण ॥३६४॥ 

एवं ववहारस्स बु विणिच्छझो गाणदसणचरितें । 

भवणिलजो अष्णेतु लि पलमएसु एबमेव णायब्यों ।३६५॥ [ समयसार ] 


अर्थात्‌ू--जसे सेटिका (खड़िया) पर की नही है, सेटिका तो सेटिका ही है। उसी प्रकार सम्परदर्शन पर 
का नहीं है, दर्शन तो दर्शन है। इस प्रकार ज्ञान दर्शन चारित्र मे निश्चयनय का कथन है और उस सम्बन्ध मे 


प्श्ष ] [ प० रतनचन्द जैन मुब्तार ! 


संक्षेप से व्यवह्टाररय का कथन सुनो । जैसे सेटिका भपने स्वभाव से परद्रव्य को सफेद करती है, उसी प्रकार 
सम्यश्दष्टि अपने स्वभाव से परद्रव्य का श्रद्धान करता है। इस प्रकार ज्ञान, दर्शन, चारित्र में व्यवहारनय का निरणेय 
कहा है । अन्य पर्यायों में इसी प्रकार जातता चाहिए ! 


इत गाथाओ की टोका में यह कहा है कि निश्चयनय की दृष्टि में स्वस्वामिरूप भ्रश (आत्मा का श्रद्धान ) 
भी व्यवहार है । 


व्यवहारसम्यस्दर्शन निभवयसम्यग्दर्शन का कारण है; मात्र इसलिये उसको ( व्यवहारसम्यब्दर्शन को ) 
सम्यग्दर्शन की संज्ञा मही दी गई है । सम्यग्दर्शन का जो लक्षण “तत्त्वाथंश्रद्धान सम्यग्दर्शनम', व्यवहार प्तम्यग्दर्शन 
में पाया जाता है तथा सम्यग्दर्शन के बाधककारण मिथ्यात्वकमोंदिय का भी अभाव है । इसलिये व्यवहारसब्यग्द हे त 
सो वास्तविक सस्यग्वर्शन है। समयसार गाया २७३ को टीका में श्रो जयसेनाथार्य ने कहा भी है-- 


/“सिध्यात्वादिसप्तप्रकृतोनां तब चारित्रमोह॒बीयस्यचोपशमक्षपोचशमक्षये सति घड़द्रध्यपंचा स्तिकायसप्ततरव- 
भवपदार्थादि भ्रद्धानश्ञामरागढ़ घपरिहाररूपेण भेदरत्नश्रयाश्मकथ्यघहार भोक्षमार्गसंशेन ध्यकहाश्कारणसभयसारेण 
साप्येन विशुद्धशानव्शनस्वभावशुद्धएमतत्वसम्धक श्रद्धानज्ञानानुचर णरूपा भेद रत्त अभयार्मक नि विकल्पसमा घिरूपेणा नंत - 
केवलज्ञानाविचतुष्टपथ्यक्तिसुपस्थ फार्यतमयसारघोत्पाइकेन निश्वयकारणसमयसारेण बिना खल्वज्ञानिजोयों राध्यति 
तुष्पति थे । 


इसका सारांश यह है कि 'मिथ्यात्वादि सात प्रकृतियों के तथा चारित्रमोहनीय के उपशम क्षयोपशम व 
क्षय होने से छह द्रव्य, पचास्तिकाय, सात तत्त्व, नवपदार्थ आदि का श्रद्धान ज्ञान व रोगद्वे ष का त्याग, यह भेद- 
रूप सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र व्यवहारमोक्षमार्ग है । इसके द्वारा साधन योग्य विशुद्धज्ञान-दर्शन स्वभाव- 
रूप शुद्ध आत्मीक तत्त्वरूप सम्यकनज्ञान-चारित्र प्रभेद रत्नश्रयात्मक निविफल्पसमाधिमय निश्चयमोक्षमार्ग है ।! 


सातप्रकृतियों के क्षय से उत्पन्न हुआ क्षायिकसम्पग्दशंन यदि सबिकल्पावस्था मे है, तो वह भी व्यवहार- 
समभ्यग्दर्शन है। निविकस्पसमाधि में स्थित अर्थात्‌ श्रेणी मे स्थित जीव के 3पशमसम्यग्दर्शन भी निश्चयसम्यग्दर्शन 
है। सातप्रकृतियों के उपशम, क्षयोपशम तथा क्षय से व्यवहार व निश्चय दोनो सम्यरदर्शन उत्पन्न होते हैं, अतः 
करणानुयोग की दृष्टि से दोनों ही सम्पग्दर्शन वाल्तविक हैं । 


क्लो अमृतचन्द्राचायं भो पंचास्तिकाय गाथा १०७ को टोका में कहते हैं कि व्यवहारसम्पग्दर्शन मे मिथ्यात्व- 
कर्म का अनुदय रहता है । 


“पाया: खलु कालकलितपंचात्तिकायविकल्परूप। नव पदार्था: तेथा सिश्यावशंनोदया पाबिताभ्रद्धानापाव- 
स्वभाव भावांतरं भरद्वानं सम्यग्वर्शनं शुद्ध-चेतन्यरूपात्मतत्वविनिश्थयबीजम्‌ ३ 


अर्थ--फाल सहित पच्रास्तिकाय और विकल्प रूप नव पदार्थ इनको भाव कहते हैं। मिथ्यादर्शन के उदय 
से उत्पन्न हुमा जो अश्रद्धान, उसका अभाव होने पर पच्रास्तिकाय जौर नव पदार्थ का श्रद्धान वह व्यवहार सम्परदशेत 
है और यह शुद्ध आत्मतत्त्व के निश्चय का बीज है । 


ओ समस्तभ्द् आचार्य ने रत्तकरण्ड ध्रायकाचार गाया ४ में सच्चे देव शास्त्र ओर गुर के श्रद्धान को 
सम्पर्दर्शन' कहा है । 


व्यक्तित्व शोर झृतित्व ] [ ६९९ 


भरी बसुनरिद आचार्य सिद्धान्नचऋषतों ने गाया ६ में आप्त, ध्ागम भौर तस्वों के श्रद्धान को सम्पग्दर्शन 
फहा है। 

की स्वासि कात्तिकेव आचार्य ने गाया ३११-१२ भे अनेकास्तरूप तत्त्वों को तथा जीव, अजीव 
क्षादि नव पदार्थों को श्रुतज्ञान व नयो के द्वारा जातकर श्रद्धान करना सम्यग्दशंन है॥ तथा वाया ३२४ में कहा है 
कि “जो तत्वों को नहों जानता है, किम्तु लिन-बचन पर श्रद्धा रखता है यह भी सम्यस्टृष्टि है 

“प्रशम, सवेग, अनुकम्पा और झासह्तिक्य की प्रगटता ही जिसका लक्षण है उसको सम्यक्त्व कहते हैं। यह 
शुद्ध नय को भ्रपेक्षा लक्षण है। धवल पु० १ पृ० १५१ । 


आप्त आगम और पदार्थ को तत्वार्थ कहते हैं। तत्वार्ष के श्रद्धान को सम्यर्दर्शन कहते हैं। यह अशुद्धनय 
के आश्रय से लक्षण है । धबल पु० १ १० १५१॥ 


गोम्मटसार जीवकाण्ड गाया ५६१ में कहा है--जिनेन्द्र भगवान के द्वारा उपदेश दिये गये छह द्रव्य पाँच 
अत्तिकाय श्रौर नव पदार्थों का आज्ञा अथवा अधिगम से श्रद्धान करने को सम्यर्द्शन कहते हैं । 

भी कुन्दकुत्य आचार्य ते सम्यग्दर्शन के निम्त लक्षण कहे हैं-- 

“प्राप्त आगम और तस््व की श्रद्धा से सम्ययदशेनत होता है ।” नि० सा० गाथा ५। “तस्जर्ई सम्सस 
भ्र्थात्‌ तत्त्वरुचि सम्यग्द्शन है। मो० पा० गाथा ३८। “हिसारहितघर्म, अठारहदोषरहित देव निगम न्‍्यगुर का 
श्रद्धान सम्यग्दर्शन है।' मो० पा० ९० । “कालसहित परथ्यास्तिकाय ओर नवपदार्थ का श्रद्धान सम्यक्त्व है ।! पं० 
का० गा० १०९ । “धघर्मादि छह द्रव्यो का श्रद्धात सम्पक्त्व है । पं० का० गाया १६० । “जीव, प्रजीव, पृण्य,पाप, 
आख्रव, सबर, तिजंरा, बध, मोक्ष को भूतार्थरूप से जानना सम्यस्दर्भन है । समयसार गाथा १३ । “'छहूद्रव्य नव- 
पदार्थ पाँचभ्रस्तिकाय साततत्त्व ये जिन-वचन मे कहे हैं। तिनके स्वरूप को जो श्रद्धान करे सो सम्यखदष्ट है।” 
दर्शनपाहुड़ गाथा १९। “जीवादि का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है, ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने व्यवहार से कहा है निएचय से 
झात्मा ही सम्यकत्व है णिश्छुपदों अप्पाणं हुबई सम्मस ।” बर्शनपाहुड़ गाथा २० | 


जीव और आत्मा एक ही द्रव्य के नाम हैं। अतः जीवादि के श्रद्धान में आत्मा का श्रद्धान भी गर्भित है । 
प्रात्मा का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है ।” यह भी भेदविवक्षा से कथन है, भ्रतः व्यवहारनय का विषय है। “आत्मा ही 
सम्यक्त्व है,” यह अभेद विवक्षा से कथन है। इप्तमे गुण-गुणी का भेद नहीं है, अतः निश्चयनय का विषय है । 


जिसको सच्चे-देव गुरु, शास्त्र अथवा धर्म का यथापंश्रद्धान है उसको आत्मा का श्रद्धान होता है। ऐसा 
हरी क्ुर्दकुन्द भगवान ने प्रबं्धनसार मे कहा है-- 


जो जाणदि अरहूतं, वस्वसगुणशपण्जयस हि । 
सो जाणबि अप्पाणं मोहो बलु जावि तस्स लय ॥८०॥ 
अर्थ--जो धरहंत को द्रव्य, गुरा, पर्यायरूप से जातता है वह आत्मा को जानता है और उसका मोह 
( मिथ्यात्व ) अवश्य नाश को प्राप्त होता है । 
निशएचयसम्पन्दर्शन और व्यवहारसम्यग्दशंन का कथन अनेक दृष्ठियो से किया गया है। यगरुण-गृणी की 
झमेदरष्टि से सम्यवत्व का कथन ( सम्यकत्त्र ही आत्मा है या प्रात्मा ही सम्यकत्व है ) निश्चयसम्यश्दर्शन, और 


जीवादि तस्वों का श्रद्धान या आत्मा का श्रद्धान व्यवहारसभ्पम्दशन है, क्योकि यह भेंदर॒ष्टि से कथन है। निश्चय 
और शव्यवहारसम्यस्दार्शन का इसप्रकार लक्षण करने में दोनों सम्यग्दर्शन साथ रह सकते हैं। 


१००] [ ५० रतनचन्द जैन खुल्तार ! 


जहाँ पर सरागसम्यग्दशंन को अथवा घविकल्पसम्यर्दश न को व्यवहारसम्यरदर्शन कहा है ओर वीतराग- 
सम्यग्दशंन को प्रथवा निविकरूपसम्यस्दशंत को निश्चयस म्यग्दर्शन कहा है वहाँ पर निश्चय झौर व्यवहार दोनों 
सम्यरदशंन साथ नहीं रह सकते | 


/द्विष्रा सम्पक्त्व॑ भव्यते सरागवीतराग-भेदेन । प्रशमसंवेगानुकूम्पास्तिक्याभिव्यक्तिलक्षणं॑ सरागसम्पव्य॑ 
भष्यते, तदेव व्यवहारसम्यवत्वमिति तस्य विषयभृतानि बड़वस्याणीति । बोतरागसम्यवक्‍त्थ॑ निजशुद्धात्मानुभुतिलक्षणं 
बीतरागजारित्राविनाभूत तदेव निश्च पसम्यक्त्वमिति ।” [ परमात्म-प्रकाश अ० २ गा० १७ टोका ] 


अथं--सराग प्रौर वोतराग के भेद से सम्यग्दशंन दो प्रकार का है । प्रशम, संवेग, अनुकम्पा आस्तिक्य को 
प्रगटता जिसका लक्षण है वह सरागसम्परदर्शन है, वही व्यवहारसम्यग्दशंन है। उसका विषय छहृद्रब्य हैं। निज- 
शुद्धास्मानु भूति जिसका लक्षण है वह वोतरागसम्यर्दशंन है और वह वीतरागचारित्र के साथ ही रहता है उसको 
निश्चयसम्यग्दर्शन कहा है । 


श्री राजवातिक अध्याय १ सूत्र २ की टीका मे भी कहा है-- 


“तद द्विविधं सरागवीतरागबिकल्पात्‌ ॥ २९॥ प्रशमसंवेगानुकस्पास्सिक्याधिश्यक्तिलक्षणं प्रथमम ॥३०॥ 


आध्मणिशुद्धिमाजमितर तृ ॥३१॥ सप्तानां कर्म प्रकृतोनाम आत्यन्तिकेडपय्मे सत्यात्मविदुद्धिसाशत्रमितर हू बोतराग- 
सम्यक्त्यमिट्युछ्यते । अन्न पूृव॑ भवति साधनं, उत्तरं साधन साध्यं थे ।' 


अरथं--वह सम्यग्द्शन सराग बीतराग के भेद से दो प्रकार का है। प्रशम, सवेग, प्रमुकम्पा, भास्तिक्य की 
प्रगटता है लक्षण जिसका वहू सरागसम्यग्दर्शन है। श्रात्मविशुद्धिमात्र बीतरागसम्यर्दर्शन है। सातप्रकृतियों के 
अत्यन्त नाश होने पर जो आत्म-विशुद्धि होती है वह आत्मविशुद्धिमात्र वीतरागसम्यकत्व कहा गया है। सराग- 
सम्यकत्व साघनरूप है। वीतरागसम्यग्दशंन साधन और साध्यरूप है । 


समयसार गाया १३ को टीका में भी भी जयसेनाचाय ने कहा है-- 


“आतंरोग्रपरित्यागलक्षणनिविकल्पसामाधिकस्थितानां यच्छुद्धात्मरूपस्थ दर्शानमनुभवनतवलोकनमुपलब्धि: 
संवित्ति: प्रतोति: ख्यातिरनुभूतिस्तदेव निश्वयनयेन निश्चयचारिश्राविनाभावि निश्चयसम्यकत्व बीतरागसम्पकत्य॑ 
भष्यते । तदेव ऋर गुणगुण्यभेवदकपनिश्चयनयेन शुद्धात्मरूप सवति । निश्चयनयेन तु स्वकोयशुद्धपरिणाम एवं सम्य- 
बश्वसिति 

अध--पातं रोद्र परिणामों के त्यागझूप लक्षण है जिसका, ऐसी लिविकल्पसामायिक में स्थित जीव के जो 
शुद्धात्मकूप का दर्शेन, अनुभवन, अवलोकन, उपलब्धि, सवित्ति, प्रतीति, ख्याति, अनुभूति होती है वही निश्चयनय 
पे निश्चयचारित्र का अविनाभावी निश्चयसम्पक्त्व-वीतरागसम्यक्त्य कहा गया है। वही ग्रुणयुणी के अभेदरूप 
निश्चयनय से शुद्धात्महूप है। निश्वयनय से भपने शुद्ध परिणाम ही सम्यबत्व है । 


भरी यृह॒द्‌ व्रध्यसंप्रह गाया २२ को टीका मे भी कहा है-- 
“यत्पुनस्तव विनाभूर्त तथ्मिश्चयसम्यकत्व बोतरागसम्यकत्थ चेति भण्यते |” 


अध--उस बीतरशागचारित्र का गविनाभूत वीतरागसम्यवत्व ही निश्चयसम्यवट्व कहा गया है । 


रायचम्ब-प्रंथमाला से प्रकाशित पंचात्तिकाय पृ० १६९ पर कहा है कि निविकल्पसमाधि काल में 
निश्चयसम्यक्त्व तो कभो होता है, अधिकतर तो व्यवहारसम्यकत्व रहता है । 


व्यक्तित्व भर कुृतित्व ] [ ६०१ 


“पर्मपि बवाषि निधिशएप सपाधिकाले लिविकारशुद्धात्म रलिकरृपं निश्चय सम्पक्त्यं स्पुशति तथापि 
प्रभसुरुण घहिरंगपदार्धदचिक्ृपं घद्व्यवहार सम्यक्स्थ तस्वेतर मुख्यता 

भेद व अभेद को अपेक्षा से व्यवह्ार-निश्चयसम्यक्ट्व का यदि कथन किया जाता तो दोनों सम्यवत्व एक 
साथ रह सकते हैं, क्योंकि एक ही सम्यकत्व का दो रब्टियो से कथन है । 


निविकल्प-वीत राग और सविकल्प-सराग की अपेक्षा से निश्चय तथा व्यवहारसस्यवस्व का कथन किया 
जाय तो दोनो सम्यक्त्व साथ नहीं रहते । इस प्रकार इस विषय मे ग्रनेकास्त है, एकान्त नहीं है । 
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(१) उपचार सम्यग्दर्शन एवं व्यवहार सम्यर्दर्शन में भेद 
(२) उपचार श्रथवा व्यवहार मिथ्या नहीं होता 
(३) उपचरित नय का कथन भी प्रममिथ्या है 


शंक(-- उपचार सम्परदर्शन ओर व्यवहार सम्परदर्शेन से क्या अन्तर है ? 


समाधान-- उपचार सम्यम्दर्शन'! आगम मे सम्यरदर्शन की ऐसी सज्ञा मेरे देखने मे नहीं आई 


है। क्री अपृतचन्द्रायायं ने पुरुषा्थ सिद्धि उपाय मे मुख्य श्रौर उपचार ऐसे दो प्रकार का मोक्षमार्ग बत- 
लाया गया है । 


सम्पक्‍रवच रिश्रवोधलक्षणो सोक्षमाग इस्येषः । 
सुख्योपचाररूप: प्रापयति परंपद॑ पुरुषम्‌ ॥ २२२ ॥ 


सम्यग्द्शन-चारित्र-ज्ञान लक्षणवाला तथा मुख्य ( निश्चय ) और उपचार ( व्यवहार ) रूप ऐसा 
मोक्षमागं आत्मा को परमात्मपद प्राप्त करा देता है । 


यहाँ पर “मुख्य” शब्द निश्चय के लिये प्रयोग हुआ है ओर “उपचार' शब्द व्यवहार के लिये प्रयोग हुआ 
है, क्योकि श्री अभ्ुतचन्धाणायये ने तस्वायंसार में ““निश्जयव्यवहाराध्यां सोक्षमार्गों द्विधा स्थित: ॥” निश्चयय और 
ब्यवहार की अपेक्षा मोक्षमार्ग दो प्रकार का है, ऐसा कहा है । 


निश्चयनय की ईष्टि में न तो बंध है और न मोक्ष है, क्योकि बधपू्वंक मोक्ष होता है। जब निश्चयनय मे 
बंध व मोक्ष नहीं तो मोक्षमार्ग भी नही है + 
णवि होवि अप्पमत्तोी ण पमत्तो जाणनोदु जो भावों । 
एवं भणंति धुद्धा णावा जो सो उ सो चेव ॥६॥॥ 


जोबे फम्म बद्ध पुट्ट चेदि ववहारणय भणिदं । 
सुद्धणयस्स दू जीवे अबद्ध-पुष्ु हवइ कम्मं ।।१४१॥ समयसार 


जो ज्ञायक भाव आत्मा है वह प्रप्रमत्त ( सातवें से चौदहवाँ गुणस्थान ) भी नहीं है भ्ौर प्रमत्त ( पहले 
से छठवाँ गुणस्थान ) भी नही है ( बर्थात्‌ गुणस्थातातीत होते से ससारी भी नही है ) और जो ज्ञाता (झात्मा) 
है बह वो वही है ऐसा तिश्चयनय कहता है । जीव में कर्म बद्ध ओर स्पृष्ट है यह व्यवह्यारनय का विषय है। जीव 
में कर्म बंधे हुए नहीं हैं भोर भस्पृष्ट हैं यह निश्वयनय का पक्ष है। 


९०२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


मुक्तरचेतृ प्राकृभवेह बग्धों, नो बंधों मोचन कथम । 
अबधे सोचने जेज सुड्चेरयों निर्यंकः ॥ [वृ० ब्र० सं> ] 


“झन्धरच शुद्धनिश्वयेन नास्ति तथा बंधपूर्व कों मोक्षोौषपि । यदि पुनः शुद्ध निश्वयेन बंधों भवति तथा 
सबबंदंब बंध एव, मोक्षो माह्ति ।” [ यु० द्र० स० ] 


अधं--यदि जीब मुक्त है तो पहले इस जोव के बंध अवश्य होना चाहिये, क्योकि यदि बध न हो तो मोक्ष 
(छूटना) कंसे हो सकता है। इसलिये अबंध ( न बधे हुए ) की मुक्ति नहीं हुआ करतो, उसके तो मुड्च धातु 
( छूटने का वाघक शब्द ) का प्रयोग ही व्यर्थ है। कोई मनुष्य पहले बणा हुआ हो, फिर छूटे, तब बह मुक्त 
कहलाता है। ऐसे ही जो जीव पहले कर्मों से बंधा हो उत्ती को मोक्ष होती है। शुद्ध निश्चयनय कौ अपेक्षा से बच्च 
है ही नहीं। इसीप्रकार शुद्ध निश्वयनय से बधपूर्वेक मोक्ष भी नहीं है। यदि शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा बंध होवे 
तो सदा ही बध होता रहे, मोक्ष हौ न हो । 


इस आगम से यह सिद्ध हो जाता है कवि निश्चयनय से न बध है, न भोक्ष है भौर न मोक्षमार्ग है। बंघ, 
मोक्ष, मोक्षमार्ग ये पर्यायें हैं, जो ब्यवहारनय की विषय हैं। निश्वयलय का विषय द्रब्य सामान्‍य है, पर्याय 


नही है । 


णिच्छुपववहारणया सगूलभेया जयाण सब्वाण। 
गिश्छयसाहणहेऊ वब्वयपज्जर्यिया मुणहु ॥ ४ ॥ [अलापपद्धति ] 


सम्पूर्ण नयो के निश्चयतय और व्यवहारनय ये दो मूल भेद हैं। निश्चयनय का हेतु द्र॒व्याथिकनय है, 
और साधन अर्थात्‌ व्यवहारनय का हेतु पर्यायाथिकनय है । 


/“समयसार गाया ५६ को टोका में श्री अमृतचन्द्राचायं ने कहा है--व्यवहृ।रतयथं: किल पर्यायाथित्वातृ! 
'सिश्चयनयस्सु द्रव्याशित्यातु' अर्थात्‌ व्यवहा रनय पर्याय के आश्रय है और निश्चयवय द्र॒ष्य के आश्रय है | 


/बबहारो य वियप्पो भेदों तह पज्जमो जि एयट्रो ॥५७२॥ [गो० जो०] 
“प्यवहारेण विकल्पेन भेदेन पययेण ।/ [ समयसार गा० १२ को हीका ] 


अर्थात्‌--व्यव हार, विकल्प, भेद और पर्याय ये सब एकार्थेवाचों शब्द हैं । बध, मोक्ष भौर मोक्षमार्ग पर्याय 
होने से व्यवहारनय का ही विषय है, निश्वयनय का विषय नही है । 


सद्भू तब्यवहारनय, जसजऊू तब्यवहारनय, उपचारनय इन तीन नयो की अपेक्षासे सोक्षमार्ग की मीमांसा 
की जाती है । “तलेकवस्तुविषयः सज्भू तब्यवहारः ॥२२१॥ भिन्न वस्तुविषयोधसजू तब्यवहार:॥२२२॥ [कषा. प.]” 


एक वस्तु को विषय करने वाला सडद्भू तब्यवहारनय है। भिन्न वस्तुओ को विषय करनेवाला असद्भू त- 
व्यवहारनय है । 


/मुक्याभावे सति प्रयोजतने तिमिसे चोपबारः प्रव्तते ।२१२॥ सो5पि सब्जन्धो5विभासावः सरलेबः सम्बरध: 
परिणाप्र.परिणासिसस्थस्ध:, भदाभठ य सम्बन्धः, शानलेयतम्थस्ध:, चारिश्रचर्पासम्वन्धश्वेश्यादि ।” [आलापपद्धति ] 


अफाक्तित्व भोर इृतित्व ] [ €०३ 


मुस्य के अभाव में प्रथोगनवश या निमित्तवश उपचार की प्रवृत्ति होती है। प्रविनाभाव सम्बन्ध मे, 
संश्लेष पम्बन्ध मे, परिणाम-परिणा मी सम्बन्ध में, श्रद्धा-श्रद्ध यसम्बन्ध में, शानजेयसम्बन्ध मे, चारित्र-चर्या इत्यादि 
सम्बन्धों मे, प्रयोजन या निित्त के वश उपचार होता है । 


प्रमेध रत्नमाला पृ० १७६ पर भी कहा है-- 


“मुख्य का अमाव होने पर तथा प्रयोजन और निमित्त के होने पर उपचार की प्रवृत्ति होती है, ऐसा 
नियम है। यहाँ पर वचन का परार्थानुमानपने मे कारणपना ही उपचार का निमित्त है। प्रतः प्रतिपाद जो शिष्य 


उसके लिये जो अनुमान सो परार्थानुमान है, उसका प्रतिपादक बचन भी परार्थातुमान है | यहाँ अनुमान के कारण 
बचन में ज्ञानरूप कार्य का उपचार किया गया है।” 


इसी प्रकार तरवापंसुत्र, अध्याय छह, सुत्र २ मे जो योग को आख्व कहा है, वहाँ पर भी कारणा में कार्य 
का उपचार करके कथन किया गया है। 


यह उपचार असत्याथ ( भूठ ) भी नही है, क्योकि कार्य और कारण का परस्पर मे सम्बन्ध है । 
व्यवहार व उपचरिततय की भपेक्षा सम्यग्द्शन आदि का विचार किया जाता है। 

एवं हि जीवराया णादव्यों तह ये सहहेवष्यो । 

अखुध रिवष्यो य पुणो सो लेव बु सोक्लकामेज ॥२१॥ [ समयपतार | 


मोक्षार्थी पुर्ष को निज शुद्धशीवरूपी राजा को जानना चाहिये, अद्धात करता चाहिये पभौर निजशुद्ध 
आत्मस्थभाव के अनुकूल आचरणा करना चाहिये। 


मोक्षमार्ग का यह कथन निज जीवद्रध्याश्रित होने से सख्भू तव्यवहारनय का विषय है तथापि असझ्भू त- 
व्यवहारनय की प्रपेक्षा से इसको निश्चय मोक्षमार्ग या निश्चय रत्ननत्रय कहा गया है । 


झसजू तव्यवहारनय की भ्रपेक्षा 'निजशुद्धात्मा के श्रद्धान' को यद्यपि निश्चयसम्पक्त्व कद्दा जाता है तथापि 
सम्पर्द्शेत का यह लक्षण सद॒भूतव्यवहारनय का विषय है, क्योकि यहाँ पर एक ही द्रव्य मे, श्रद्धान करनेवाला, 
श्रद्धान और जिसका श्रद्धान किया जाये अर्थात्‌ कर्ता, क्रिया, कर्म, ऐसे तीन भेद कर दिये गये हैं। “'निश्ययनपों- 
सेदजिदयो, व्यव्टारों सेबविधय: ।” इस सूत्र के द्वारा भेद' व्यवहारनय का विषय बतलाया गया है। निशचरयनय 


का विषय तो अभेद है । पश्रतः निजशुद्धात्मा का श्रद्धान सम्यग्दर्शेन है। यह कथन निश्चयनय का विषय नहीं हो 
सकता है । 


नियमसार में भरी कुन्दकुर्दाचायं ने व्यवहा रसम्यग्दशंत का स्वरूप निम्तप्रकार कहा है-- 


असागसतस्चाणं सहहणादों हयेइ सम्मस 
बवगपअसेस-दोधो सयलगुणव्या हुबे असो ॥५॥ 


“वयवहारसम्पकत्वस्वरूपाल्यानमेतवु 
आप्त, आगम और तत्वों की श्रद्धा से सम्पक्त्व होता है। यहू व्यवहार सम्यकत्व के स्वरूप का कथन है। 


सम्मल सहृहणं भाषाजं तेसि सधिगमों णाणं | 
आजारिस समभाजो विसपेसु विश्युमग्गाल (१०७॥ 


९०४ | [ पं» रतनचन्द जेन मुख्तार। 


जीवाजोजा भाषा पुष्णं पावं थ आसय सेसि | 
संवरणिक्जरबंधो सोक्यों य हुवबंति ते अट्टा ॥१०८॥ [ पंचात्तिकाप ] 


टीका--“वंजात्ति कायवड्ध व्यविकल्परूप जोवाजीवहय जीवपुद्गलसपोगपरिणामोत्पन्नासबादिपदा्ंसप्तकं 
लेत्यु कलक्षणानांभावायां जीयादिनव-पदार्थानां मिथ्यात्वोदयजनित-विप्रीताभिनिवेशरहितं अद्धान सम्पक्त्थ॑ भवति । 
इंदं_ लु नवपदार्थविषयभूत व्यवहार्तस्पक््वम्‌ । शुद्धजीवास्तिकायरचिरूपस्प मिश्चयसम्पक्त्वस्थ साधकरवेन 
बोज-भूतम्‌ । 

जीव, झजीव और इनके संयोग से उत्पन्न होनेवाले पुण्य, पाप, झासरव, सवर, निजेरा, बंध, मोक्ष इन 
पदार्थों का तथा पचास्तिकाय व छह॒द्रश्यों का, जो भिथ्यात्वोदयबनलित विपरीतामिनिवेशरहित श्रद्धान है वह ठ्यव- 


हारसम्पर्दशंत है। यह व्यवहारसम्यग्दशंन, शुद्धबीवास्तिकाय की रुचिरूप निश्चय सम्यक्तव का साधक है, इसलिये 
व्यवहारसम्यग्दशंन निश्चय-सम्यग्द्शंत का बीज है । 


यहाँ पर नवपदार्थ के श्रद्धान को जो व्यवहारसम्यग्दशंन कहा गया है वह असद्भूतव्यवहारनय का विषय 
है, क्योंकि दो भिन्न पदार्थों में श्रद्धात व श्रद्ध य संबध को व्यवह्वारसम्पक्त्व कहा गया है । 
निज शुद्धात्मा की रुचि को जो निश्चय कहा गया है यह सदृभूतव्यवहारनय का विषय है, क्योकि यहाँ पर 
एक ही पदाय्य॑ मे श्रद्धान व श्रद्धय का भेद किया गया है । 
अआयाराबी णाणं जोवादी बंसणं ल॒ विभेयं । 
छण्जोवणिकं छ तहा भणइ चरित्त तु बबहारों ॥२७६॥ [ समयसार ] 
आचारांगआदि शास्त्र तो ज्ञान हैं तथा जीवादितत्त्व हैं ये सम्यग्दर्शन हैं। छहकायके जीव चारित्र हैं 
ऐसा व्यवहारनय कहता है। 


यह उपचरितनय का कथन है, क्योकि यहाँ पर कारण से कार्य का उपचार किया गया है। ज्ञानरूप कार्य 
के आाचारांग आदि शास्त्र कारण हैं। अतः आचाराग आदि शास्त्रो मे ज्ञानरूप कार्य का उपचार करके आचाराग 
ग्रादि शास्त्रों को ज्ञान कहा गया है। जीवादितत्व श्रद्ध य हैं भौर इनका श्रद्धान सम्पग्दशंत है। सम्यग्दशन और 
जीवादि पदार्थों मे श्रद्धान-अर्द्ध य सम्बन्ध है, भ्रत, जीवादि श्रद्ध यपदार्थों मे सम्यग्दर्शनरूप श्रद्धान का उपचार करके 
जीवादि श्रद्ध यपदार्थों को सम्यग्दर्शन कहा गया है । 


छहकाय के जीवो की रक्षा चारित्र है। धर्थाव्‌ छहकाय के जीव चारित्र के विषय पड़ते हैं। छुहकाय के 
जीवों मे भौर चारित्र मे परस्पर विषय-विषयी सम्बन्ध है । छहकाय के जीवरूप विषय में चारित्ररूप विषयी का 
उपचार करके छहकाय के जीवो को चारित्र कहा गया है । 


यह उपचार भूठ भी नहीं है, क्योकि उपचार को भूठ मानने पर, “शाणं शेयप्पमाणमुहिद्द”; शान शेय- 
प्रमाण है ऐसा जो जिनेन्द्र भगवान ने कहा है, यह कथन भ्रर्थात्‌ सर्वज्षता का कथन भी उपचरितनय का विषय होने 
से भूठ हो जायगा। दो पदार्थों का परह्पर सम्बन्ध निश्वयनय का विषय नही है । अतः निश्वयनय-व्य वहा रनय के 
विषय का निषेध करता है । 


इसप्रकार निजशुद्धात्मा का श्रद्धात निश्चय सम्पर्दर्शन है, यह सदभूतव्यवहारनय का विषय है। जीवादि- 
पदार्थों का श्रद्धान व्यवहारसम्यन्दर्शन है, यह अतद्भूतव्यवहारनय का विषय है। जीवादिपदार्थ सम्यग्दर्शन है। 
यह उपचरितनय का विषय है ये तीनो कथन अपनो-अपनी नय की अपेक्षा सत्य हैं । 


--जें. ग. 22-2-73/शा/ ग. म. सोनी, फुलेरा 


व्यक्तित्व भौर इतित्व ] [ €०४५ 


सम्यग्द्शंन के सराग, वोत राग भेद आगमोक्त है 
शांका--सम्पक्त्य सराग व चोतराग किसी आचार्थ ने बतलाथा है या गहीं ? सम्पकत्थ को सराग 
बतलाने वाला क्या भिध्याहृष्टि है 
समाधान--दिगम्बर जन महानाचायें श्री अकलंकदेव कहते हैं--- 
पसम्यग्वशेन द्विविधम्‌ । कुतः ? सराग-बीतराग-विकल्पातू । 
भ्र्यात्‌ सरागसम्यग्दशंन भ्ौर बीतरागसम्यग्दशंन के भेद से सम्यग्दशंन दो प्रकार का है । 
सराग और वीतराग के भेद से सम्यग्दर्शन को दो प्रकार का बतलाने बाला मिथ्याहष्टि नहीं हो सकता है, 
क्योकि वीतरागी दिगम्बर जैनाचाये कभी भिशथ्योपदेश नहीं देते हैं | 
+णें, ग. 3-7-72/५/ ताराघम्द महेन्द्रकृपार 
सराग सम्पक्त्व 


शंका--मई १९६४५ के सन्मति संदेश पृ० ६३ पश श्री पं० कूलचम्दमी ने लिखा है 'तथा इसके सहुभाव में 
प्रशम, संबेष अमुकस्पा और आत्तिक्य आदि भावों को जो अभिव्यक्ति होती है वहु सराग सम्पवत्व है ।' कया प्रशल 
क्षादि भावों को अभिव्यक्ति सराग सम्परवर्शन है या सराग सम्यग्दर्शन का लक्षण है ? क्या प्रशम और आल्तिक्य 
भाव सराग भाव है ? 


समाधास---प्रशम, सवेग, आस्तिक्य, अनुकम्पा की अभिव्यक्ति सरागसम्यग्दशंन का लक्षण है और सराग- 
सम्यग्दशेन लक्ष्य है। यदि लक्ष्य और लक्षण में सर्वथा प्रभेद मान लिया जाये तो 'लक्ष्य और लक्षण” ऐसी दो श्षंज्ञा 
हो नही बन सकती । इसके अतिरिक्त भ्रन्य भी अनेक दोष आ जावेंगे। लक्ष्य और लक्षण में स्वंधा अभ्ेद मानना 
भेदामेद विपर्यात' है । 

'प्रशससंवेगानुकस्पाह्तिक्याभिभ्यक्तिलक्षणं प्रथम ।' सर्वाधंसिद्धि ११२ । 

अर्थातु--प्रशम, संवेग, प्रनुकम्पा, आस्तिक्य की झ्रभिव्यक्ति सरागसम्यग्दशंन का लक्षण है । 

प्रशम भौर आस्तिक्य सरागमाव नहीं हैं। प्रशम का लक्षण निम्नप्रकार है-- 

“रागावि दोधेध्यश्येतों निर्यंशन प्रशमः ।” तस्‍्वार्बुक्ति ११२ । 

अ्र्धथ“-भात्मा की रागादि दोषो से विरक्ति प्रशभभाव है ॥ 

'रागादि दोषों से विरक्ति' सराग भाव कंसे हो सकता है अर्थात्‌ प्रशम सरागभाव नहीं है। आस्तिक्य भी 
सरागभाव नहीं है, क्योंकि जीवादि पदार्थों का जेसा त्वसाव है वेसी बुद्धि होता आस्तिनय है । जेसा कि लत्वार्षे- 
वहतिक में कहा है-- 

“जीवादपोए्या ययात्वयं भावे: सस्तीति मतिरास्तिक्यम्‌ 


ओऔमात्‌ पं० फूलचरदजी ने सन्‌ १६४५ में सरागसम्यस्द्शन भौर वीतरागसम्यग्दर्शन के विषय में निम्न 
प्रकार खिला था--- 


६०६ ] [ प० रतनबन्द जेन मुख्तार : 


“परागौ जीव के सम्यग्दर्शन को सरागसम्यग्दर्शन कहा है और वीतरागी जीब के सम्यग्दर्शन को बीतराग- 
सम्पर्द्शन कहा है। उपशम आदि के भेद से सम्यरद्शन के तीन भेद बतलाये हैं। इतमे से वेदक सम्यग्दशंन तो 
सराग अवस्था में ही पाया जाता है, किन्तु शेष दो सम्यग्दर्शन सराग और वीतराग्र दोनों प्रवस्थाओ मे पाये जाते 
हैं। राजबातिक में एक क्षायिक सम्यग्दर्शन को ही वीतराग सम्यर्दर्शन बतलाया है। सो यह प्रापेक्षिक कथन है । 
चारित्र मोहनीय के क्षय से होनेवालो वीतरागता क्षायिकसम्यग्दर्शन के सद्भाव में ही होती है, अन्यत्र नहीं। यही 
सबब है कि राजवातिक मे क्षायिकसम्यग्दशंन को ही बोतरागसम्यग्द्शन लिखा है । किन्तु कषायों की उपशमजन्य 
बीतरागता उपशमसम्यग्दर्शन के सद्भाव में भी प्रगट होती हुई देवी जाती है। इससे भ्रन्यत्र इसे भी वीतराग- 
सम्यग्दर्शन बतलाया है । प्रशम, सवेग, अनुकम्पा और आह्तिक्य ये चार ऐसे चिह्न हैं जो सरागता के रहते हुए 
भी सम्यग्दर्शन के सद्भाव के ज्ञायक हैं, अत: यहाँ सरागसम्यग्द्शन के लक्षण में इन धर्मों को प्रमुखता दी गई है। 
किन्तु वीतरागसम्यग्द्शन मे आत्मा की परिणति मे निर्मेलता पाई जातो है, वहाँ रागाश का सेथा प्रभाव हो जाता 
है। अतः वहाँ वीतरागसम्यग्दर्शश को आत्मा की विशुद्धिरूप से लक्षित किया गया है ।” 


प्रश्नकर्ता ने जो श्री प० फूलचन्दजी के वाक्य मई १९६५ के सन्‍्मति सदेश से उद्धृत किये हैं, वे श्री पं० 
फूलचन्दजी के उपयु क्त लेख से भिन्न हैं। पाठकगण श्री प० फूलचन्दजी के सन्‌ १९५५ के श्र १९६५ के लेखों 
पर विचार करें कि एक विषय पर इन दोनो लेखों में विभिन्नता का क्‍या कारण है ? 


जे ग.। -7-65/५॥/८८ >> >ककक 
सराग स्वसंवेदन एवं वीतराग स्वसंवेदन 


शका-- स्वानुभूति निविकल्प हो या सविकल्प हो, किन्तु सम्यवत्व दोनों अवस्थाओ से एकसा रहता है । 
सविफल्पअवस्था में सो निविकल्पअवस्था के समान सम्यकटव रहु सकता है या नहों ? 


समाधान--मिथ्यात्वप्रकृुति, सम्यग्मिथ्यात्वप्रकृति सम्यक्त्वप्रकृति व अनस्तानुबन्धी क्रोध-मान-माया-लोभ 
इन सात प्रकृतियो का उपशम, क्षयोपशम या क्षय है तो सम्यग्दर्शन है, अन्यथा नही है। सविकल्प और निविकल्प 
इन दोनों अवस्थाप्रो मे सम्यग्दशेन हो सकता है, किन्तु बीतरागनिविकल्प समाधि की अवस्था में सम्यग्दशंन में जो 
निर्मेलता व विशुद्धि होती है वह सविकल्प-सराभग्रवस्था मे नहीं रहती है। यद्यपि सामान्य की प्रपेक्षा दोनों 
प्रवस्थाओ को समान कहा जा सकता है, किन्तु निर्मेलता व विशुद्धता की अपेक्षा तरतमता है । 


सराग व सविकल्पअवष्था में व्यवहारसम्यग्दर्शन है भौर वीतरागनिविकल्पसमाधि की प्रवस्था मे निश्चय- 
सम्यग्दशेन है । 


/विशवाल्ण्डक्ानाकारे स्वशुद्धात्मनि परिच्छित्तिकप सविकल्पज्ञानं स्वशुद्धात्मोपादेयभूतराधिविकल्परूप॑ 
सम्यग्वशेन ततब्नेवात्मनि रागादिविकल्पनिवृश्तिकव सविकल्पत्तारित्रमिति श्रधम््‌ । ततु त्रयप्रसादेनोत्पक्ष' यप्चिथिकल्प- 
समाधिरूप॑ निश्चयरत्नत्रयलक्षणं विशिष्ट स्वसवेदनश्ञामं ।!' 


निर्मल अखड एक ज्ञानाकाररूप भ्रपने ही शुद्धात्मा मे जानने रूप सबविकल्प ज्ञान तथा शुद्धात्मा ही ग्रहण 
करने योग्य है ऐसी रुचि सो विकल्पडूप सम्यग्दर्शन और इसी आत्मा के स्वरूप मे सविकल्पचारित्र हन तीमो के 
प्रसाद से विकल्परहित समाधिरूप निश्चयरत्नत्रयसय विश्लेष स्व-सवेदनज्ञान उत्पन्न होता है। 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि सविकल्प अवस्था के स्वश्ववेदनज्ञान तथा मनिविकल्पअवस्था के स्वसंवेदनज्ञान 
हन दोतों स्वसवेदनज्ञानो मे भी अम्तर है। जिसप्रकार जल की सतरग अवस्था में प्रपना मुख स्पष्ट दिखलाई नहीं 


व्यक्तिस्व और इतित्व ] [ ९०७ 


देता उसीप्रकार सविकल्पञवध्था मे अपना स्वरूप स्पष्ट दिखलाई नहीं देता है। जल की निस्तरंग भ्रवस्था में 
अपना मुख स्पष्ट दिखलाई देता है उसी प्रकार मिविकल्पअवस्था मे झ्पना स्वरूप स्पष्ट दिखलाई देता है । 


समयसार में थ्रो जयसेबाचाय ने सरागस्थत्वेदनज्ञान तथा वीतरागस्वसंवेदनज्ञान की निम्न प्रकार 
व्यासया की है-- 

“बिषयसुखानुभवानंवरूप स्वसंवेवनशान सर्वजनप्रसिद्ध सरागमप्यस्ति | शुद्धात्म सुझावि भूतिरूप स्वसंवेदन 
जान बोतरागभिति । समयसार गा. ९६ फी टोका । 


अर्थ--विषयसुख-प्नु भव के आनन्दरूप स्वसवेदनज्ञान होता है वह सर्वजन प्रसिद्ध है। बह सराग स्वसवेदन 
ज्ञान होता है, किन्तु जो शुद्ध-आत्मा के सुखानुभवरूप स्वसवेदनज्ञान होता है वह वीतराग स्वसंवेबनज्ञान होता है । 


-णै. ग. 8-3-7/श/ रो. ला. मित्तल 
बोतरागसम्यकत्व 


शंका--भी राजवातिक अध्याय १ सूत्र २ था० ३१ में सात प्रकृतियों के अत्यन्त नाश होने पर वौतराग 
सम्यवत्व होता है । ऐसा उल्लेख है, सो ये सात प्रकृतियाँ कौनसी लेनी ? समयसार पृ० २३३ में कहा है कि 
बीतराग सम्यक्त्व होने पर साक्षात्‌ अवन्ध होता है सो साक्षात्‌ अबन्ध तो बारह॒वें गुणस्थान से लेता चाहिए। 
सम्यसार पृ० २४५ पर छठे गुणस्थान तक सराग सम्यवस्थ कहा है, सातवें से बोतराग कहा है। हमारी समझ में 
वोतराग सम्यवत्व आध्यात्मिक भाषा में सातयें गुणस्थान में और आगम भाषा में जारित्र मोहनोय का सर्जथा नाश 
होने पर होना चाहिए । विशेष खुलासा करें । 

समाधान--भ्री राजवातिक अ० १ सूत्र २ बातिक २९ में सम्यग्दर्शन दो प्रकार का कहा है--सराग 
सम्यकत्व और वीतराग सम्यकत्व । वातिक ३० में सराग सम्यक्त्व का लक्षण 'प्रशम, सवेग, अनुकम्पा, आस्तिक्य! 
कहा है। वातिक ३१ में बोतराग सम्यक्त्व का लक्षण आत्मविशुद्धि' कहा है। चौथे, पाँचवें, छठे गुणस्थानो मे 
बुद्धिपूर्वंक रागरूप प्रवृत्ति होती है अतः इन तीन गुणशस्थानों मे सराग सम्यक्त्व कहा है। सातवें ग्रुणस्थान से बुद्धि- 
पूर्वक रागरूप प्रवृत्ति का अभाव हो जाता है अत: सातवें से वीतराग सम्पगत्य कहा है। ( समयसार गाथा ७७ पर 
थो जयतसेनाथाय कृत टोका ) वीतराग सम्यग्इष्टि को ओ साक्षात्‌ भ्रबन्धक कहा है वह बुद्धिपूर्वंक बन्ध के अभाव 
को श्रपेक्षा से कहा है भधषवा अधस्तन ग्रुणस्थानो को अपेक्षा उपरितन गुणस्थानों मे बन्ध-र्युच्छित्ति प्रधिक-ध्रधिक 
होती जाती है प्रतः बीतराग सम्यग्डष्टि को अबन्धक कहा है । 

सातवाँ गुणस्थान दो प्रकार का है--१. स्वस्थान श्रप्रमत्तसयत; २. सातिशय अभप्रमत्तसयत | स्वस्थान 
अप्रमलसयत तो प्रमत्तसयत गुणस्थान को प्राप्त होता रहता है भर्थात्‌ वीतराग सम्यक्त्व से सरागसम्यक्स्व में भआा 
जाता है अतः राजवातिककार ने ऐसे स्वस्थान अप्रमत्तसयत को वीतराग सम्यकत्व मे ग्रहण नहीं किया। सातिशय 
प्रप्रमतपंयत भी उपशामक और क्षपक के भेंद से दो प्रकार का है। उपशामक भी गिरकर या मरकर सशग- 
सम्यवत्व को अवश्य प्राप्त होता है। प्रतः राजवातिक अ० १ सु० २ बातिक ३१ में उपशामक की भी अपेक्षा नहीं 
है, किन्तु सातिशय अप्रमतलसंयत-क्षपक की भपेक्षा है, क्योंकि वह सराग सम्यकत्व को कभी प्राप्त नहीं होता । 
सातिशय-अप्रमतप्तंयत क्षपक अर्थात्‌ क्षपकश्नणी को क्षायिकसम्यग्दुष्टि ही प्रारम्भ करता है और उसी के 
वास्तविक आत्मविशुद्धि होती है अतः वातिक ३३ में चार अनन्तानुबन्धी और तीन दर्शनमोहनीय ये सात प्रकृतियाँ 


लेनी चाहिये । 
--णै, ग. 6--6! /श/ एल, एम. एन 


६०८ ] [ १० रतनचन्द जेन मुक्तार : 


सम्यक्त्वोत्पत्ति को पात्रता 
शंका--आच रणहीन व ज्ञानरहित मनुष्य को भो सम्यप्दर्शन उत्पन्न हो सकता है क्‍या ? 
समाधान--प्रथमोपशमसम्यक्त्व होने से पूर्व पाँच लब्धियाँ होती हैं। १. क्षयोपण म, २ विशुद्धि, 


३. देशना, ४. प्रायोग्य, ५ करण, ये पाँच लब्धियाँ हैं। इन पाँच लब्धियों मे से प्रथम तीत लब्धियो का स्वरूप 
इसप्रकार है -- 


“पुष्य सचिदकस्ममलपडलस्स अख़ुभागदयाणि जदा विसोहीए पडिसमयमणतमुणहोणाणि होदूझुबीरिण्जंति 
लबा खह्ोवसमलड़ी होवि। पडिसमयमणतगुणहीणक्मेण उदोरिद अश्ुभागफहुयपअणिदजोबपरिणामों सादादिसुह 
कम्मबंधणिमित्तो असादादि असुहकम्मबंधविसद्धों विसोहिणाम । तिस्से उबहूभो विसोहिलंडों णाम | छहृव्य-गधपव- 
स्योबदेसो देलणा णात्र | तीए देसणाएं परिणद-अइरियादोणघुबलभो; देसिदत्यस्स गहणधारण-बिचारणसत्तोए 
समागम्तो वेतणलद्धी णाम । 


पूर्वेंसेचित कर्मों के मलखू्प पटल के अतुभागस्पर्धंक जिससमय विशुद्धि के द्वारा प्रतिसमय अनन्तगुण हीन 
होते हुए उदीरणा को प्राप्त किये जाते हैं, उससमय क्षयोषशमलब्धि होती है। प्रतिसमय प्रनन्तगुणितहीन क्रमसे 
उदीरत अनुभागस्पघ॑को से उत्पन्न, साता प्रादि शुभ कर्मों के बध के कारण और प्रसाता आदि अशुभकर्मबध के 
विरोधी, ऐसे जीव-परिणामों को विशुद्धि कहते हैं। उन परिणामों की प्राप्ति का नाम विशुद्धिलब्धि है। छहंद्रब्यो 
गौर नौपदार्थों के उपदेश का नाम देशना है । उस देशना से परिणन भ्राचायं आदि की उपलब्धि को और उपदिष्ट 
अर्थ ग्रहएा, धारण तथा विचारण की शक्ति के समागम को देशनालब्धि कहते हैं । धबल पुृ० ६ पृ० २०४ । 

इस देशना लब्धि को पात्रता का कथन करते हुए थ्री अमृतचन्द्राथायें ने लिखा है-- 


अष्टावसिष्टदुस्त रदूरितायतनान्यमूनि परिवज्यं । 
जिनधरमंदेशनाथा भवन्ति पात्राणि शुद्धधियः ॥७४॥ 
दुःखदायक, दुस्तर और पापो के स्थान श्राठ पदार्थों को ( ऊमर, कदूमर, पाकर फल, पीपल फल, बडफल 
मणय, मास, मधु ) परित्याग करके, अर्थात्‌ इनके त्याग से उत्पन्न हुई निर्मेल बुद्धि ( विशुद्ध परिणाम ) जिनके, 
ऐसे निर्मलबुद्धि वाले पुरुष जिनधमं के उपदेश के पात्र होते हैं । 
इससे इतना स्पष्ट हो जाता है कि ऊमर आदि आठ पदार्थों के अथवा सप्तव्यसन के ध्याग से ही बुद्धि 
निर्मेल होती है। जिससे वह पुरुष छहद्रध्य नव॒पदार्थों के उपदेश का पात्र बनता है। उस उपदेश से ज्ञान को 
प्राप्ति होती है। तब उस जीव में सम्पर्दशेनत की योग्यता आती है। अर्थात्‌ इतना आचरण व ज्ञान होने पर ही 
सम्पग्दशंन की उत्पत्ति सभव है। सप्तव्यसन का सेवन करते हुए सम्यग्दर्शन उत्पन्न नही हो सकता है । 


-णें ग. 8-2-74/ए॥/ सुल्तार्नासिह 


१. ज्ञान का फल सम्यग्दर्शन भी है और सम्यकचारित्र भी 
२. द्रव्यलिगी मुनियों में सम्यक्त्वी मो मिलते हैं 
३. बविद्वता की सफलता चारित्र धारण करने में है 


शंका--१८ दिसम्बर १९६९ के जेतसदेश के सम्पादकोय लेख में जो यह लिखा है कि ज्ञान का फल 
शम्पप्दशंन है, चारित्र महीं है ष्या पहु ठोक है ? 


समाधान-- ज्ञान का फल सम्यर्दर्शन भी है और चारित्र भो है। परोक्षामुख मे कहा भी है-- 
/अज्ञाननिवृत्तिहुनिपादानोपेक्षाश्व फलस्‌ ।/ 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ९०९ 


प्रभेय के निश्वयकाल में भ्रशान की निवृत्ति होती है अतः अज्ञाननिवृ्ति ( सम्यग्दर्शन ) ज्ञान का साक्षात्‌ 
फल है । हान, उपादान और उपेक्षा ( चारित्र अर्धात्‌ सयम ) ये ज्ञान के पारम्पर्य फल हैं, क्योकि ये प्रमेय के 
निश्चय करने के उच्च रकाल मे होते हैं । 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञान श्र सम्यर्दर्शन की उत्पत्ति का एक ही काल है। श्री अकलंकवेव 
मे भी 'ज्ञानवर्शनयोयु गपदाश्मलाभ्: ।! द्वारा यही कहा है कि ज्ञान और दर्शन की एक साथ उत्पत्ति होती है। इस 
सहचरता के कारण किसी एक के ग्रहण से दोनो का ग्रहरा हो जाता है। जँसे पंत और नारद मे सहचरता के 
कारण पव॑त के ग्रहण से नारद का भी ग्रहण हो जाता है और नारद के ग्रहण से पव॑त का भी प्रहूण हो जाता है। 
श्री अकलंकवदेव ने कहा भी है-- 


“वा साहचर्यात्‌ पर्बतनाश्वयो: पर्वतप्रहरोन नारबस्य प्रहणं, नारदग्रहरोन वा पबंतस्य तथा सस्परदर्शनस्य 
सम्परज्ञानस्थ वा ।! 


ज्ञान और दर्शन की सहचरता के कारण कही पर ज्ञान का फल दर्शन कहा गया है और कहीं पर दर्शन 
का फल ज्ञान कहा गया है। सहचरता की इष्टि मे ज्ञान और दर्शन दोनो को किसी एक नाप्त के द्वारा भी कहा 
गया है अतः वहाँ पर कौन किस का फल है यह नही कहा जा सकता है । 


यदि चारित्र को ज्ञान का फल न माना जाय तो अज्ञान का फल सानना होगा जो कि लेखक महोदय को 
भी दहृष्ट न होगा। चारित्र ज्ञान का ही फल है ऐसा महान्‌ आचार्यों ने कहा है-- 


' जातापि सम्रॉट्या परक्ोयान्सावानावायाश्मीयप्रतिप्त्यात्मन्यध्यास्य शयासः स्ववमज्ञानी सतु गुदणा पर- 
भाव विवेक कुत्लोकी क्रियमाणों मंक्ष प्रतिबुष्यस्तेक: खल्वयमात्मेस्पसकृच्छोत वाक्य श्यृण्बच्नखिलेश्चिन्हेंः सुष्ट्र परीक्षय 
निश्चितसेव परभावा इति शात्वा ज्ञानी सनु सु चति सर्बानु परभावानचिरातू्‌ |” समयसार गाथा ३५ दोफा । 


ही प० जयचन्दजी कृत अर्थ--ज्ञानी भी भ्रम से परद्ष्य के भावों को ग्रहणकर अपने ज्ञान आत्मा मे 
एकरूप कर सोता है, बेखबर हुआ आपही से अज्ञानी हो रहा है । जब श्री गुरु इसको सावधान करें परभाव का 
भेदज्ञान कराके एक आत्मभाव करे और कहे कि तू शीघ्र जाग, सावबान हो यह तेरी आत्मा है वह एक ज्ञानमात्र 
है अन्य सब परद्रव्य के भाव हैं। तब बारम्बार यह आगम के वाक्य सुनता हुआ समस्त अपने पर के बिह्नो से 
अच्छी तरह परीक्षाकर ऐसा निश्चय करता है कि मैं एक ज्ञानमात्र हूँ अन्य सब परभाव हैँ। ऐसे ज्ञानी होकर सब 
परभावो को तत्काल छोड देता है । 


"हुत्पेबं॑ विशेषयशनेस यदेबायमात्मात्नवयो भेद जानाति तदेव क्रोधाविभ्य आज्वेस्यों निबतेते॥ तेध्यो5- 
निवर्शसानस्यथ परमाधिकतवभेवशानासिद्ध : । ततः क्रोधाह्यात्रबनिवृत्यविनाभाविनो ज्ञानसात्रादेवाज्ञानजत्य पौश्गलि- 
फस्य कर्मणो बंधनिरोध: सिद्ध तृ ।” [ स. सा. गा. ७२ टीका ] 


थी पं० जयचनाजी कृत अर्थ--इस तरह आत्मा और आजस्रवों के तीन विशेषणों कर भेद देखने से जिस- 
समय भेद जान लिया उसी समय क्रोधादिक भ्रास्रवों से निब्त्त हो जाता है भौर उनसे जब तक निवृत्त नहीं होता 
तब तक उस आत्मा के पारमा्थिक सच्ची भेदशान की सिद्धि नही होती । इसलिये यह सिद्ध हुआ कि क्रोधादिक 
प्रात्नवों की निवृत्ति से अविनाभावी जो ज्ञान उसी से अज्ञानकर हुआ पौदूगलिककर्म के बध का निरोध होता है। 


६१० ] [ प० रतनचन्द जेन मुस्तार : 


की अपुतचन्ताजाय ने समयसार गाया ३५ व ७२ को टीका में यह बतलाया है कि जिस समय स्वपर का 
अदविज्ञान होता है उसी समय मनुष्य परद्रत्यो को और रागादि परभावों को त्याग देता है अर्थात्‌ संयमी हो जाता 
है, क्योंकि रागद्वेष की निव्ृत्ति चारित्र से होती है, जेसः कि श्री समन्तभव्वाचार्य ने कहा है-- रागद बनियुत्ये चरणं 
प्रतिपदलते साधु: ।” जब तक परद्रब्यों को और रागादि परभावों को नही छोडता है तब तक वह सच्चा पारमाथिक 
भेदविज्ञान नहीं है। फ्रीोधादिक की निवृत्तिख्य चारित्र से अविनाभाषी जो ज्ञान है वही कार्यकारी है। ज्ञान वही 
साथेक है जो क्रोधादि की निवृत्तिझ॒ुप चारित्र को उत्पन्न करे । 


ही अमितगति आखाध ते भी कहा है-- 


परव्रव्पवहिभु त॑ स्वस्वभावमर्यति यः । 
परव्रथ्ये स कुत्रापि न व द्ं छिठट न रज्यति ॥५॥। 


जो पपने स्वभाव को परद्रव्यो से भिन्न जानता है वह परद्रव्यों मे कहीं भी राग नहीं करता है और न 
द्वेष करता है । 


यदि कहा जाय कि असयतसम्यर्इष्टि के भी भेदविज्ञान होता है प्रौर वह भी अनंतानुबधी क्रोघादि से 
निवृत्त होता है इसलिये ज्ञान का फल संयम कहना उचित नही है । ऐसी शका ठीक नही है, क्योकि सम्यस्ज्ञान से 
रहित बहिरात्मा भी तीसरे गुणस्थान मे अनस्तानुबधी क्रोधादि से निवृत्त रहता है प्लौर उसके भी उन्ही ४१ प्रकृ- 
तियो का संवर होता है जिनका सवर असयतसम्यस्दष्टि के होता है। जिस सम्यग्दृष्टि ने अनतानुब्ंधीकषाय को 
बविसयोजना कर दी है भ्रोर वह सम्यग्दर्शन से च्युत होकर जब मिथ्यात्य को प्राप्त होता है उस मिध्याइष्टि के भी 
एक आवली तक अनतानुबधी का उदय नही होता है। अतः वहू मिथ्याइल्ट भी एक झावली तक अनतानुबधी- 
ऋरषादि से निदृत्त रहता है। समयसार गाथा ३५ व ७२ की ठीका में श्री अप्रतचस्द्रात्वार्य ने उसी मनुष्य को 
पारमार्थिक भेदविज्ञानी कहा है जिसका फल परद्रव्यों के और रागादि परभावो के त्यागरूप सयम है, अथवा जो 
भेदविज्ञान सयम का प्रविनाभावी है वही पारमाथिक भेदविज्ञान है । 


मिथ्याइष्टि की अपेक्षा असयतसम्यग्दष्टि को उपादेय बतलाया है और प्रन्थकारो ने उसकी बहुत प्रशसा 
भी की है, किन्तु सयमी की प्रपेक्षा असयतसम्यरइष्टि हेय है । 


“बहिरास्माहेयस्तवपेक्षया यद्यपि अन्तरात्मोपादेगस्तयाषि सर्वप्रकारोपादेयश्तुत परमाात्मापेक्षया स हेय 
इति।” ( परमात्मप्रकाश गाथा १३ को टीका ) 


यहाँ पर भी यही बतलाया गया है कि यद्यपि बहिराध्मा ( मिथ्यादष्टि ) की अपेक्षा अन्तरात्मा 
( सम्परदष्टि ) उपादेय है तथापि परमात्मा की अपेक्षा अन्तरात्मा हेय है । 


सम्यग्दशन तो इस जीव को चारों गतियो में उत्पन्न हो सकता है, किन्तु उच्च कुलवाला कम भूमि का 
मनुष्य ही सयम घारण कर सकता है। इसीलिये सम्यरदृष्टिदेव भो ऐसी मनुष्यपर्याय की इच्छा करता है। दुलंभ 
ऐसी मलुध्यपर्याय को झौर झ्ञास्त्रों का ज्ञाता होकर भी जो सिनेमा आदि, अमक्य--भक्षण व रातिभोजन का भो 
त्याग नहीं करते वे मूढ दिव्यरत्न को पाकर उसे भस्म के लिये जलाकर राख कर डालते हैं। श्री स्वाभिकातिकेय 


आचार्य ते कहा भी है । 
इय दुलहूं मश॒यत्त लहिऊर्ण जे रसंति विसएसु। 
ते लहिए दिव्यरयणं भूई णिसिसा पजारूंति ॥| ३०० 0७ 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ६११ 


क्षयें--इस दुलंभ मनुष्यपर्याय को प्राप्त करके भी जो इन्द्रियों के विषयों मे रमते हैं, वे मूह दिव्यरत्न को 
पाकर उसे भस्म के लिये जलाकर 'राख कर डालते हैं । 


अनुकुल वातावरण प्रर्थात्‌ कृटुम्ब व जाजीविकादि को चिन्ता न होने पर भी भौर शरीर के निरोग होने 
पर भो सयम की उपेक्षाऊर एकदेशसयम भी धारण नहीं करते हैं, असयत रहकर अपने आपको क्ृत्कृत्य मानते है, 
वे मनुष्य विषयों और कषायो के दास हैं। कहा भी है-- 


अश्नतित्व॑ प्रभावित्व॑ निर्वयश्वमृतृप्तता । 
इन्द्रियेच्छानुवतित्व॑ सरत: प्राहुरसयमम ॥॥११७॥ उपासकाध्ययन 


व्रतों को पालन न करना, अच्छे कामो में प्रालस्थ करना, निर्देय होता, सदा प्रसंतुष्ट रहना और इन्द्रियों 
को रुचि के अनुसार प्रवृत्ति करना । इन सबको सन्त पुरुषों ने अर्थात्‌ भाचार्यों ने असयम का लक्षण कहा है । 


श्री अभितगतिआचार्य ने भी असयम का लक्षण निम्नप्रकार कहा है-- 


हिसने वितयेस्तेये सेंथने ल्॒ परियतहे । 
मनोवृत्तिरयारित्र कारण फर्मंसततेः ॥ ३० ॥ 


रागतो ह षत्तो भाव परह॒व्ये शुभाशुभम्‌ । 
आत्मा कुरवान्नयारित्र' स्तचारिश्रपराह सुखः ॥ ३१ ॥ 


हिंसा मे, भूठ मे, चोरी मे, मंथुन मे और परिश्रह मे मनोद्वत्ति का होना अचारित्र है जो कि कर्मेत्तंतति 
का कारण है । परद्रव्य मे राग से या दे ष से शुभ या अशुभभावों को करनेवाला असयत है श्लौर वह निजगुण जो 
चारित्न उससे विमुख है । 


यहा पि मनुष्य सम्यरदष्टि है और तप भी करता है, किन्तु अणुश्बत या सहाव्रत घारण न करने से असयत 
है तो असयम के कारण वह सम्यम्दृष्टि मनुष्य बहुतर भौर इढ़तर कर्मों का बध करता है। थी कुन्वकुन्दाचायं ने 
तथा सिद्धाग्तचक्रवर्ती श्री वसुनश्दि आजाये ने कहा भी है-- 


झम्सादिद्टिस्स वि अधिश्दस्स ण॒ तवो महागुणों होबि। 
होडि हु हत्यिण्हाणं चुदस्छिवकस्म ते तस्स ॥४९॥ सुलायार 


संस्कृत टीका--तपसा निर्जरयति कर्मासंधघाभावेन बहुतरं गह्लाति कठिन च करोतोति । 


गज़स्तान व लकड़ी में छिद्र करनेवाले बर्मा के समान असयतसम्यग्दष्टि का तप भी गुणकारी नहीं है, 
क्योंकि तप के द्वारा जितने कर्मों की निर्जरा करता है, असयतभाव के द्वारा उससे अधिक व रढ़तर कर्मों को 
बाध लेता है । 
प्रात्म-प्रहितकारी विषयों व कषायों के ध्राधीन होकर संयम मे अरुखि रखनेवाले कुछ ऐसे शानाभासी 
विद्वान हैं जो स्वयं तो अणुव्रत या महाद्रत धारण नही करते हैं और भपनी पूजा व प्रतिष्ठा को रखने के लिये, 
सयभियो को हीन दिखलाने के लिये तथा अपने शिष्यों को सयम धारण से हतोत्साह करने के लिये मोटे श्नक्षरो में 
निम्न पद्म लिखते हैं-- 
मुमिव्रत धार अनन्त बार प्रोषक़ उपलायों । 
पे लिज-अपटल शरन बितर सुख लेश न पायो ॥ छहुदाला, दोलतशास 


६१२ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


इस पद्म को लिखते समय वे यह भूल जाते हैं कि आचारयों ने जहाँ सम्यरज्ञानरहित ब्रत आदि क्रियामों 
को निर्ंक कहा है वहाँ पर चारित्र रहित ज्ञानको भी व्यर्थ कहा है । 
हैत॑ शान क्रिया होने हुता आहश्ामिनई क्रिया । 
धावन किलान्धकों दगधः पश्यक्षपि थे पगुलः ॥१॥ राजवातिक 
यहाँ पर भी अकलंकदेब ने बतलाया है कि चारित्र के बिना ज्ञान किसी काम का नहीं है शौर ज्ञान के 
बिसा ब्रतआदिरूप क्रिया भी व्यर्थ हैं। बन मे आग लग जाने पर भधा पुरुष हधर-उघर दौडता तो है, किन्तु वत 
से निकलने का यथार्थ मार्ग ज्ञात न होने के कारण वन मे जलकर मर जाता है। उसी प्रकार झाँखों वाला यथार्थ 
भागे जातते हुए भी लगड़ा होने के कारण भागता नहीं है और वन में जलकर मर जाता है। जिस प्रकार ब्रत 
पालन करते हुए भी ज्ञान के बिना दुखी है उसी प्रकार भसयतसम्पन्दष्टिं भी विषय-कषाय के कारण दुःखी है । 
थी अकलंक देव ने इन दोनो प्रकार के जीवो को समकक्ष रखा है । 


इसो बात को भी क्ुग्दकुन्दाजायं ने शोलपाहुड मे कहा है-- 


जाणं चरिसहीण लिगग्गहुं व्र दंसगविहृण । 
संजमहोणोी व तवो जद चरइ णिरत्थयं सब्य ॥॥५।॥। 
जिस प्रकार दर्शन रहित मुनि-लिग ग्रहण करना निरथंक है उसी प्रकार चारिश्ररहित सम्पर्शान भी 
निरयंक है । 
श्री कुम्दकुम्दाचाय ने 'दंसगमूलों घम्मो । चारिसं खलुधस्मो ।” इन शब्दों ढ्वारा भी यह बतलाया है कि 
बह दरश्शनरूप जड़ व्यर्थ है जो चारित्ररूप घर्मेबक्ष को उत्पन्न न करे। क्योकि, मोक्षरूप फल चारित्ररूप धर्मवृक्ष पर 
ही लगेगा, न कि दश्शेनरूप धर्मवृक्ष की जड पर | 


श्री अमृतच्॒ खाचाये ने भी कहा है-- 

/पस्वाध्मास्रवपोधेदज्ञान वि नाश्वेभ्यों निधुस सबति तम्लाननेब म भवतीति ज्लार्नाशों शञानमपोषि 
निरस्त: ।/ 

जो आत्मा और क्रोभादि भासत्रव के भेद को जानता हुधा भी क्रोधादि आख्रवों से निजृत्त न हुआ तो वह 
ज्ञान ही नही है। ऐसा कहने से शान का झंश ऐसे ज्ञाननय का निराकरण हुआ अर्थात्‌ चारित्ररहित ज्ञान का 
निराकरण हुआ । 

थो जयसेनाजाय भी कहते हैं--- 

/यबि रागाविध्यों मिवृुश न भवति सत्सध्यस्भेदशामसेबव भ सवति 


यदि रागादिभावो से निदृत्त न हुआ अर्थात्‌ यदि राग्रादिभावों का त्याग नहीं करता है तो उसके सम्यक 
भेदज्ञान ही नहीं होता है । 


+सकलपदा्ोशेयाकारकर व्थित विशर्द कशाताका रमाह्मान॑ अदधानो5उप्यनमुम्रवत्नपि यदि स्वस्मिस्मेश संयम्य न 
चर्तयति तवानादिमोहरागढ घवासनोपञ नितपरवरध्यच इ फ्सणरस्थे रिव्याश्थि हवुते: स्वस्मिन्तेव स्थानात्षिवसिननिःकस्पक - 
तत्वमूच्छित चि दृवृत्मभावात्‌ कर्भ नाम सयतः स्थात्‌ । असंयतस्य थ पयोदिताश्मतस्वप्रतोरुपभद्धान यधोदितात्म- 
तस्वासुभूतिरकूष ज्ञान वा कि कुर्मात्‌ ? ततः सपमशस्थात भ्रडायात शानाहा तास्ति लिडिः ।” 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ €१३ 


प्रवलनसार को टीका में थी अमृतचर्त्रात्ञार्थ ने कहा है-- सकल पदार्थों के शेयाकारों के साथ मिलित 
होता हुआ भी एक ज्ञान जिसका पाकार है, ऐसे आत्मा का श्रद्धान करता हुआ और पनुभव करता हुभा भी यदि 
आत्मा अपने मे ही संयर्मित होकर नही रहता, तो वह संयत कंसे होगा ? प्रर्थात्‌ सयत नहीं होगा । क्योंकि उसकी 
चंतन्य परिणशति अनादि मोह, राग, ढूवंष की वासना से जनित परद्रब्य मे भ्रमणता के कारण स्वेच्छाचारिणी हो 
रही है भौर उसके ऐसी चेतन्य-परिणति का क्षमाव है जो अपने मे ही रहने से निर्वासन ( विषय-कषाय से रहित) 
व निष्कम्परूप से एक तत्त्व मे लीन हो । यथोक्त-आत्मतत्व को प्रतीतिरूप श्रद्धानत व यथोक्त आत्मतत्त्व का अनुभूति- 
रूप ज्ञान असंयत के क्‍या करेगा ? प्रसयत के झात्मतस्त्व का श्रद्धान व प्रनुभूतिरूप ज्ञान व्यर्थ है, क्योंकि सपमरहित 
श्रद्धान व ज्ञान से सिद्धि नहीं होती है । 


“यथा प्रदोपसहितपुरषः स्वकोयपोरवबलेन कृपपतनाहादि न लिवतंते तदा तस्य भरद्धानं प्रदीपो हृष्टियाँ कि 
करोति न किसपि। तथाय॑ जोवः अद्धानज्ञनतहितोपि पौदषस्थानोयलारित्रवलेन रागाविविकल्पकपादसंपलाद्यदि न 
नियतंते तबा तस्य धद्धानं ज्ञार्न वा कि छुर्यान्न किसपोति ।!! 


श्री अमृतचराचारय के कथन को श्री जयसेनाचायं दृष्टान्त द्वारा समभाते हैं-- 


जैसे दीपक को रखने वाला पुरुष अपने पुरुषार्थ के बल से कृप पतन से यदि नहीं बचता है तो उसका 
श्रद्धान दीपक व दृष्टि कुछ भी कार्यकारी नहीं हुई। तंसे ही यह जीव श्रद्धान, ज्ञानसहित भो है, परस्तु पौरुष 
अर्थात्‌ चारित्र के बल से राग षादि विकल्परूप असंपमभाव से यदि प्रपने झ्रापकों नहीं हटाता है अर्थात्‌ चारित्र 
धारण नहा करता है तो श्रद्धान व ज्ञान उसका क्‍या हित कर सकते हैं ? कुछ हित नहीं कर सकते हैं । 


थ्री ब्रह्मदेवसूरि ने भी कहा है--यस्तु रागाविभेवविज्ञाने जाते सति रागादिकं ट्पजति तस्थ रागाविभेद- 
विज्ञानफलमस्तीति ज्ञातव्यम ।” 

अर्थात्‌ रागादि और आत्मस्वभाव का भेदविज्ञान हो जाने पर जो मनुष्य रागादिक छोड़ते हैं उन्हीं का 
भेदविज्ञान सफल होता है, ऐसा जानना चाहिये । 

श्री समन्तभव्राचार्य ने कहा है कि रागादिक चारित्र घारण करने से दूर होते हैं, अत। जो मनुष्य चारित्र 
घारण करता है उसी का भेदविज्ञान सफल होता है ॥ 


तत्वा्थ॑सूत्र मे यद्यपि सम्यग्दशंन, ज्ञान, चारित्र ऐसा क्रम है, किन्तु भरी कुम्वकुम्दाचायं ने मोक्षमार्गचु लिका 
मे सम्पकथा रित्र, ज्ञान, वर्शन ऐसा भी क्रम रखा है । 


जो चरदि गाद्दि पेरछुवि अप्पाणं अप्पणा अणण्णमयं । 
सो चारित्तं जाण दंसगपस्तिदि लिष्छिवों होदि॥। 


भो भार्मा को आत्मा से अनन्यमय आचरता है, जानता है देखता है वहु चारित्र है, ज्ञान है दर्शन है 
ऐसा निश्चित है । 

मनुष्यों मे घारित्र, ज्ञान, दर्शन युगपत्‌ भी होते हैं, क्‍योंकि जो द्रव्यलिगीमिध्यादष्टिमुनि प्रथमगुणस्थान 
से सातवें में जाता है उसके चारित्र, ज्ञात, दर्शन युगपत्‌ होते हैं। भी अमृतच्खाह्रार्थ ने कहा भी है-- 


“पया-परयाजवेस्पश्ल निवतेते तवा-तया विज्ञानधनस्वभावों भवतीति । तावदिशान-घनस्वभावों भवति 
याबत्सस्पगाजवेष्यो विवतेते । 


६१४ ] [ पं» रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अर्थें--“-जैसा-जैसा रागादि आख्रवो से निवृत्त होता जाता है अर्थात्‌ असे-जैसे चारित्र मे वृद्धि होती जाती है 
बेसा-वैसा विज्ञानघचन स्वभाव होता जाता है विज्ञानघन स्वभाव उतना होता है जितना रागादि आख्रवो से निवृत्त 
होता है अर्थात्‌ जितना चारित्र होता है । 


बारहवें गुणस्थान का यथा्यातचारित्र होने पर ही पूर्ण शान अर्थात्‌ बेवलज्ञान होता है। यथासुयात- 
घारित्र के बिना केवलज्ञान नहीं हो सकता है । 


यदि ज॑नसदेश के सम्पादक महोदय मात्समंभाव से रहित होकर शका के समाधानों की आलोचना करें तो 
उससे सम्पादकजी को तथा समाधान-कर्ता दोनो को लाभ होगा | कितु जो समाधान आ्षग्रन्थो के आंघार पर किये 
गये हैं उनकी प्रालोचता करने में वे व्यर्थ अपना समय व शक्ति नष्ट करते हैं। आपने एक बार यह आलोचना की 
थी कि सम्यरईष्टि द्रव्यलिगीमुनि नही होता है, मिथ्याइष्टि ही द्रव्यलिगी मुनि होता है। तब गोम्मटसार की टीका 
तथा चत्रिलोकसार का प्रमाण देकर यह सिद्ध किया गया था कि अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण कमंप्रकृतियों 
के उदय में सम्यरइष्टि भी द्रव्यलिगीमुनि होता है ॥ एक बार आपने यह भ्रालोचना की थी कि तेरहवें गुणस्थान में 
योग! स्‍भौदयिकभाव नहीं है, कितु क्षायिकभाव है और अपने कथन को सिद्ध करने के लिये राजवातिक की पक्तियो 
फा अर्थ गलत भी करना पडा था। तब धवल आदि पग्रथो का प्रमाण देकर यह बतलाया गया था कि शरी रनाम- 
कर्मोदय के कारण तेरहवेंगुणस्थान में योग औदायिकभाव है, क्षाथिकभाव नहीं है । 


जिन प्राए्ग्र थो का प्रमाण हस लेख मे दिया गया है, यदि उन ग्रन्थों की स्वाध्याय करली गई होती तो 
१८-१२-६९ के ज॑तसन्देश मे इसप्रकार का लेख न लिखा जाता | विद्वान की सफलता चारित्र धारणकर आत्मध्यात 
में लीनता से है, न कि मात्दयं भाव में । 


आत्मध्यानरतिशेय विद्वत्ताया: पर फलम्‌ । 
अशेषशास्त्रशास्तृत्व संसारोपभाषि धीधन: ॥ 


इस एलोक में श्री अभृतचल्राचार्य से कहा है--एक विद्वान की सफलता इसी भे है कि भ्रात्मध्यान मे 

लीनता हो । यदि वह नहीं है तो उसका सम्पूरं शास्त्रों का शास्त्रीपना ( पठन-पाठन विवेचनादि कार्य ) ससार 

के सिवाय और कुछ नही है । उसे भी सासारिक घधा ग्रथवा ससार-परिभ्रमण का ही एक भग समभना चाहिए । 

साथ में यह भी समभना चाहिए कि उस विद्वान ने शास्त्रों का महान ज्ञान प्राप्त करके भी अपने जीवन से 
वास्तविक सफलता प्राप्त नही की । 

-+जें, ग. 3-0|6/7। |५-एाा| जयचन्दप्रसाद 

-जें ग. 20--72/५/ सुभ्राषपरद 


परद्रव्य में राग ( देवादिक में भक्ति ) कर्थंचित सम्यकक्‍त्वादि का कारण है 


शका--परद्रव्य में राग करने से कया आत्मतत््व को अद्धा द सम्परदर्शन को उत्पत्ति हो सकतो है ? 

समाधान--जिस प्रकार सूर्य का राग लालिमा दो प्रकार की होती है (१) प्रातःकाल का राग (२) सध्या 
समय का राग; उसोप्रकार जीव का परद्रव्य मे राग दो प्रकार का होता है (१) प्रशस्तराग (२) अग्रशस्तराग 
( जिस प्रकार प्रातःकालीन राग प्रकाश का कारण है और संध्या समय का राग झधकार का कारण है; ) उसी 
प्रकार वीतरागदेब, निग्र न्थगुरु, दयामयी धर्म मे प्रशस्तराग सम्यग्वर्शन-झान-चारित्ररूप रत्नश्रय का कारण है सथा 
स्‍त्री पुत्रादि मे भ्रप्रशस्तराग सप्तार का कारण है। भी गुणभद्गाचार्य ने कहा भी है-- 


ब्यक्तित्व धौर छृतित्व ] [ ६१५ 


विभूततलसों रागस्तपः अर तनिश्न्धनः । 
संध्याराग इवार्कस्य लन्‍्तोरष्युवधापतः ॥ 
विहाप व्याप्तमालोक पुरस्‍्कृत्य पुनस्तसः । 
रविवद्ाागमागश्छनू पाताललसमृच्छति ॥ 


इसका भाव ऊपर कहा जा चुका है। भरी कु बकछु बाचार्य ने भो कहा है-- 


एसा पसस्थभूदा समणाणं वा पुणा घरत्थाणं । 
चरिया परेसि भणिदा ताएब परं लह॒दि सोक्ख ॥! गाया २४४ प्र० सा० 


थी अमृतजन्व्राचाय कृत टीका-गृहिणां तु समस्तविश्तेरभावेतर शुद्धाश्मप्रकाशनस्थाभावाश्कषायसऊ्धूवात्प्रवर्ते- 
सानोइवि हफटिकसपकें तेअस इवेधसां रागसंयोगेम शुद्धात्मनो5नुभवात्कमतः परमनिर्वाणतोद्यकारणर्वाज्च मुख्य: । 


श्री जयसेनाथायंकृत ठोका--विषय कथायनिशिसोत्यद्त नातंरोद्रध्पनदयेन परिणतानां पृहस्थानामात्माणित- 
निश्चयधमंस्यावकाशो नास्ति, बेयाधृत्याविधरमेंण दुष्यानवडखना भवति तपोधनससगेंंगण निश्चयव्यवहारसोक्षसा्ोप- 
वेशलाभो भवति | ततश्च परंपरया निर्वाण लभत इत्यनिप्रायः । 


रागो पसत्यभूदों वरथविसेसेण फलदि बवियरीदं। 
णाणाभूमिगदाणिह बीजाणिव सह्सकालम्हि ॥ २५५ ॥। 


छदुमत्यविष्टिदवत्थुतु बवणिय भज्झयणशाणवाणरदों । 
ण लह॒वि अपुणर्भाव भाव सादप्य्गं लहबि॥ २५६॥। प्र० सा० 


धो अमृतचन्द्राचाय कृत टीका--शुभोपयोगस्य सबंक्षव्यवस्थापितजस्तुषु प्रणिहितस्थ पुष्योपचयपुर्थ को5पुम- 
सावोपलमस्सः किल फल तस्‌ कारणबंपरोत्याद्विपयंय एवं। तत्र छद्मस्थव्यवस्थापितवस्तुनि कारणवबंपरोष्यं, तेषु बरतनि- 
यमाध्ययनध्यानवालरतत्वप्रणिहितस्य शुभोपयोगस्थापुनभविशुन्यकेवल-पुष्यापसदप्राप्ति: फलबंपरीत्य, तत्युवेब- 
समनुजत्वभ ॥। 


यहाँ पर श्री कु बकु वाच्ायं ने कहा है कि यह प्रशस्तरागरूप वंयावृत्त्यचर्या श्रमरा के गौण होती है भ्रौर 
गृहस्थ के तो मुख्य होती है, क्योकि इसके द्वारा गृहस्थ परम अर्थात्‌ मोक्षसुख को प्राप्त होता है। इसकी टोका में 
वो अमृतचस्धाचाय ने कहा है कि--सर्वेविरति के न होने से शुद्धात्मप्रकाशन के अभाव के कारण कषाय मे प्रवर्त- 
मान गुहस्थ के वह गैयादृत्यकूप शुभोपपोग मुख्य है, क्योकि, जैसे इंघन को स्फटिक फे सम्पर्क से सूर्य के तेज का 
अनुभव होता है और क्रमश: जल उठता है, उसी प्रकार ग्रूहस्थ को साधु मे राग के सयोग से शुद्धात्मा का अनुभव 
होता है और बह शुभोपयोग क्रमश: परम निर्वाण सीख्य का कारण होता है। 


इसको स्पष्ट करने के लिये श्री जयसेनाचार्य ने कहा है--यदि ग्रृहस्थ जैयावृत्यादि शुभोपयोग से बर्तन 
करें तो वे खोटे ( आतें-रोद ) ध्यान से बचते हैं तथा साधुओं की संगति से उनको निशथय 4 व्यवहार मोक्षमार्ग 
का उपदेश मिलता है, हससे वे ग्रृहस्थ परम्परा से निर्वाण को प्राप्त करते हैं, ऐसा गाथा का प्रभ्रिप्राय है। 


थी कु वकू वाचाय कहते हैं--जैग्े एक ही बीज का उत्तम भूमि में उत्तम फल होगा और विपरीत भूमि 
में विपरीत फल होता है उसीप्रकार प्रशस्तराग यदि बीतरागदेव, निग्न॑न्थ गुरु, तथा दयामयी धर्म में होता है तो 
उत्तम फल देता है यदि छुद्मस्थ कथित देव-गुरु-धर्म ( कुदेव कुग्रुद कृषर्म ) में है तो मोक्ष ( उत्तम फल ) को नहीं 
देता है सातारूप भाव को देता है । 


६१६ ] [ पं० रतनचन्द जँन मुख्तार । 


टीका में श्री अभ्ृतथखाचार्य कहते हैं--सर्वश कथित बस्तुओ ( सुदेव, सुगुद, सुधम ) में प्रशस्तराग का 
फल पुण्य संचय पूर्वक मोक्ष की प्राप्ति है। वह फल कारण की बिपरीतता होने से विपरीत हो होता है, जंसे 
छुम्मस्थ कथित बस्तुयें विपरीत कारण हैं। छप्नत्थ कथित उपदेश के प्ननुसार ब्रत, नियम, श्रध्ययन, ध्यान, दान, 
रतरूप प्रशस्तराग का फल मोक्षशून्य केवल अषमपुण्य की प्राप्ति है, बह फल की विपरीतता है। 


श्री कुन्वकुन्दाघाय ने कहा है--- 


अरहूंतणमोकारं भ्रावेण म जो करेदि पयशमदि | 
सो सब्बदुवक्ममोस्खं पावष्ट अखिरेण कालेण ॥ 


जो भावपूर्वक अरहत को नमस्कार करता है, बह अतिशीघ्र समस्त दुखो से मुक्त हो जाता है। थी 
थोरसेनाचाय ने भी कहा है--“लजिणबिबदंसजेश णिधलश-णिकाबिवत्सबि मिश्छताविकध्मकलावस्सलयदंतणावों । 
जिनबधिब के दर्शन से निधत्त औौर निकाचितरूप भी मिथ्यात्वकर्मकलाप का क्षय देखा जाता है, जिससे जिनबिब का 
दशेन पम्यकत्व को उत्पत्ति का काररणा होता है । 


श्री सकलकोरत्याचाय ने भो कहा है--- 


स्वर्ग भीपुहुसा रसोख्यजनिकां श्वच्रालयेण्यर्गलां । 
पापा रिक्षपका रिकां सुजिसलां, सुक्त्यक्ुनादूतिकास || 
श्री तोर्थेश्वर सोद्यदान कुशलो, श्री-धर्मं संपाविका । 
सातस्तव॑ंकुद बीतरागचरणे, पूजा गुणोर्पादिकाम्‌ ॥१५७॥ 


जिनपूजा-भक्ति स्वर्गेलक्ष्मी के श्रेष्ठ सुखो को उत्पन्न करने वाली है, नरकरूप घर का आगल है, पापरूप 
शत्रु ( मिथ्यात्व ) का क्षय करनेवाली है, प्रत्यन्त निर्मेल है, मुक्ति की दूत है, तीथंकर के सुख को देने बाली है, 
धममं ( सम्यकत्व ) की उत्पन्न करने बाली है तथा भुणों की उत्पादक है, अतः हे भाई ! तु निरल्तर बीतराग 
भगवान के चरणों की पूजा-भक्ति कर | 


हन आपंवाक्यों से स्पष्ट हो जाता है कि बीतराग भगवान की भक्ति भर्थातव्‌ ग्रुणानुराग से पापस्थरूप 
मिथ्यात्वोदय का क्षय होता है तथा सम्यवत्यरूप धर्म की उत्पत्ति होती है । इस प्रकार वीतराग भगवान, निग्नन्‍्थ- 
गुरु और दयामयी धर्म मे अनुराग से सम्यक्स्वोत्पत्ति पाई जाती है। जिनबिम्बदर्शन, जिनमहिमा दर्शन को 
सम्यक्त्वोत्पत्ति का कारण स्वार्थ सिद्धि ग्रन्थ मे भी कहा गया है । 


-नण ग. ]-7-74/९॥| रो. ला. मिचल 
सच्चे देव, शास्त्र, गुरु का अद्धान सम्यग्दर्शनका लक्षण है 


शंका--९ नवस्यर १९६७ के अंनसन्देश के सम्पादकोय लेख में लिखा है “लिस सिध्यात्व कर्म का शासम 
अनावि काल से चला आता है एक अन्तमु हुतें के लिए उस शासन को समाप्त कर वेना क्या फोई साधारण बात 
है ? केजल देव, शास्त्र, गुर की अद्धा साञ्न से ऐसी फान्ति होता संसव नहीं है। यरापि देव, शास्त्र, शुद को अरद्धा 
के शब्ु के विशद्ध बगावत का झत्डा ले लेने की मिशानोी जकूर है, किन्तु इतते से ही पुराता शजन्रु भागने 
बाला नहों है । 


इस पर यह शंका होती हे कि क्या मात्र देव, गुर, शास्त्र को भरद्धा सस्यग्दशंस का सक्षण नहीं है ? 


व्यक्तित्व होर छृतित्व ] [ ६१७ 


समाधान--थ्री समस्तभ्द्र स्वामी महाचायें हो गये हैं। उन्होंने सम्यग्बशंन-झ्ञानलवारित्र को घर्मं बतलाया 
है और वह धम्म प्राणियों को ससार के कष्टो से निकालकर उत्तम सुख मे घरता है। इस सम्पर्दशन-झान-चारित्र- 
रूप घर्मं का कथन करते हुए सम्यरदर्शन का लक्षरा निम्न प्रकार कहा है-- 


अद्धानं परमसार्यानामाप्तागमतपों भताम । 
जिसूदापोढमष्टांग॑ सम्पग्दर्शनसस्मयभ्‌ ॥ ४॥ 


अर्थ--स ज्चे देव-शास्त्र-गुरुओ का श्रद्धात करना सम्यरदशंन है, किन्तु वह श्रद्धान तीन मूढतारहित भाठ 
भ्रजुसहित और प्लाठ मदरहित होता चाहिए । 
सिद्धान्तचक्रवर्ती श्री वसुनन्दि आचार सम्यग्दशंन का लक्षण निम्त प्रकार कहते हैं-- 
असागमतच्चाणं जं सहृदहण सुणिम्मरं होह । 
संकाइदोसरहियं त सम्मत सुशेयव्ध ॥६॥ 


अथं--सत्याथे देव, आगम और तत्वों का शकादि (पच्चीस) दोषरहित जो अतिनिमंल श्रद्धान होता है, 
उसे सम्यक्त्व जानना चाहिए । 
श्री कुन्वकुन्दाचार्य भी मोक्षप्राभृत मे सम्यस्द्शंन का निम्न लक्षण कहते हैं-- 
हिसार हुए धम्मे अट्टवारह दोसबज्जिए देवे । 
निरगंये पावययले सहृहर्ण होइ सम्सस्त ॥९०॥। 
अर्थ--हिसा रहित धर्म, अठारह दोषरहित देव, पदार्थ तथा निग्र न्‍थ ग्रु का अद्धात करना सम्यक्टव है । 
नियमसार में भी भरी कुन्दकुम्दाच्रार्य ने सम्यग्द्शेन का लक्षण निम्न प्रकार कहा है-- 


भतागमतच्चाणं सहृहणादो, हवेइ सम्मस । 
ववगयअसेस बोसो सयलगुणव्या हुवे अलो ।॥४॥ 
आप्त, आगम और तत्त्वो के श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है। जिसके अशेषदोष दूर हुए हैं ऐसा जो सकल 
गुणमय पुरुष वह आप्त है । 
कली सोमदेवआचार्य ने उपासकाध्ययन मे सम्यरदर्शत का लक्षण निम्न प्रकार कहा है-- 


आप्तागमपदार्थानां भ्रद्धामं कारणद्यात्‌ । 
मूदाद्यपोद मच्टाहुः सम्यवस्थं प्रशभादिभाक्‌ ॥४८॥ पृ० १३ 


श्री पं० कैलाशचन्दजी सम्पादक जंतसन्देश ने इसकी टीका में निम्न प्रकार लिखा है-- 


“अम्तरंग और बहिरंग कारणों के मिलने पर आप्त (देव), शास्त्र ओर पदार्थों का! तीन भूढतारहित 
आठ अजुसहित जो भ्रद्धान होता है उसे सम्यग्दर्शत कहते हैं। यह सम्यग्दर्शन प्रशम, सबेग आदि गुराबाला होता 
है । सम्यग्दर्शन या सम्यक्‍त्भ भ्रन्तरंग भ्ौर अहिरग कारणों के मिलने पर प्रकट होता है। इसका अन्‍्तरंग कारण 
तो दशेनमोहनीयकमे का उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम है ।”” 


९२१८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुझ्तार : 


णिज्जिम-दोसं देवं सत्य जिवाणं दयावरं धम्मं । 
घम्जियगंधं च गुर जो मण्णदि सो हु सहिट्टी ॥३१९॥ स्वासिकातिकेय 


को पं० कैलाशचन्दजी इसकी टीका मे लिखते हैं--“जो बीतराग भ्रहंन्‍्त को देव मानता है सब जीवो 
पर दया को उत्कृष्टधर्म मानता है और परिग्रह के त्याग्री को गुरु मानता है वही सम्यग्डष्टि है | 


इसप्रकार प्रायः सभी आचार्यों ने सम्यग्दर्शन का लक्षण देव, गुरु, शास्त्र की श्रद्धा को कहा है। स्वयं श्री 
पं० कंलाशचन्दजी ने उपासकाध्ययन व स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा की टीका मे लिखा है देव, शास्त्र भौर पदार्थों का 
अ्रद्धान अथवा देव, गुरु, धर्म का श्रद्धान सम्यस्दर्शन है प्रौर उस सम्यग्दर्शन मे दर्शनमोहनीयकर्म का उपशम क्षय 
या क्षयोपशम होता है ।! 


देव, शास्त्र तथा गुरु की श्रद्धा सम्यग्दर्शन का लक्षण है। जहाँ लक्षण हो वहाँ लक्ष्य न हो ऐसा हो नहीं 
सकता । अतः जहा पर देव, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा है यहा पर सम्यर्दर्शन अवश्य है, क्योकि देव, शास्त्र, गुरु का 
श्रद्धान सम्पग्दर्शन का लक्षण है। 


इतना ही नही श्री प० कंलाशचन्दजी इससे भी कुछ अधिक कहना चाहते हैं-- 


“जो तत्तवों को नही जानता किन्तु जितवचन में श्रद्धान करता है कि जिनवर भगवान ने जो कहा है उस 
सबको मैं पसन्द करता हू । वह भी श्रद्धावान है। जो जीव ज्ञानावरणकर्म का प्रबल उदय होने से जिन भगवान 
के द्वारा कहे हुए जीवादि तत्त्वों को जानता तो नही है किन्तु उन पर श्रद्धान करता है कि जिन भगवान के द्वारा 
फहा हुआ तत्त्व बहुत सूक्ष्म है युक्तियों से उसका खण्डन नहीं किया जा सकता | झतः जिन भगवान की आज्ञारूप 
होने से वह ग्रहण करने योग्य है, क्योंकि वीतराग जिन भगवान अन्यथा नहीं कहते, ऐसा मनुष्य भी आज्ञा 
सम्पनत्वी होता है ।” स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षा भाषा टोका पृ० २२९ 


जो ण विजाणवि तच्च सो जिजणवयरो करेदि सहुहण । 
ज॒जिणवरेहि भणिय त॑ सब्बमहूं समिच्छामि ॥॥ 
--णों. ग. 5-8-68/५॥/ 


सम्यर्वशन की प्राप्ति में मर्दराग भी कथंचित्‌ काररा है 


शंका--क्या मंदराग सम्यग्द रन को प्राप्ति मे कारण है ? 


समाधान---उसक्ृष्ट प्रर्थात्‌ तीत्र राग के होने पर सम्यकत्व की प्राप्ति नहीं हो सकती, क्योंकि तीव्रकषाय- 
रूप परिणाम के होने पर जीव के तत्त्वरुचि होना श्रसम्भव है। कहा भी है “उत्कृष्ट स्थितिसत्व भौर उत्कृष्ट 
अनुभागसत्त्व के होने पर तथा उत्कृष्ट स्थिति भर उत्कृष्ट भ्रनुभाग के बधने पर पम्यक्त्व, सयम एवं सयमासयम 
का ग्रहणा सम्भव नहीं है ।” षट्खंडागस पुस्तक १२ पृ० ३०३ कषाय के अभाव में भी सम्यरदशन की प्राप्ति संभव 
नहीं है, क्योकि कषाय (राग) का अभाव सम्यर्दर्शन होने के पश्चात्‌ होता है। अतः पारिशेष न्याय से यह सिंध 
हुआ कि मदकपाय (राग) के सद्भाव मे ही सम्यग्दशंत की प्राप्ति होती है। कहा भी है “प्रथमोपशमसम्यकत्व के 
अभिमुख जीव के जिन प्रप्रशस्तप्रकृतियों का उदय होता है उत्के निब और कांजीररूप द्विस्थानिय अनुभाग का 
बेदक होता है ।' जटखंडागम पुस्तक ६ पृ० २१३, लब्धिसार गाथा २९। श्री मोक्षमार्गप्रकाशक मे भी कहा है-- 
'कोई मद कथायादि का कारण पाय ज्ञातावरणादि कमंनिका क्षयोपशम भया, ताते तस्‍्य विचार करने की शक्ति 
भई । अर मोह मंद मया, ताते तत्त्वादि विचार विषे उद्यम भया ।! 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ६१६ 


झनादि मिथ्याइष्टि जीव के प्रथमोपशमसब्यकत्व की प्राप्ति में कारण पाँच लब्धियाँ कह्ठी गई हैं। क्षयोप- 
शम लब्धि, विशुद्धलब्धि, देशनालब्धि, प्रायोग्यलब्घि, करणलब्धि इन पाँच लब्धियों के बिता प्रथमोपशमसम्यकत्व 
की प्राप्ति नही हो सकती । इन पॉँचलब्धियों मे से दूसरी विशुद्धलब्धि का स्वरूप इसप्रकार है 'बहुरि मोह का 
मद उदय आवने ते मदकषायरूपभाव होय तहा तत्त्व विचार होय सके, सो विशुद्धलब्धि है।! सोक्षमार्ग प्रकाश 
पुृ० ३८५ ॥ 

इन उपयुक्त आगम प्रमाणों से यह सिद्ध हो गया कि तीब्राग ( कषाय ) की अवस्था में सम्यक्त्वोत्पत्ति 
नहीं हो सकती, किन्तु मन्दराग के समय मे ही सम्यग्द्शन की प्राप्ति हो सकती है भ्रतः भ्रन्य कारणों के साथ 
मन्दराम भी सम्यग्दश्शन की प्राप्ति में कारण है । 


सम्पग्दर्शन की प्राप्ति में मन्दराग सर्वंथा अकारण है ऐसा मानना उचित नहीं है, किन्तु कथचितु 


कारण है । 
जे, स 9-]2-57/५/ रतनकुमार णंन 


सम्यग्दर्शन का विषय द्रव्य है या पर्याय ? 


शका--सम्परदर्शन का विषय द्रव्य है या पर्याय है ? 


समाधान--“तर्वार्थ भ्रद्धात सम्परदर्शनम्‌ ।॥ जीवाजीवास्रवबन्धसंवरनिर्ज रामोक्षास्तत्वम्‌ ।”” श्रर्थात्‌ जीव, 
प्रजीव, आखव, बध, सवर, निर्जररा और मोक्ष इन सात तत्त्वाथे के श्रद्धान को सम्यग्दशंन कहते हैं। इन सात 
तत्त्वार्थों मे द्रव्य व पर्याय दोनो हैं, मात्र द्रव्य नहीं है। इनमें से आस्रव, बध, सवर, निर्जरा, मोक्ष अथवा पुण्य, 
पाप, आद्भव, सवर, निजंरा, बध, मोक्ष ये तत्त्वा्थ न तो मात्र जीव की पर्याय हैं और न मात्र पुदूगल की पर्यायें हैं, 
किस्तु दोनों के परस्पर सयोग से (बध से) ये पर्याय उत्पन्न हुई हैं। यदि जीव पुदूगल का परस्पर बन्ध न हो तो 
पुण्य-पाप, आज्व, संवर, निर्जरा, बन्ध, मोक्ष ये पर्यायें ही उत्पन्न त हो। समयसार की टीका मे कहा भी है-- 


“यथा स्त्रोपुरुषाध्यां समुत्पक्षः पुत्रों विवक्षायशेन बेवदतायाः पुत्रोयं केचन ब्दंति; देवबत्तस्थ पृश्नोयमिति 
केचन बदंति इति दोषो नास्ति | तथा जीवपुद्गलसंयोगेनोत्पन्ना: सिथ्याश्वरागादिभावप्रत्यया अशुद्ध निश्चयेनाशुद्धो- 
पादानरूपेण चेतना जीवसम्बद्धा । शुद्धनिश्वमेन शुद्धोपादानकृपेणा चेतना: पोहगलिकाः । “परमार्थतः पुनरेकांतेन न 
जीवरूपा: वा पुमृगलरूपाः सुधाहरिव्रयो: संपोगपरिणामवर्त्‌ ।!” श्री जयसेनाचार्य कृत टीका । 


/स्वमेकस्य प्रुष्यपापासवसव रनि्ज राबंधमोक्षानुपपत्ते: तदुभय जे जीवाजीवाविति । श्री अमृतचन्द्राधायय । 


जिसप्रकार चूना व हल्दी दोनो के मिलने से (परस्पर बध से) लालरग की उत्पत्ति होती है, बह लाल रंग 
न मात्र घूने का परिणमन है, क्योकि चूना श्वेत होता है श्नौर लत मात्र हल्दी का परिणमन है, क्योकि हल्दी पीली 
होती है। अतः यह लाल बरणं, चूने व हल्दी दोनों के परस्पर बन्ध से ही उत्पन्न हुआ है । हाइड्रोजन भोर आक्सी- 
जन इन दो गैसो के मिलने से जल की उत्पत्ति होती है। वह जल न मात्र हाइड्रोजन गैंसरूप है और न भात्र 
आक्सीजनरूप है, कितु दोनो के मिलने से ( परस्पर बन्ध से ) उत्पन्न हुप्रा है। इसी प्रकार पुण्य, पाप, प्राख्रव, 
संबर, निजंरा, बन्ध, मोक्ष मे एक ही जीव या अजीव के परिणमन नहीं हैं, किन्तु जीव-अजीव (पुदूगल) दोनो से 
उत्पन्न होते हैं । 


“वे केचन वर्दत्येकांतेन रागावयों जोवसम्बन्धितः पुद्गलसम्बन्धिनों वा तदुभवसपरि बचने भिश्या। 
कल्मादिति चेतू, पूर्वोक्तस्त्रीपुस्षइृष्टांतेब संघोगो:दूबर्बातू । 


६२० ] [ प० रतनघन्द जेन मुख्तार : 


जो एकांत से प्राय आदि को जीवसम्बन्धी कहे या एकान्त से पुदुगल ( अबीब ) सम्बन्धी कहे तो उन 
दोनो के दचन मिध्या हैं, क्योकि जिसप्रकार पुत्र की उत्पत्ति सत्री-पुरुष दोनो के सयोग से होतो है, उसी प्रकार 
झाखंव आदि की उत्पत्ति जीव और पुद्गल दोनो के सयोग से होती है । 


द्रष्य की श्रद्धा के साथ गुण व पर्याय की श्रद्धा अनिवाये है, क्योकि “गुणपर्यंयवद्व्रब्यम्‌ ।” भर्थात्‌ गुण- 
पर्यायवाला द्रव्य है, ऐसा सूत्र है। जो पर्याय से रहित मात्र द्रव्य का श्रद्धान करता है, उसको भी प्रवचनसार में 
पर्यायविमृढ़ परसमय ( मिथ्यादष्टि ) कहा है । 


“तारफादिप्यायरूुपो न भवास्यहसिति सेदविजश्ञानधृढाश्य परसमया मिश्याहष्ट्यो भवन्तीति ।”” प्रवच्चनसार 
मैं नारकी भ्रादि पर्यायरूप नही हू, ऐसा जो मानता है वह भेदविज्ञान मूढ है, परसमय मिश्याइष्टि है । 
जे. ग. 8-6-72/५/ रो. ला, मित्तल 
जीव को भ्रपने सम्यक्त्व का ज्ञान कथंत्रित हो सकता है 
शंका- अपने को सम्पवत्व होने का ज्ञान हो जाता है या नहीं ? 


ससाधान--अपने को सम्यकत्व होने का ज्ञान हो भी सकता है और नही भी हो सकता है| सम्यकत्व जीव 
का सूध्म भाव है और उसका जधन्यकाल एक सेकन्ड के धसूयातवें भांग से भी कम है। अतः इतने कम काल के 
परिणाम मतिक्ञान के द्वारा ग्रहण होना कठिन है ! ज्ञान से पूर्व जो दर्शन होता है वह यद्यपि चेतना गुण की पर्याय 
है तथापि उसका काल्ल इतना कम है कि वह जीव की पकड मे नहीं आता है । 


जे. ग 6-7-72/5%/ २. ला जेंन, मेरठ 
अ्रश्नतो सम्यक्त्वी भ्रात्मतत््व को नहीं देख सकता 


शंका--आात्म-वर्शन किसको होता है ? क्‍या चोये ग्रुणस्थान वाले असयतसम्पन्दृष्टि को साक्षात्‌ आह्म- 
दर्शन हो सकता है ? 


समाधान--यही प्रश्न भ्रो पृज्यपावाचार के सामने उपस्यित हुआ था। उन्होंने अध्यात्म ग्रन्थ समाधि- 
तन्ज में निम्नप्रकार उत्तर दिया है -- 


रागह घावि कललोलैरलोल यन्‍मनोजलम । 
सपश्यत्यात्मनस्ततुश्व॑ तु तत्व नेतरों जन: ॥३४।॥॥ 


अर्थ---जिसका मनरूपो जल रागढ ष-काम-फ्रोध-मान-माया-लोभ आदि तरगों से चचल नही होता बही 
पुरुष आत्मतत्त्व को देखता प्रर्थात्‌ अनुभव करता है। उस आत्म-तत्त्व को दूसरा मनुष्य ( भ्र्थात्‌ जिसका मन 
शगढ्ं ष आदि तरगों से चचल हो रहा है ऐसा मनुष्य ) नहीं देखता । 


जिस प्रकार तरगित जल मे झपना प्रतिबिम्ब भले प्रकार न पड़ने से श्रपना यथार्थ प्रतिभास नही होता 
पर्थात्‌ अपना स्वरूप ठीक नहीं दिखाई देता उसीप्रकार राग्रढ् षादि कल्‍लोलों से चंचल मन मे आत्मा का यथार्थे 
दइशेन नहीं होता । जब जल तरगो से रहित होकर स्थिर हो जाता है उसमे अपना ठीक प्रतिबिम्ब पड़ने से अपना 
स्वरूप दिखलाई दे जाता है। उश्ली्रकार जब मन मे रागद्व षादि कललोलों का अभाव हो जाता है उस समय मन 
स्थिर हो जाता है और उस निविकार ह्थिर मन मे आत्म-तत्त्व दिखलाई देने लगता है । 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ ६२१ 


रागद्वेष आदि क्षोम से रहित झात्म-परिणाम का ताम ही स्वरूपाचरणबारित्र अथवा यथाख्यात- 
चारित्र है। थो कुन्वकुन्द तथा अमृतचस्त्राचाय ने प्रवदनसार में कहा भी है-- 


बारिसं खलु धम्मो-धम्मो जो सो समो लि गिहिट्दो । 
मोहक्डोह विहीणो परिभाभो अप्पणों हु सभो ॥७॥॥ 


टीका---स्वछूपे खरणं चारित्व | स्वसमयप्रवृतलिरित्यर्थ: | तवेध वस्तुस्वभावत्यादुधर्म: | शुद्ध चेतन्यप्रकाशन- 
मिह्यर्ध: । तदेव थे ययावस्थितात्मगुणस्थात्‌ सास्यम्‌ । साम्थ तु दर्शन चारित्रमोहनीयोवयापादितसमत्त सोहक्षोभा- 
सावादत्यस्तविथिकारों जीवस्य परिणाम: ॥७॥! 


अर्थ--चारित्र वास्तव मे धर्म है जो धर्म है वह साम्य है। ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है। साम्य 
मोहक्षोभरहित आत्म-परिणाम है । 

टीकार्य--स्वरूप मे रमश करना सो चारित्र है। भ्रपने स्वभाव मे प्रवृत्ति करना ऐसा इसका अर्थ है। 
यही वस्तुस्वभाव होने से धर्म है। शुद्ध चेतन्य का प्रकाश करना यह इसका अर्थ है। वही यथावस्थित भात्मगुण 
होने प्ले साम्य है और साम्य दर्शनमोहनौय तथा चारित्र मोहनीय कर्मोदय से उत्पन्न होने वाले समस्त मोह कौर 
क्षोभ प्रर्थात्‌ राग-द षकललोलो के अभाव के कारण अत्यन्त निविकार आत्म परिणाम है। 


चतुर्थ गुणस्थानवर्ती भप्रसयतसम्यरष्टि के अप्रत्यास्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण और संज्वलन कषाय 
अर्थात्‌ चारित्रमोहनीय कर्म की इन बारह प्रकृतियों का निरन्तर उदय रहता है । उसके क्षणभर के लिए भी राग- 
द्वंष कललोलो से रहित मन नहीं हो सकता है, फिर वह आधत्म-तत्त्व को कंसे देख सकता है ? 


असयतसम्यरइष्टि की जिनवचनो पर ग्रटूट श्रद्धा होती है ओर वह जिनवचनो के आधार पर ही साततसत्वों 
की तथा आत्मतत्त्व की श्रद्धा करता है । 
जो ण विजाणवि तक्च सो जिणवयरो करेवि सहृहण । 
जं॑ जिणवरेहि भणियं ते सव्यमहूं समिक्छामि ॥३२४॥ 


अर्थातू- जो तत्त्वों को नहीं भी जानता, किम्तु जिनवचन में श्रद्धान करता है कि जिन भगवान ने जो 
कहा वह मुझको स्वीकार है। वह जीव भी सम्यरइष्टि है। 


जिसको जिनवचन पर श्रद्धा नहीं है भौर चतुर्थंगुणस्थात में स्वरृपाचरणच।रित्र बतलाता है, वह 
मिथ्यादृष्टि है । 
-जे. ग./28-8-69 /शा। बलवंतराब 
चतुर्थ गुणस्थान में निश्चय सभ्यक्त्व पर्याय नहीं होती 
शंका--चतुर्धपुजस्थात में भो गया निश्ययसम्भकत्य होता है ? 
समाधान--निश्वयसम्यक्ट्व का लक्षण भिस्‍्न प्रकार है-- 


'प्रअयनयेनग भनिश्वयचारित्रानिनाभाति निश्ययतस्यवत्यं बीतरागससम्पक्त्तं सब्यते । अजमेर ते प्रकाशित 
सम्यसार पृ० १५ । 


१२२ ] [ प० रतनखन्द जैन मुख्तार : 


“परमससाधिकाले नवपदाधंमपम्ये शुद्धनिश्च्रमनयग्रेनेक एव शुद्धात्ता प्रद्योतते अप्रकाशते प्रतीचते अनुभूयते 
इति । या चानुभूति: प्रतोतिः शुद्धत्मोपलब्धि: संब मिश्चयसम्पक्स्थलिति (! समपसार पृ० १६ 


* विशचयरत्नश्रपलक्षणशुद्रोपपोग बलेन निश्ययचारिश्षाविनाभाविवीत रागसम्यरहू षिटि भू त्वा निविकल्पसभा धि- 
रूपपरिणासपरिणति करोति । समप्तार पु० ६४ 


४ निशचयचा रिव्राविनाभाविधीतराग सम्यग्ट्ष्टिसूं ध्था संबरनिजरामोक्षपदार्थानां भ्रयाणां कर्ता भवतीत्यपि 
संक्षेपण मिरूपित पू्ं, निश्चयसम्यकत्वस्थाभावे यवा तु सरागसम्पकत्वेम परिणमति तथा शुद्धात्मानसुपादेय कृत्य 
परंपरया निर्वाणकारणस्प तोच॑शरप्रकृस्षाविपुष्यपदार्थ स्थ कर्ता भवतोह्यपि पूर्व निकपितं ।” ससयसार १० ११० 


“निजपरमात्मोपादेयदचिकूप॑ बीतरागचारिजभ्राविनाभूत यपश्तिश्ययसस्यकत्यं तस्पेव मुख्यत्य । 
--प्रबजनसार पृ० ३८० 
इन आधर्षवाक्यों से यह स्पष्ट है कि निधिकल्पसमाधिकाल मे वीतरागचारित्र भर्थात्‌ निश्चयचारित्र के 
साथ होनेवाला सम्पक्त्व ही वोतरागसम्यक्त्व अर्थात्‌ निश्चयसम्यग्दर्शन है। वीतरागचारित्र के बिना निश्चय- 
सम्यग्दर्शन नहीं हो सकता । चतुर्थे गुणस्थान मे असंयतसम्यग्इष्टि के संयम का ही अमाव है अतः उसके वीतराम- 
घारित्र सम्भव नहीं है । वीतरागचारित्र के बिना निश्चयसम्यक्त्व होता नहीं है अतः चतुर्थगुणस्थान मे निश्चय- 
सम्यकत्व नहीं होता । वहाँ पर सराग-सविकल्परूप व्यवहारसम्पग्दशेत होता है । 


जे, ग. 23-9-7/५7/ रो. ला. पित्तल 
झसंयतावस्था में माया व निदान शल्य का सद॒भाव संभव है 
शंका-- निःशल्य का अर्थ क्या सम्यर्दर्शन है ? क्‍या चतुर्थ गुणस्थान में ही जीव निःशल्य हो जाता है ? 
समाधान--शल्य तीन प्रकार के हैं -- 


“सायाशल्य निवानशल्यं सिथ्यादशंनशल्यमिति । माया निकृतिबंझ्चना। निदान विधयभोगाकाइलक्षा। 
मिध्यावशेनमतत्त्वअद्धालम्‌ । एतस्मातु त्रिविधाइछल्यान्निष्कान्तो निःशल्यों व्रतो इत्युख्यते! ।॥७॥१८॥ स० सि० । 


अरथं---मायाशल्य, निदानशल्य और मिध्याद्शनशरहूय । माया, निकृति और बंचना अर्थात्‌ ठगने की बृत्ति 


यह मायाशल्य है। भोगो की लालसा निदानशल्य है। प्रतत्त्वो का श्रद्धान मिथ्यादशंनशल्य है। इन तीनो शल्यों से 
जो रहित है वह नि.शल्य ब्रती कहा जाता है । 


णो इंवियेसु बिरदो, भो जोबे यावरे तसे बापि । 
नो सहृहुवि जिशुश्त, सम्साहद्टी अविरदों सो ॥२९॥ घो० जी० 


जो इन्द्रिय के विषयों से अर्थात्‌ भोगो से तथा त्रस-स्थावर जीवों की हसा से विरक्त नहीं है, भर्थात्‌ 
पापों से विरक्त नहीं है, किन्तु जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित प्रवचन का श्रद्धान करता है वह अविरतसम्यग्दष्टि है । 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि चतुर्थंगुणस्थान मे यद्यपि मिम्याशल्य का अभाव है तथापि मायाशल्य व 
निदानशल्य का सद्भाव है, क्योकि उसके विषय भोगो का तथा पाँच पापों का त्याग नहीं है । 


ल्यक्तित्व जौर कृतित्व ] [ ६२३ 


माया, मिथ्या, निदान इन शल्यों से रहित होने पर निःशल्य होता हैं असः सिशह्य का अर्थ सात्र 
सम्यश्दशन नहीं हो सकता है । 


पंचमगुणस्थान में ही जीव नि शल्य हो सकता है, उससे पूर्व निःशल्य नहीं हो सकता है । 


“जे. ग. 26-0-72/५।/ रो ला मित्तल 


सम्यक्त्यी सर्वया निर्भय नहों होता 


शंका - क्या सम्यग्दष्ठि सर्वथा निर्भय रहता है ? क्‍या सम्यरहष्टि के आहार, भय, सेथुन और परिप्रहु 
संज्ञा नहीं होती है ? 

समाधान--चतुरथगुणस्थानवर्ती असयतसम्यन्इष्टि से लेकर आठवें भ्रपूर्वकरणगुणस्थान तक भयप्रकृति का 
उदय रहता है अतः इन पाँच गुणस्थानो में सम्पग्इष्टि को सर्वथा निर्मेय नहीं कह सकते ॥ नौवें अनिबुत्तिकरण 
गुणस्थान से भय सकज्ञा नही रहती है प्रतः वहाँ पर सर्वथा निभंय हो जाता है। कहा भी है-- 


“अपुष्यकरणस्स चरिम समए भयस्स उबीरणोवय णट्टी सेण भयसण्णा णरिय ।” घबल पु २ पृ. ४३४५ 


“प्रपृवंकरणगुणशस्थान के प्रत्तिमसमय मे भय की उदीरणा व उदय नष्ट हो जाता है अतः भनिवत्तिकरण- 
गुणास्थान में भयसंज्ञा नहीं होती है । 


चौथे, पाँचवें, छठे इन तीन गुशस्थानो मे सम्यरष्टि के आ्लाहारतंजा, भयसंज्ञा, मेधुनसज्ञा, परिग्रहसंज्ञा 
ये चारो संज्ञा होती हैं । सातवेगुणस्थान से आहारसंजञा नहीं रहती और शेष तीनसंज्ञा भी उपचार से रहती हैं । 


णट्र॒पभाएं पढमणा, सभ्णा णहि तत्थकारणाभावात्‌ । 
सेसा कम्मत्यितेण॒वपारेणत्थि णहि कर्जे ॥१३९॥ गो० जी० 


अर्थ--अप्रमत्तादि गुणस्थानों मे आह्ारसंज्ञा नहीं होती, क्योकि वहाँ पर उसका कारणा भ्रसातावेदनीय का 
तौश्नददय व उदीरणा नहीं पाई जाती । शेष तीन संज्ञा भी वहाँ पर उपचार से होती हैं, क्योंकि उतका कारण 
तत्तत्कमों का उदय बहाँ पर पाया जाता है फिर भी उनका वहाँ पर कार्य नहीं हुआ करता । 


-णें, ग. --70/शा/ रो ला. मित्तल 
शंका--मिच्याहष्टि के भयप्रकृति का उदय था जब सम्यरहृष्टि हुआ भयरहित हो थया, ऐसा आगम में 
कहा है । क्या सिध्यात्यकर्मोदय से भय होता है ? सस्यरहृष्टि के क्या सयप्रकृति का उदय महों होता ? 


समाधान --चा रित्रमोहनी यकर्म के दो भेद हैं। कषायवेदनीय झौर नोकषायवेदनीय । नोकबायवेदनीय के 
नव भेद हैं हास्य, रति, प्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा, नपु सकवेद, पुरुषवेद शझ्लौर स्त्रीवेद । इन सोकथाय में से आदि 
की छह नोकषाय, आठवें अपूर्वकरण गुणस्थान के अन्त मे उदय से व्युच्छिन्त होती हैं। भी नेमिचसा सिद्धास्त- 
चक्तवतों ने पोम्मट्सार मीवकाष्ड गाधा २६८ मे कहा है-- 


“अपुष्यम्हि छु्लेव णोकसाया।/! 


श्र४ ] [ प० रतनचन्द जेन मुख्तार : 
अथं--आठवें प्रपूवंकरण गुरास्थान मे हास्यादि छह नोकषाय उदयब्युच्छिन्न होती हैं । 


पझतः मात्र सम्यवर्व हो जाने से भयप्रकृति के उदय का भ्रभाव नही हो जाता है, क्‍योंकि भयप्रकृति का 
उदय आठवेंगुणस्थान तक रहता है। प्रर्भात्‌ आठवेंगुशस्थान तक सम्यरदध्टि के भयप्रकृति का उदय रहता है । 


--जै. ग. 27--70/श/ कपूरवण्द परानचन्द 
सम्यक्त्वी को भी चिन्ता होतो है 


शंका-- क्या सम्परहृष्टि जीव चिन्तातुर या खेदछिन्न भी होता है ? 


समाधान--सम्यर्दष्टिजीव चौथे गुणस्थान से सिद्ध तक होते हैं। अविरतसम्यर्इष्टि चारो गतियों के जीव 
होते हैं और उनके आते-रौद्रध्यान भी होते हैं ( मोक्षशास्त्र, अध्याय ९, सूत्र ३४ ब ३५ )। अतः सांसारिक हाति 
के समय चिन्ता आदि हो सकती है। “धर्म का प्रतिदिन ह्वास हो रहा है, धर्म का उत्थान किस प्रकार हो” ऐसी 
चिम्ता भो सम्यररष्टि को हो सकतो है। चिन्ता आदिक सम्यरदशन के घातक नहीं हैं, किन्तु परद्रव्य में एकस्व बुद्धि 
तथा अम्यान्य व अभक्ष्य का सेवन, संयम के श्रति जुगुप्सा भाव; ये सम्पग्दशंन के घातक हैं। 


--जें. ग. 26-9-63/5| ब्र. पन्नालाल 
जानो जोव के सोमित पदार्थों का उपभोग भी भ्ररति भाव से होता है 


शंका--शमयसार निर्जरा अधिकार में आचार्य श्रो कुम्बकुन्द ते कहा है कि जिसप्रकार कोई पुर अरति 
भाव से सद्य पोकर सतवासा नहीं होता उसोप्रकार द्रव्योपभोग विषय अरत-ज्ञानो-पुराष महों बंधता यह कैसे सम्भव 
है ? क्योंकि मह्य को लत (व्यसन) जिसको पड़ गई है और अरलि भाव से पीता है बह भले ही मत्त न हो, परन्तु 
अन्य सभी मत्त वेखे जाते हैं । 


समाधाव--जिस मनुष्य को मद्यपान का व्यसन है वह इतनी तेज व अधिक मद्य पीता है जिससे वह 
उन्मत्त हो जावे, क्योकि वह उन्मत्त अवस्था को अच्छी समभता है इसलिये वहु रतिभाव से तेज व अधिक मद्य का 
पान करता है। जब उसको यह बोध हो जाता है कि मद्यपान के कारण णो उन्मत्त प्रवस्था होती है वह ज्ुरी है, 
दुःखरूप तथा निम्ध है तो उसको मय्पान से अरति हो जाती है, किन्तु पूर्व आदत (व्यसन) के कारण वह मदझका 
सर्वथा त्याग करने में असमर्थ है प्रतः बह तेज मदिरा का तो त्याग कर देता है भर अरतिभाव से इतनी हलकी 
तथा कम मदिशा का पान करता है जिससे वह उन्मत्त नही होता है। यदि वह पृर्वंबतृ तेज मदिरा का पान करता 
है तो उसके अरतिभाव ही नहीं है और वह उन्मत्त अवश्य होगा । 


प्रनाविकाल से यह प्रज्ञानी जीव परपदार्थों का रतिभाव से उपभोग कर रहा है, क्योंकि उसमे इसने सुख 
मान रखा है। जब इसको ज्ञान हो जाता है तो यह परपदार्थों का उपभोग करना नही चाहता, किल्तु सवंथा त्याग 
करते में असमर्थ होने के कारण परिग्रह परिमाण तथा भोगोपभोग परिमाण करके अणुव्रत धारण करता है । अतः 
वह उन धल्प परपदार्थों का उपभोग प्ररतिभाव से करता है। यदि वह परिग्रह परिमाण आदि नहीं करता, पूर्वंबतु 
उपभोग करता है तो बह ज्ञानी ही नहीं । 


- पे, ग. 5-]-70/५]/राणकिफ्रोर 


व्यक्तित्व और कृतित्य ] [ ६२५ 


झोदयिक पारिणामिक भा्थों में जोब को सम्यक्त्व रह सकता है 
शंका--क्‍्या भ्रौदधिक पारिणामिक भावों में जोव सम्यग्हष्टि महीं रहता ? 


ससाधान--ओऔदयिक झौर पारिणामिक भावों में जीव सम्यर्दष्टि हो सकता है। औदयिक और 
पारिणामिकभाव तो चौदहवें गुणस्थान तक रहते हैं । 


अध्णय रवेयणोयं सजुधाऊ मणझुयगई य बोहज्या । 
पंचिदिय जाई वि य तस सुप्तगादेज्ज पक्जस ॥४२॥ 
वायरजसकिसो वि य तित्थयरे उच्चोगाइय सेव । 
एए बारह पयड़ो उजोइस्हि उदयबोच्छिष्मा ॥४३॥ 


चौदहवें अयोगिकेवली ग्रुणस्थान मे कोई वेदनोय, मनुध्यायु मनुष्यगति, पव्चेन्द्रियजाति, श्रस, सुभग, 
पादेय, पर्याप्त, बादर, यशःकीतवि, तीर्थंकर और उच्चगोत्र इन बारहप्रकृतियो का उदय रहता है जो भ्रन्तिमसमय में 
उदय से थ्युच्छिन्न होती हैं । 


इत बारह कर्म-प्रकृतियों के उदय से चौदहवेंगुणस्थान मे भो प्लौदयिकभाव होता है। जेँसे मनुष्यगति 
नामकर्म के उदय से गति ओऔदयिकभाव होता है। चंतन्यरूप जीवत्व पारिणासिकभाव भी चौदद्ववेंगुणस्थान मे 
होता है । 


“शेतन्यमेव था जीवशब्दार्थ: ।” चेंतन्य॑ जीवशब्देनाभिधीयते, तब्खानावि दरध्यक्जनतिसिसस्वातु 
पारिणामिकम्‌ । रा० वा० २।७।६ 


क्षायिकसम्यग्दशंन तो चौदहवेंगुरास्थान मे होता ही है। इस प्रकार चौथेगुणस्थान से चौदह॒वेंगुणस्थान 
तक ओऔदयिक व पारिणामसिकभाव के साथ सम्पग्दशन पाया जाता है | 


झौदपिकक्षापिकपा रिणामिकसा प्षिपातिकजो व भावों नाम मनुष्यः क्ीणदर्शनपरोहोजीय: । रा.वा. २-७६२२ 


मनुष्यमति झौदयिकभाव, क्षायिकसम्यर्दर्शन क्षायिकाव, जीवत्व पारिणामिकभाव हसप्रकार औदयिक, 
क्षामिक और पारिणामिकभावों का सन्नचिकर्ष पाया जाता है | 


जें, ग. -3-7/५ा /सुलतार्नसिष 
सम्धक्त्वो को व्यवहार सापेक्ष निश्यय का बोध होता है 
शंका--क्या उत्कृष्ट आाथक फो निश्चय का बोध नहीं होता है ? 


समाधाय--सम्यग्रष्टि को निश्वयनय और व्यवहारतय इस दोनों नयों का परस्पर टापेक्षकृप से धोष 
होता है। इन दोनो में से मात्र किसी एक नय का बोष होवे और दूसरे नय का सापेक्षरूप से बोध न होवे तो वह 
मिध्यादृष्टि है । 
मिच्छा विट्टी सब्ये विणया सपक्‍ल-पढ़ियद्धा । 
अध्णोण्णणिस्सिया उगलहंति सम्मससब्भावब॑ ॥१०२॥ 
[ कथायपाहुड १० १ पृ० २४९ | 


8२६ ] [ पं० रतनचन्द जैन पुस्तार : 


मात्र अपने अपने पक्ष से प्रतिबद्ध ये सभी नय मिथ्याइष्टि हैं। परन्तु यदि ये सभी तय परस्पर सापेक्ष हों 
तो समीचीनपने को प्राप्त होते हैं, अर्थात्‌ सम्मग्इष्टि होते हैं । 


जद जिणमयं परज्जद तो मा बवहारणिष्छए मुयह १ 
एक्केण बिणा छिज्जइ तित्य॑ अध्शेण पुण तक्ष्य ॥। 


आजा कहते हैं--हे भव्य जीवो ! जो तुम जिनमत को प्रवर्ताना चाहते हो तो ब्यवहार और निश्चय 
इन दोनों नयो को मत छोडो, क्योकि ध्यवहारनय के बिना तो तीर्थ ( मोक्षमार्ग ) का नाश हो जायगा और 
निश्चयनय के बिना तत्त्व ( वस्तुस्वरूप ) का नाश हो जायगा । 


निश्वयनय का विषय सामान्य-अभेद है और व्यवहारनय का विषय विशेष-पर्यायभेद है। वस्तु सामान्य- 
विशेषांत्मक है तथा भेदाभेद स्वरूप है। इन दोनों मे से किसी भी एक नथ के विषय को ग्रहण कर दूसरे नय के 
विषय का निषेष किया जाना ठीक नहीं होगा । प्रयोजतवश किसी एक नय के विषय को मुख्य और दूसरे नय के 
विषय को मौण किया जा सकता है। कहा भी है-- 


“अनेकान्तात्सकव॒स्‍्तुन: प्रयोजनवशाहासत्य कस्यचिद्धमंस्य विवक्षया प्राप्ति प्राधान्यमपितमुपनीतसिति यावतु। 
लक्षिपरीतमनपितस्‌ ३ प्रयोजनाभावात्‌ू सतोःष्प्यविबक्षा भवतीश्युपसर्जनीभूतमनवितमित्युक्यते । अधित॑ चानपित॑ 
जापितानपिते । ताभ्यां सिद्ध रपिता-मरपितत्तिद्ध नास्ति विरोध: ४” तर्वार्येलिद्धि अ० ५ सू० ३२। 


--वस्तु अनेकास्तात्मक है। प्रयोजनक्श किसी एक धर्म को विवक्षा से जब प्रधानता प्राप्त होती है, तो 
बह प्रपित या उपनीत होता है । प्रयोजन के अभाव में जिस धर्म की प्रधानता नहीं होती वह अनपित होता है। 
किसी धर्म को रहते हुए भी उसकी विवक्षा नहीं होने से वह गौण या अनपित हो जाता है। अपित और अनपित 
के द्वारा वस्तु मे परस्पर विरोधी दो धर्मों की सिद्धि होती है, इसलिये निश्वयनय और ब्यवहा।रनय परस्पर सापेक्ष 
हैं; इसमे कोई विरोष नहीं है । 


शी अमृतचन्‍्व्राजार्य ने निश्चय भौर व्यवहार के भेद से भोक्षमार्ग दो प्रकार का कहा है-- 


निश्चयव्यवहाराभ्यां मोक्षमार्गों द्विधा स्थितः । 
ततन्राद्य: साध्यरूप:, स्पाहृद्वितयस्तस्प साधमम्‌ ॥२॥ 


निश्चय धौर व्यवहार को अपेक्षा मोक्षमार्ग दो प्रकार का है । उनमे पहला निश्चय मोक्षमार्ग साध्यरूप है 
और दूसरा व्यवहार मोक्षमार्ग उसका ( निश्चय का ) साधन है |” 


“त केवल भूतार्थोनिश्ववनयों निविकल्प समाधिश्तानां प्रयोजनवामृमवति, किम्सु निविकल्पसभाधिरहिता- 
सांपुनःघोडशर्वाणकासुवर्णलासाभावे अधस्तनवनिकासुबर्णलाभवत्‌ केयांलिसप्राथभिकानां कदाबितृ सविकल्पावस्थायां 
लिध्यात्वविषयकपायदुर्ध्यनवंचनार्थ ब्यवहारसमोपि प्रयोजनवाव्‌ृ भवति ।” 


यहाँ पर यह बतलाया शया है कि मात्र निश्चय ही प्रयोजनवान्‌ नहीं है। निविकल्पसमाधि में स्थित 
सुनियों के लिये निश्चय प्रयोजनवान है, किस्तु निविकल्प समाधि से रहित सविकल्प अवस्था में व्यवहार 
प्रयोजनवान है । 


--ण, ग. -5-75/९]]/ रो. ला. मित्तल 


व्यक्तित्व और कलित्व ] [ ६२७ 


*द्रव्यदृष्टि सो सम्यग्दृष्टि तथा पर्यावदृष्टि सो मिध्यादष्टि'; यह सास्यता गलत है 
शंका- प्रध्यहृष्टि सो सम्परहृष्टि, पर्यायट्ृष्टि सो मिथ्याहष्टि । क्या बह सिद्धान्त ठोक है ? 


सम्राधान -- वास्तव में सभी वस्तु के सामान्य-विशेषात्मक होने से वस्तु के स्वरूप को देखनेवाले के क्रमशः 
सामान्य और विशेष को जाननेवाली दो श्राँखें (१) द्रव्याधिकतय और (२) पर्यायाथिकनय हैं। इनमे से पर्यायाथिक- 
चक्षु को स्वंधा बन्द करके, जब मात्र खुली हुई द्रव्याथिकचक्ष के द्वारा देखा जाता है, तब नारकत्व, मनुष्यत्व, 
देवत्व और सिद्धत्वपर्यायस्वरूप विशेषों मे रहने वाले एक जीव सामान्‍य को देखनेवाले जीव के बहु सब जीवद्रव्य है 
ऐसा भासित होता है। जब, द्रव्याथिकचक्षु को सवंधा बन्द करके, मात्र खुली हुई पर्यायाथिकचन्षु के द्वारा देखा 
जाता है उस समय जीव द्रव्य मे रहनेवाले नारकत्व, तियँचत्व, मनुष्यत्व, देवस्व और सिद्धत्वपर्यायरूप अनेक विशेषों 
को देखने बाले और सामान्य को न देखने वाले जीवो के भ्न्य अन्य भासित होते हैं--क्योंकि द्र॒ध्य का उन विशेषों 
फे समय-समय मे उन-उन विशेषों से तन्मय होने से अनन्यपना है, कण्डे, घास पत्ते और काष्ठमय भ्रग्नि की भांति | 
जब उन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनो आँखो को एक ही काल मे खोलकर देखा जाता है तब नारकत्व, 
तियंचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्वपर्यायों मे रहने वाला जीव सामान्य तथा जीव सामान्य में रहने वाले 
नारकत्व, तियँचत्व देवत्व और सिद्धत्वपर्यायस्वरूप विशेष एक ही काल में दिखाई देते हैं। दोनो भाँखो से देखना 
गर्थात्‌ सवावलोकन मे द्रव्य मे सामान्य और विशेष विरोध को प्राप्त नहीं होते हैं | प्रब्चनधार गा. ११४ टीका 


यहाँ पर यह बतलाया गया दै कि प्रत्येक द्रव्य सामान्य-विशेषात्मक होता है। द्रव्याथिकनय का विषय 
सामान्य है और पर्यायाथिकतय का विषय विशेष है। जब सामान्य पर दृष्टि होती है उस समय विशेष गौरा होता 
है, किन्तु विशेष का निषेध नही होता है। जिस समय विशेष पर दृष्टि होती है उस समय सामान्य गौण होता है, 
क्योंकि विशेष के बिना सामान्य खरविषाणवत्‌ है भ्रौर सामान्य के बिना विशेष खरविषाणवत्‌ है॥ आलापपद्धति" 


जो मात्र द्रब्याथिकनय को ही मानते हैं वे भी मिथ्याइष्टि हैं और जो मात्र पर्यायाथिकनय को ही मानते 
हैं वे भी मिध्यादष्टि है | क्योकि द्रव्याथिकनय से वस्तु नित्य है और पर्यायाथिकनय से वस्तु अनित्य है । 


/ डरब्पाथिकसयेन नित्यस्वेषपि पर्यायरूपेण विभाशो5रु्तीति ।” प्रव्धनसार गाथा ११९ टोका 


द्रव्य को सर्वथा निश्य मानने पर अर्थक्रियाकारित्व का अभाव हो जायगा, जिसके अभाव से वस्तु का भी 
अभाव हो जायगा | सर्वथा अनित्य मानने पर भी अथ॑क्तियाकारित्व का अभाव हो जायगा, जिसके अभाव मे द्रव्य 
का भी प्रभाव हो जायगा | आलापवपद्धति 

केवली भगवान को वाणी मे भी दोनो नयो के आधीन उपदेश होता है, एक नय के आधोन उपदेश नहीं 
होता है | श्री अमृतचरद्ाचाय ने कहा भो है-- 

“ही हि नयो भगवता प्रणोतौँ व्रव्याथिकः पर्यापाथिकश्ल | सत्र मे खल्वेकनथायता देशना किन्तु 
तदुभयायत्ता । पं० का० गाथा ४ टोका 


१ विविशेष॑ हि सापास्य भबेत्शरविधाणवबत्‌ । 
सामान्यरहितत्वाध्य विशेषस्तद्देव हिं।। 
२ निः्यस्यंकरूपत्वादेकरूपस्पायं क्रियाकारिस्वाभावः । 
अधथंकिया कारित्वाभावे व्रब्यस्थाप्यक्ाव:ः ॥१२९॥ [ आ० प० ] 


€२८ )] [ १० रतनचन्द जैन मुक्ताश : 


अर्थ--भयवान ने दो नय कहे हैं-द्ृ्याथिक ओर पर्यायाथिक। दिव्यध्वनि मे कयन एक नय के ध्ाधीन 
नहीं होता है, किन्तु दोनों नयों के आघीन होता है । 


दृष्याथिकनय को निश्चयनय भी कहते हैं, क्योकि द्रव्याथिक और निश्चवयनय इन दोनों का विषय द्र॒थ्य 
अर्थात्‌ सामान्य है। पर्यायाथिकनय को वब्यवह्ारनय भी कहते हैं, क्योकि दोनों का विषय पर्याय अथवा विशेष है | 
कहा भी है-- 


निरछुयववहारणया भूलमभेया णयाण सथ्वाणं । 
जिच्छाय साहणहेओ वदब्बयपण्नरियिया मुणह ॥ ४ ॥ आलापपदति । 


सब नयो के मूल भेद निशचरयनय भौर व्यवहारनय हैं। निश्चयनय द्रव्याथिक है। साधनरूप व्ययहार- 
नय पर्यायाथिकनय है । 


जो मात्र निश्चयनय प्र्थात्‌ द्रव्याथिकनय को ही स्वीकार करते हैं और व्यवहारनय अर्थात्‌ पर्यायाथिक- 
नय के विषय को स्दीकार नही करते हैं। उनको थी कुम्वकुत्दाणाय ने पर्यायविमूढ़ परसमय कहा है ! 


“पक्लयमूढ। हि परसमया--सारकादिपययायरूरो न सवाम्यहुलिति भेदविशञानपूढाश्य परसमया भिश्याहृष्दयो 
भवबस्तोति । तस्मादियं पारमेश्व॒रो व्रव्य गुणपर्यायव्यासया समोचोना भद्दा भवसोत्यभिप्रायः 
प्रबचनमसार गाया ९३ ठीका 


पर्यायमूढ़ जीव परसमय है--मैं सारकादि पर्यायरूप नही हूं इस प्रकार जो भेदविज्ञान मूढ़ हैं वे परसमय 
भिधथ्याइष्टि हैं। इसलिये यही जिनेन्द्र परमेश्वर की करी हुई द्रव्य-गुण-पर्याय की समीचीन व्याद्या कल्याणकारी है। 


णिययवय णिज्जसच्चा सब्बणया परवियालणे मोहा। 
ते उन ण विदुसमओी विभयद्र सच्छे थे अलोए था ॥११७॥ ज. घ. ११२३३ 


ये सभी नय अपने-अपने विषय का कथन करने मे समीचीन हैं ध्ौर दूसरे नयो के निराकरण में मृढ हैं । 
अनेकान्तरूप समय के ज्ञाता पुरुष “यह नय सच्चा है और यह नय भूठा है” इसप्रकार का विभाग नही करते हैं। 
जयधघबल पु० १ १० २५७ 
जब कोई भी नय भूठा नहीं है तो प्रत्येक नय से वस्तु का यथार्थ ज्ञान होता है। वस्तु का यथार्थ ज्ञान 

मोक्ष का कारण है। कहा भी है--- 


“प्रमाजादिव नयवाक्याहस्त्ववंगसमबलोक्य 'प्रमाणनयेबंस्टवधिगम:' इति +;तिपावितत्थात्‌ । किसथं नय 
उच्यते /” स एवं याभातम्पोषलब्धिनिमित्तत्वा है सावातां श्र योपपदेश: ।” 
( जयघवल १० १ प० २०९ व २११; तया संस्करण प० १९१-९२ ) 
जिसप्रकार प्रमाण से वस्तु का बोध होता है उसी प्रकार नय वाक्य से भी वस्तु का ज्ञान होता है। यह 
देखकर तस्वायंस्तृत्र में प्रमाण व नय से वस्तु का ज्ञान होता है” ऐसा कहा गया है। पदार्थों का ज॑ंसा स्वरूप है उस 


रूप से उनके ग्रहण करने में नय निमित्त होने से मोक्ष का कारण है। वस्तु के ग्रहशा करने में पर्यायाथिक प्थवा 
व्यवहा रसय भी कारण है अत: वह भी मोक्ष का कारण है । 


-में, ग. 6-5-7 /शा।| सुलतानप्तिड 


इयक्तिस्व प्रौर कृतिश्व ] [ ६२९ 


सम्यक्त्यी व मिथ्यात्वों के परिणामों में ध्रस्तर 


शंका--नवप्रेवेयक में तब्यलिगी और भावलिगी दोनों भ्रकार के घुनि जाते हैं। बहाँ पर उन बोनों के 
ज्ञाथों में क्या अन्तर रहुता है ? 


समाधात--नवग्रेवेयक तक सम्यरहष्टि व मिथ्यारृष्टि दोनों प्रकार के देव होते हैं। मिथ्याइष्टि देव के 
मिथ्यास्व रूप भाव होते हैं अर्थात्‌ अतत्त्व श्रद्धान होता है। सम्यरइष्टि देव को तत्वों का यथार्थ श्रद्धान होता है । 


जितको भ्नेकान्त का यथार्थ श्रद्धान नही है अर्थात्‌ एक ही वस्तु में परस्पर दो विरोधी धर्मों को स्वीकार 
नही करते वे मिध्याईष्ट हैं जो वस्तु को भेद-अमेदरूप, नित्य-अनित्यरूप इत्यादिक अनेकास्तकूप स्वीकार नही करते 
थे मिथ्याइष्टि हैं। 


इसी प्रकार जो “सब्यपयरथा सपडिवब्खा'” अर्थात्‌ सब पदार्थ प्रतिपक्षसहित हैं इस सिद्धान्त की श्रद्धा नहीं 
करता, यह मिथ्यादष्टि है। जेसे यदि जीव पदार्थ है तो उसका प्रतिपक्षी अजीब पदार्थ भी अवश्य है। यदि भव्य- 
जीव है, तो अभव्यजीव भी होना चाहिये । यदि मुक्त जीव है तो संसारी जीव भी प्रवश्य होना भाहिये। एक के 
अभाव मे दूसरे का अभाव अवश्यभावी है । इसी प्रकार यदि नियतपर्याय है तो अनियनपर्याय झवश्य है। एक के 
भ्रभाव मे दूसरे का भ्रभाव हो जायगा | ऐसा श्री जिनेखदेव ने कहा है । 


“जिन्होंने अतीत काल में कदाचित्‌ भी त्रस परिणाम नहीं प्राप्त किया है, वैसे प्रनन्‍त जीव नियम से हैं, 
अन्यथा संसार में भव्य जीवो का मभाव होता है। और अभभ्यों का अभाव होने पर अभव्य जीवो का अभाव प्राप्त 
होता है। और वह भी है नहीं, क्योकि उनका अभाव होने पर ससारी जीवों का भी अभाव प्राप्त होता है। और 
यह भी नही संसारी जीवो का प्रभाव होने पर अप्षसारी (मुक्त) जीवो के अभाव का प्रसंग आता है। ससारी 
जीवो का अभाव होने पर अससारी जीव भी नहों हो सकते, क्योकि सब पदार्थों की उपलब्धि सप्रतिपक्ष होती है । 
इस सिद्धान्त की हानि हो जायगो” सब्यस्स सपप्पडियकसस्स उवलभ्नष्णहाशुवबत्तोदों । ( घबल पु० १४ पृ० २३४ ) 


इस प्रकार सिध्याइष्टि श्लौर सम्यग्दष्टि देवों के परिणामों में बहुत अन्तर होता है । 
--जै. ग. 4-9-69 /५॥8/ रोहतक प्रप्ताण 
व्यवहार क्रियाएं मेद विज्ञान की कथंचित्‌ कारण हैं 
शका -- क्‍या व्यवहारक्रिया सेवविज्ञान का कारण है, यवि है तो कंसे ? 


समाधान--मिथ्यात्व कर्मोदय के कारण जीव को भेदविज्ञान नहीं हो सकता है। व्यवहारत्रिया से 
मिथ्यात्वकर्म का क्षय होता है अत: जिनब्रिम्ब दर्शन आदि व्यवहारक्तिया भेदविज्ञान का कारण है। कहा भी है-- 


“कधं जिगवियदंसर्ण पढमसस्मसृप्पतोए कारण ? लिविबबंसरोेणथ निधसनिकालिवत्स थि सिच्छताबि- 
कस्सकलावस्स खबदंसणादों ।” घवल १० ६ पृ० ४२७ 


जिनबिम्ब का दर्शन प्रथमसम्यक्श्व की उत्पत्ति का कारण किस प्रकार होता है ? जिनबिव के दह्लंन से 

निषत और निकाथितरूप भी मिध्यात्वादि कर्मकलाप का क्षय देखा जाता है, जिससे जिनबिम्व का दर्शन प्रथम« 
सम्पक्त्व की उत्पत्ति का कारण है । 

--जें, ग. 23--69/ए/ रोघ्रनलाल 


8३० |] [ ५० रतनचन्द जैन मुख्तार । 
छह द्रव्य व नो पदार्थों का जामना हेय नहों है 


झंका--क्या घह़डव्य नवपदार्थों का जानना हेय है ? यवि नहीं तो भ्यवहार को हेय क्यों कहा गया है ? 
व्यवहार का विषय जो छहुद्॒व्य या नवपदार्थ क्या इनका अस्तित्व नहीं है ? 


समाधान--छहृद्रव्य नवपदार्थ और सप्ततत्त्बों का जानना हेय नही है, अपितु उपादेय है, क्योकि इनका 
जानना तथा अद्धान करना सम्यग्दशंन, सम्यर्ज्ञान है_ तथा ये मोक्ष के मूल हैं। भी कुत्वकुन्दाचार्य तथा टीकाकार 
भी धमृतचन्तराचायं ने पंचाह्तिकाय मे कहा है-- 


सम्मत्तं सहहणं भावाणं तेशिमधिगमों णाण । 
चारित॑ समभावो विसयेतु विकढमर्गाणं ॥॥१०७॥ 


टीका--भाषा खलु कालकलित पंचास्तिकायविकल्परूप तवपदार्थ: । तेषां सिध्यादर्शनोदयापादिताअद्धाना- 
भावस्वभावं भावांतरं भ्रद्धानं सम्यग्वर्शंनं, शुद्ध चंतम्यरूुपात्मतरवविनिश्ययवीजम्‌। तेषामेव मिथ्यादर्शनोबपान- 
संस्काराविस्वकूपविपय पेणाध्यवस्तो यमानानां_ तप्चिवृत्तो समझ्जसाष्यवसायः सम्यरज्ानं, सनाग्शानथेतनाप्रधानात्म- 
तस्वोपलंभवीजम ! 


कालसहित पंचास्तिकाय धर्थात्‌ छहृद्र्य और उनके भेदरूप नवपदार्थों का श्रद्धात सम्यग्दर्शन है उनका 
अवयोध अर्थात्‌ जानना सम्यग्ज्ञान है| 


“पधस्मादीसहुहणं धम्मसं” (गाथा १६०) 
टीक्षा--धर्मादीनां द्रव्यपदार्थ विकल्पवर्ता तत्वायं भडामभावस्वभाव॑ भावान्तरं अद्धानातयं सम्यवत्व । 
अर्थात्‌--धर्माद छहद्रब्य, जीवादि नवपदार्थों का श्रद्धानरूप भाव सम्यरदर्शन है । 


जीवाजीबा भावा पुण्ण पावं॑ सच आसव तेसि | 
संबरणिज्जरबंधों मोक्खो य हुबंति ते अट्ठा ॥१०८॥ 


जीव-अजीव ये दो मूल पदार्थ हैं तथा इन दो के भेद पुण्य, पाप, आज्व, संवर, निजेरा, बन्ध और मोक्ष 
ये तवपदा् हैं जिनके श्रद्धान व ज्ञान से सम्यग्दर्शन व सम्यश्जञान होता है। इसी बात को तत्त्वार्थस्ृत्न मे 
कहा गया है-- 


तस्वाय॑ंभड़ानं सम्परदर्शनम्‌ ॥२॥ जीवाजीवालवबन्ध-संवर-निर्ज रासोक्षास्तस्वस्‌ ।।४।। 


झर्थ--तत्त्वा्थ का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है। जीव, भजीव, भ्रास॒व, बंध, सबर, निजंरा, मोक्ष ये तत्त्व हैं । 
लेकाल्यं हरब्यवटकंतवपद सहितं जोध धदकापलेश्याः, 
पंचान्ये जाधह्तिकाया व्रतसमितिगतिशानचारित्र भेवाः । 
इत्वेतस्मोक्षघृर्त त्रिभुवनमहिते: प्रोक्तमहें ज्भिरीशे:, 
प्रत्येति भददधाति हपुशति थ मतिमान्‌ यः स वे शुद्धह ष्टिः ॥१॥ 


इस एलोक मे यह बतलाया गया है कि छहृद्रव्य, नवपदार्थ पंचास्तिकाय ये मोक्ष के मूल हैं ऐसा जिनेरद्र 
भगवान ने कहा है। जो मतिमान्‌ इनकी श्रद्धा करता है वही सम्यरइष्टि है। 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ६३१ 


अरवियाराहव इत छह्द्व्य नवपदार्थ का अस्तित्व न हो ऐसी बात नहीं है, यदि इनका अस्तित्व न होता 
तो जिनेर भगवान हनका उपदेश क्‍यों करते और इनके शअद्धान व ज्ञानकों सम्यग्दर्शन व सम्यरज्ञाल क्‍यों कहते ? 
जिनेन्द्र भगवान ने छहृद्ृव्य व नवपदार्थ का कथन किया है, अतः भ्यवहारनय का विषयभूत होते हुए भी इसका 
अस्तित्व है । 


“सपय्हारमयेन भिन्नसाध्यसाधतभावजमवलम्ब्धायाविभेववासितबुद यः सुसेनावतरन्ति तीर्थ प्राथमिकाः । 
--परचास्तिकाय गाथा १७२ टीका 


री अभुतचरताचाय ने कहा है- अनादिकाल से भेदवासित बुद्धि होने के कारण प्रायमिकजीब व्यवहारनय 
से भिन्न साध्य-साधंन भाव का अवलम्बन लेकर सुगमता से मोक्षमार्ग मे अवतरण करते हैं । 


'बबहारणय पडचय पुण गोदससासिणा जदुवोसणहुमणियोग्द्राराणमभावीए संग कई । ण ल ववहारणओो 
खप्यलओ; तस्तो बथहाराणुसारिसिस्साण पठसिदंसगादों । जो बहुजोबाशग्गहुकारी बयहुारणकों सो चेब समस्सि- 
बभ्योी त्ति समशेजावहारिय गोदमयेरेजण मंगरूं तत्थ कय्य + (जयधवल पु० १ पृ० ८) 


अर्ध--गौतसस्वासी ने ध्यवह्ारनतय का प्राश्नय लेकर कृति आदि चौबीस प्ननुयोगद्वारो के आदि मे 'गमो 
जिणाणं' इत्यादिख्य से मगल किया है । यदि कहा जाय व्यवहारनय असस्य है, सो भी बात नहीं है, बयोकि उससे 
व्यवहार का अनुसरण करने वाले शिष्यों की प्रवृत्ति देखी जाती है । भ्रतः जो व्यवहारनय बहुत जीवों का अनुग्रह 
करते वाला है, उसी का आशय करना चाहिए ऐसा मन मे निश्वम करके गौतम स्थविर ने चौबीस अनुयोगद्ारों 
के आदि में मंगल किया । 


--णै. ग. 4-3-7/५/ सुलतानगसिह 
सम्यक्त्व को पहिचान दुःसम्भव 


शंका--सम्पग्दशंन हुआ या सहों ? अथवा प्रायोग्यलब्धि हुई था नहों ? कोन जाग सशता है ? 


समाधान--वास्तव मे, सम्यग्द्शंन अत्यन्त सूक्ष्म है जो या तो केवलज्ञान का विषय है या भ्रवधिज्ञान प्रौर 
मनःपर्यय ज्ञान का | यह मतिज्ञान और श्र्‌ तज्ञान इन दोनों का किचित्‌ भी विषय नहीं है, साथ ही यह देशावधि 
ज्ञान का भी विषय नहीं है, क्योंकि इन ज्ञानो के द्वारा सम्यस्दशेन की उपलब्धि नहीं होती । 


दर्शनमोहनीयकर्म को तीत प्रकृति और चार प्रनसन्तानुबन्धी इन सात कमें प्रकृतियों के उपशम या क्षयोप- 
शम होने पर सम्यग्दर्शत उत्पन्न होता है। पौद्गलिक कर्म सूक्ष्म है जो पाँच इन्द्रयो व मत का विषय नहीं है। 
अतः सम्यरदशेन मति या श्रतशान के द्वारा नहीं जाना जा सकता, किन्तु बाह्य चित्तों से कुछ झनुमान किया जा 
सकता है। यह अनुमान यथार्थ है, ऐसा दृढ़ निश्चय के साथ नहीं कहा जा सकता | 


--जै. ग. 28-] 2-64 
सम्पकत्थ को भावता 


शंका--हुमारे अआरि्िमोहनोप कर्म का उदय है, सो हम जारिश धारण महीं कर सकते, ऐसा कहने बाले 
पुरषार्थ से भ्रावक के ब्रत घारण करने का भाव क्‍यों नहीं करते ? ऐसा कहने बाले क्या प्रमादो नहीं हैं ? 


६३२ ] [ पं» रतनचन्द जन मुख्तार : 


समाधान--जिस जीव के संयम धारण करने की चटापटी अर्थात्‌ निरन्तर वाञ्छा बनी रहती है, किन्तु 

बाह्य व अन्तरंग कारणों से सपमधाररण करने मे प्रसमर्थ है फिर भी इस प्रतीक्षा में रहता है कि कब वह अवसर 

आये कि संयम धारण कर सकू ओर यथाशक्ति ब्रत-नियमो को घारण करता रहता है, ऐसे जीव के बारित्रमोह का 

उदय कहा जा सकता है। जो जीव ब्त-नियम आदि को मात्र पुण्यबन्ध का कारण जान सयम से उसपेक्षाबुद्धि 

रखता है ऐसा जीव प्रमादी तो है ही किन्तु सम्यग्दष्टि भो नहीं है। ऐसा जीव ही चारित्रमोह का उदय कहकर 
अपना दोष कर्मों के ऊपर थोपना चाहता है। 

--णें. ग. 28-2-6व 


प्रधुना निर्दोष सम्यक्त्वियों को दुर्लमता 


शंका--बया पंचमकाल से जो समय अब बोत रहा है उस काल में सस्यथस्टृष्टि जीव सम्पग्दर्शन के काठ 
अंग को पूर्ण धारण कर सकता है या नहों ? 


समाधान--भरतक्षेत्र मे प्राजकल उपशम व क्षयोपशम सम्यम्ईष्टि बिरसे होते हैं ( ज्ञानाशंव )। उनमे 
से निर्दोष सम्यकत्व को धारण करने वाले कोई एक या दो जीव सभव हैं। क्षायिकसम्यग्द्शन तो भरतक्षेत्र में 
पचमकाल में उत्पन्न होनेवाले जीवों के समव ही नहीं ( धबल पु० ६ ) भरतक्षेत्र मे आजकल पंचम काल में आठ 
अग को पूर्णो घारण करने वाले सम्यग्दृष्टियो का सर्वंधा निषेध नहीं किया जा सकता, परन्तु दुलंभ हैं।"* 


जे. ग. 2-3-63॥75% | निनेक्वर दास 
भ्रंगहीन सम्यक्ट्थ, सातिचार सम्यक्त्व है 
शंका- क्या अजुहोत सम्यरदर्शन सम्भव है ? यदि है तो किस प्रकार ? 


समाधान --सम्यग्दर्शन के भ्राठ झ्रग होते हैं। उन आठ अ्रंगो मे से किसी एक प्रंग को हानि के कारण 
सम्यग्दर्शन सातिचार हो जाता है। वह सातिचार सम्यम्दर्शन 'अगहीन सम्यम्दर्शन' कहलाता है । 


/“पजिस्संका णिककछा, णिव्विदिगिष्छा अमूढ़ विट्टो य । 
उबगूहण ठिवियरणं बच्छलल, पहावणा चेबा ॥४८॥* ख० आा० 
निःशंका, निःकाक्षा, निविचिकित्सा, अमूढरृष्टि, उपगृहण, स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभावता, सम्यमत्व 
के ८ अंग हैं । 
“तस्था अध्टाबड्डानि, निःशद्धतत्व, सिःकाइ क्षिता, विधिकित्साविरहता, अमृठहृष्ठिता, उपब्‌ हण॑, 
स्थितिकरणं, वात्सल्यं, प्रभावन चेति । सर्वारथंसिद्धि श. ६ सूत्र २४ 


सम्यग्दर्शन के आठ शभग हैं :--नि.शंकितत्व, निःकांक्षिता निविचिकित्सितत्व, प्रमृढरष्टिता, उपव हण, 
स्थितिकरण, वात्सह्य धौोर प्रभावना । 


१. हमरण रहे कि भरतश्षेब्र के आर्यखरण्ड में कभी सबके सब मिथ्यात्वी जीव ही मिलें, एक भी अवब्ती सम्पकत्वी 
या ग्रती अमन्‍्यवत्यी न पिले; यह भी सम्भव है । कहा भी हे--पण पण अण्णा खंडे भरहेशवदण्मि मिच्छगुण- 
टूृढाण, अबरे । [ ति. प. ४४०६३४ ]--मं० 


व्यक्तित्व भोर कृतित्व ] [ ९३३ 


“शाक़ूनकाइ क्षा विचिकित्सापस्पहषिटप्रशंसासंस्तवा: सम्पस्हष्टेरतिचाश:ः | ॥७।२३॥ तस्वा् सूत्र 


“निःशद्ूतत्वादयों व्यादयाता दर्शनविशुद्धिरित्यत्र । लत्प्रतिपक्षेशजुआबयों बेदितब्या: । स्थास्मत सस्यर- 
दर्शनमष्टाकूर निःशंकितत्वादि लक्षणमुक्तम । तस्पाउतिचारेरपि ताब-्थ्रिथ भवितव्यमित्यष्लाबतियाश निर्देव्टग्या 
इति । तल़ेबान्तर्भावातु । 


सम्यर्दर्शन के शंका, काक्षा, विचिकित्सा, अन्यइष्टिप्रशता, अन्यरष्टिसंस्तवन ये पाँच प्रतिचार हैं। 
सम्परदर्शन के निःशकितादि आठ श्रग कहे थे, उनके प्रतिपक्षभृत शंका आदि सम्यग्दर्शन के अतिचार हैं। सम्यग्दर्शन 
के ग्राठ श्रग हैं, अतः उनके प्रतिपक्षभूत आठ पग्रतिचार होते हैं जिनका अन्तर्भाव इन पाँच भ्रतिचारों मे हो जाता 
है ॥ आठ अगो में से किसी भ्रग को हीनता व सम्यग्दर्शन का अतिचार है ओर जो सम्यग्दर्शन भतिचारसहित है 

वह सम्यर्दर्शन अगहीन सम्यर्दर्शन कहलाता है । 
--णें. ग. 23-3-78/५/ २ ला, जैन, एम, कॉम 


सम्परदर्शन के २५ दोष 


शका--सम्यग्दर्शन के २५ वोधों का वर्णन किस आएर्ण ग्रंथ में है ? छहडाला में छह अनाय-तन और तोन 
मूढता का कथन है, वे कोन सो हैं ? 


समाधान - चारित्रप्रापृत गाथा ५ की टीका में श्री श्‌तसायरसूरि ने सम्यरदर्शन के २५४ दोषो का कथन 
करने के लिए निम्न श्लोक उद्घृत किया है-- 


सृठत्रयं मदाश्याष्हो तथानायतनानि घट ! 
अष्टो शज्भूदयश्थेति हग्वोषा: पठचविशति: ॥ 


तीन मृढता, आठ मद, छह अनायतन और शड्भा श्रादि जाठ दोष ये सम्यरदर्शन के पच्चीस दोष हैं । 


यह एलोक स्थासिकातिकेयलुप्रेक्षा गाथा ३२६ को टीका मे तथा शान्राणंव व प्रात्मानुशासन में भी 
उद्घृत हुआ है। लोकमूढता, देवमुढता भौर गुरुमूढता का स्वरूप हस प्रकार है-- 


अपगासागरल्तानसुच्ययः सिकताश्सनास्‌ । 

गिरिपातो5स्लिपातश्थ लोकसूर निभसते ॥२२॥ 
वबरोपलिप्सयाशावनू_रागह घबसलोमसाः: । 

देवता पहुपासीत वेबतामृहमुच्यते ॥२३॥ 

शप्रस्थाश्मभ्भहिसान संसाशव्तंवर्तिताम्‌ । 

पायणिडनां पुरस्कारों केयं पावण्डिमोहुनम्‌ ॥२४॥ रत्तकरण्ड भ्रावकायार 


अर्थ --धर्म समभकर गंगा आदि नदियों तथा समुद्र में नहाना, बालू और पत्थरों का ढेर करना, पहाड़ से 
विश्ना और प्रण्नि में जलना झ्ादि काम करना लोकमूठता कही आती है ॥२२॥ धन जादि चाहने बाला मनुष्य 
वर पाने की इच्छा से जो राम ढ ष से मलिन देवताओं को पूजता है वह देवमूढता है ।२३॥। परिग्रह प्रारम्भ और 
हिंसा सहित संसार रूप मवर में रहने वाले पाखण्डी साधुओं का आदर सश्कार करना धुदु मूढता है । 


शान पूर्जा कुल जाति अलर्माड़ तपो बपुः। 
अध्टावाधित्प सानित्य॑ स्सपमाहुगंतस्मयः ॥२४।॥ ( ₹.क, ) 


९३४ ] [ १० रतनचन्य जैन मुश्तार : 


श्र्ध--ज्ञान का मद, पूजा का मद कुल का मद, जाति का मद, बल का मद, धन सम्पत्ति का मंद, तप 
का मद और शरीर का मद अर्थात्‌ ज्ञान प्रादि हत झाठ को शाश्रय करके मान करने को मद कहते हैं । 


कुदेवगुरशात्त्राणां तज़ूक्तानां गृहे गति: । 
वडनायतनसिस्येब बवदन्ति विवितागमा: ॥। 
भ्र्थं- कुगुद कुदेव और कुशास्त्र और उनके भक्तो के स्थान पर जाना इन छुट्टों को आगम के ज्ञाता 
पुरुष छह अनायतन कहते हैं । 
कुदेवश्तस्यभरतरच कुझाम तस्य पाठक: । 
कुलिद्भी सेवकस्तस्थ लोको5नायतनानिषद ॥। 
क्षरयं-१ कुदेव २ कुदेव के भक्त ३ कुशास्त्र ४ खुशास्त्र के बाँचने वाले मनुष्य, ५. कुगुर, ६. कुगुरु 
के सेवक ये छह ग्रनायतन हैं । 
: ग्रभाचन्दस्त्वेब वदति मिथ्यावशंसज्ञानचारित्राणि पश्रोणि त्रयश्च तहुत्तः पुरुषाः पडनायतानि। अथवा 
असबंशः, असवंजायतनं, अतवंजशज्ञानसमवेतपुरष:, अ्तवेज्ञानुष्ठामं, असर्यक्षानुष्ठानसमबेत पुरषश्चेति ।” ॥६॥ 
को प्रभाचमा आधाय ने छह प्रनायतन इस प्रकार बढ़े हैं-- 
१. मिथ्यादर्शन, २. मिथ्याशान, ३. मिध्याचारित्र, ४. मिध्यादर्शन का धारक पुरुष, ५. मिथ्याज्ञान का 
धारक पुरुष, ६. मिध्याचारित्र का घारक पुरुष । अथवा १. असवंज्ञ, २. भ्रसवंश्ञ का आयतत, हे. असवंज्ञ का ज्ञान, 


४. प्रसवंञ् के ज्ञान से युक्त पुरुष, ५. प्रसवंश का अनुष्ठान, ६. असवंज्ञ के अनुष्ठान से सहित पुरुष ये छह 
अनायतन हैं । 


'शंकाकांक्षाविचिकित्सामुढहृष्टि: अनुपगृहुमं अस्थितोी कुरणं अवात्सल्यं अ्प्र भावना वेति अध्टो शंक्ादय: ।' 
--चारित्र पाहुढ गा० ६ टीका 


शंकादिक प्राठ दोष निम्न प्रकार हैं--१. शंका, २. काक्षा, ३ विचिकित्सा, ४ भृढदृष्टि, ५. अनुपगूहन, 
९ प्सस्थितिकरण, ७. अवात्सल्य, ८ अप्रभावना । इनसे विपरीत सम्यग्दर्शन के आठ अग हैं। 


जिस्संकिय णिवकंछिय णिव्विदिगिद्दा अमृद् विट्ठी य । 
उबगूहण ठिविकरणं बज्छलल पहावणाय ते श्रट् ॥0॥ चरित्र पाहुड 


१. निःशड्धित, २. निःकांक्षित, ३. निविचिकित्सा, ४. अमूढ-ईष्टि, ५. उपगृहन, ६. स्थितिकरण, 
७. वात्सल्य, ८. प्रभावना मे सम्यक्त्व के आठ अंग हैं। 


--णे. गे. 24-]2-70 | शा/र. ला. छौन 


व्यक्तित्व ध्रौर कृतिश्व ] [ ६३५ 


सम्यरज्ञान 


ज्ञान व सम्परज्ञान में हेतु 
शंक्ा--सम्परक्षात होने में अनन्तानुअन्धो कारण है या झानावरणकर्म का क्षपोषशस कारण है ? 


समाधान--सात तत्वो के स्वरूप को समभ सके तथा जीव, भ्रजीब आदि द्रव्यों को जान सके ऐसे शानकी 
प्राप्ति तो ज्ञानावरणकर्म के तथा वोर्यान्तरायकर्म के क्षयोपशम के अधीन है, किन्तु उस शानका संम्पक्त्व या 
मिथ्यात्व विशेषण, मिथ्यात्व व अनस्तानुबन्धी के अनुदय व उदय के अधोन है । 


मिथ्यात्व व सम्यग्मिध्यात्व तथा अनन्तानुबन्धी चतुष्क का अनुदय होने के कारण सम्यर्दर्शन हो जाने से 
उस ज्ञानकी सम्यग्शान सज्ञा हो जाती है। यदि मिथ्यात्व या अनन्तानुबन्धी का उदय है तो उस ज्ञानकी मिथ्याज्ञान 
संज्ञा हो जाती है | छहुढ़ाला का पाठी भी इस बात को जानता है, क्योकि छहृढ़ाला मे कहा है--- 


सम्यकसाथे ज्ञान होय पे भिन्न अराघो | 
लक्षण धड्ा जान बूहुमें भेद अवाधों ।। 
सम्पक कारण जान ज्ञास कारज है सोई । 
युगपतु होते हूं प्रकाश वीपकते होइ ॥। 


>-णें ग. 9-4-70/ए रो ला. मित्तल 
गुशस्थानों सें चेतना 


शंका-- प्रवध्धनसार गाया १२३-१२४, पंचाह्तिकाय गाथा ३८-३९ तथा वष्यपंग्रह की गाथा १४ में शान, 
कर्म थ कर्मफल चेतनाओं का स्वरूप दिया है, किम्तु यह स्पष्ट नहीं हुआ कि कोनसी चेतना कोम से गुणस्‍््यान में 
होती है ? 
समाधान--भथी कुन्दकुत्वाचार्थ तथा श्री अमृतचखायायं के मतानुसार केवलज्ञानी के ज्ञानचेतना होती है 
और उससे पूर्ब कमंचेतना व कर्मफलचेतना होती है, किन्तु स्थावरजीवों के मात्र कर्मेफलचेतता होती है। 
कहा भी है-- 
सब्बे खलु कम्मफल यावरकाया तसा हि कज्जजुदं । 
पाणिससदिबकंता णाणं विदंति ते जोवा ॥३९॥ पंचास्तिकाय 


टीका - तत्र स्थावरा: कर्म फलूं चेतयंते, शत्रसा: कार्य जेतयते, केवलक्ानिनों शाम चेलयंते इति । 


अर्थ --सर्व स्थावरजीव समूह वास्तव मे कर्मफल को बेदते हैं। त्रस वास्तव में कार्य सहित ( कर्म चेतना 
सहित ) कर्मफल को वेदते हैं और जो प्राणों का अतिक्रम कर गये हैं वे ज्ञानको वेदते हैं ॥ 


टीकार्थ--स्थावर कर्मफल को चेतते हैं, चस कर्म चेतना को चेतते हैं, केवलज्ञानी ज्ञानको चेतते हैं । 


इससे इतना स्पष्ट हो जाता है कि केवलज्ञानी प्रर्थात्‌ तेरहवें और चोदहवेंगुणस्थान मे तथा सिद्धों मे 
ज्ञानचेतना है। बारहयें गुणस्थान तक, ज्ञानावरणाकर्म का सदय होने के कारण, प्रज्ञानसिश्चित ज्ञान होता है। बतः 
बारहवें गुणस्‍्थान तक शुदज्ञान चेतना नहीं होती है, उनके तो कर्मचेतना व कर्मफलचेतना होती है। स्थायर जीवों 


६३६ ] [_ १० रतनचन्द जेन मुख्तार: 


के ज्ञानावरश धौर वीरयन्तरायकर्मों का तीम्र उदय होता है अतः उनके मात्र कर्मफलचेतनता होती है। श्रेणी में 
भ्र्यात्‌ भाठवें आदि गुशास्थानो मे कमंचेत्तना व कर्मफलचेतना अबुद्धिपूर्वक होतो है । 


“जे. ग. 25-3-7]/श]/ २. ला थेन, मेरठ 
ज्ञानचितना का स्वामी 


शंका -ज्ञानचेतना किस जोव के होती है ? 


समाधान-- 'पाणिसम विक्कंता जाणं विदंति ते जीवा ।/” ( पच्राल्तिकाय गाथा ३९ ) अर्थात्‌ प्राणों का 
अतिक्रम कर गये हैं वे जीव ज्ञान को वेदते हैं। इसो की टीका में कहा है कि केवलशानी ज्ञान को चेतते हैं। इसी 
प्रकार समयसार गाथा २२३ मे कहा है! समयप्षार गाथा ३२९ की टीका मे ज्ञानी के ज्ञानचेतना कही है। इस 
सबका तात्पयं यह है कि जीव पहले त्तो कर्मंचेतना भौर कमंफलचेतना से भिन्न अपनी ज्ञानचेतना का स्वरूप प्रागम, 
अनुमान, स्वसंवेदनप्रमाण से जाने और उसका श्रद्धान बढ़ करे । सो यह तो अविरत, प्रमत्त अवस्था मे भी होता है । 
अप्रमत्त-अवस्था में अपने स्वरूप का ध्यान करता है श्ञानचेतना का जैसा श्रद्धान किया था उसमे लीन होता है। तब 
श्रेणो चढ़ केवलज्ञान उपजाय साक्षात्‌ ज्ञानचेतनारूप होता है ( भावार्थ कलश २२३ )। प्रयजनसार गाया १२३० 
१२४ से भी ज्ञानचेतना, कमंचेतना, कर्मफलचेतना का स्वरूप जानता । 


-जें. १ 4-7-63/75/ सुखदेव 
रत्नत्रय में ज्ञान मध्य में क्‍यों ? 
शंका--सम्परवर्शन व सस्यकश्चारित्र के सध्य सें सम्यग्शान क्‍यों रखा गया ? 
समाधान --' ज्ानस्प सम्यरव्यपदेशहेतुस्वात्‌ । चारित्राश्पू्व शान प्रयुक्त लतूपुर्वकल्याच्चारिश्रस्थ | 
--सर्व धिसिद्ध 


सम्यग्दशेन से ज्ञान मे समीचीनता प्राती है, इसलिये शान से पूर्व सम्यरदर्शेत रखा गया। चारित्र ज्ञान- 
पूवेंक होता है अतः चारित्र से पूर्ण ज्ञान का प्रयोग किया गया है । 


जे, ग. 5-6-72/५/ रो. ला. परित्तल 
सम्परसान का लक्षण 
शंका--सोनगढ़ से प्रकाशित ज्ञानस्थभाव क्ञेयस्वश्ाव पुस्तक के पृ० ३०९ पर लिखा है--शेय के तीनों 


अंशोंनाष्य, गुण, पर्याय को स्वोकार करे यह शान सम्यक है ।' क्या यह ठोक है ? 


समाधान--सम्यरश्ञान का यह लक्षण ठीक नहीं है, द्रब्यगुरा-पर्योय को जानता हुआ भी यदि कार्यकारण 
झाव अथवा शेयज्ञायक भाव में भूल है तो वह ज्ञान सम्यक नहीं हो सकता है। थ्री समन्तभहस्थामो ने सम्यरज्ञान 
का लक्षण निम्नप्रकार कहा है-- 
अग्यूनसभतिरिक्त' यथातथ्यं बिना ज विपरोतातृ । 
निःसंदेहूं वेद यदाहुस्शक्शानमागमिन: ॥४२॥ रह्य- भाव, 


जो वस्तुस्वरूप को न्यूनतारहित अधिकतारदित और विपरीततारहित संवेहरहित जैसा का तैसा जानता है 
वह ज्ञान सम्यक है। शास्त्रों के ज्ञाता पुरुषों ने ऐसा कहा है । 


व्यक्तित्व और कतित्व ] [ ६३७ 


द्रव्य-गुण-पर्याय को जानते हुए भी यदि ज्ञान न्‍्यूतता, अधिकता, विपरीतता या संदेहसहित है तो वह 
शान सम्यक नहीं हो सकता है | 
--मै. ग.|8-2-73/शा| सुलवानसिह 


(१) सम्यरज्ञानी के स्वानुमृति, स्थानुभव य स्वसंवेदन के स्वरूप एवं इनके विषयी का निर्णय 
(२) सुख-दुःख का झनुभव झात्मप्रत्यक्ष है या भ्रात्मपरोक्ष, इसका निर्णय 


शका -- सम्यरज्ञानों को स्वानुभृति, स्वानुभव व स्वसंवेदन अतीन्द्रियप्रत्यक्ष होते हैं या सानसप्रत्यक्ष होते 
हैं? इसी प्रकार जो सुख दुःख का अनुभव होता है बहु मानसप्रत्यक्ष होता है या अतीखियप्रत्यक्ष ? स्वानुभूति, 
स्वसंवेदन व स्वामुभव के क्या अर्थ हैं ? स्पष्ट करें । 


समाधान--आत्मा का मुख्य गुण चेतना है। इसी चेतना के पर्याथवाची नाम प्रनुभव और वेदता भी हैं। 
अनुभव या अनुभूति प्रथवा सवेदन चेतना से भिन्न नही हैं। कहा भो है -- चितवन्ते अनुभवन्ति उपलभन्ते विश्दन्तीत्ये- 
कार्य श्चेतनानुभृत्पुषलब्धिवेदनानमेकायंस्वततु ।! पं का० पृ० १३० 


अर्थे-- चेतता है, अनुभव करता है, उपलब्ध करता है श्रौर वेदन करता है; ये सब एकार्थ वाचक हैं, 
क्योकि चेतना, अनुभूति, उपलब्धि ्रोर वेदना का एक ही अर्थ है। चेतन्यसनुभवनस्‌ । अनुभूतिजोवाजीवादिपदा- 
यातरां चेतनमात्रमू । आ० प० 


अर्थ--भनुभवन ही चेतन्य है। जीव, अजीव भ्रादि पदार्थों का चेतनमात्र अनुभूति है। बह चेतना, अनुभव 

अनुभूति अथवा सवेदन तीन प्रकार का होता है--कर्मफलचेतना, कमंचेतना शोर ज्ञानचेतना। समस्त स्थावरजीब 

कर्मफल को चेतते हैं, श्रनुभव करते हैं वेदन करते हैं । त्रसजीव कम को चेतते हैं और केवलज्ञानी ज्ञान को चेतते हैं। 
कहा भो है---'श्यावराः कमंफल चेतयन्ते, श्रता: कार्य चेतयन्ते, केवलज्ञानिनों ज्ञानं चेतयन्ते इति । 

[ प० का० १० १३० ] 


अश्नें“-स्थावर कर्मंफल ( सुख-दु ख ) को चेतते हैं, त्रस कार्य ( कर्म-चेतना ) को चेतते ( बेदन 
करते ) हैं तथा केवलज्ञानी ज्ञान खेतना को चेतते (वेदन करते) हैं। 


भ्री कुम्वकुन्दाचार्म एवं श्री अमृतचन्द्राचायं ने पंचास्तिकाय मे यह स्पष्ट कर दिया है कि केवलज्ञानी के 
मात्र ज्ञानवेतना का सचेतन ( सवेदन, अनुभवन या बनुभूति ) द्वोता है । 


इस चेतनांगुण का परिणमन स्वरूप उपयोग दो प्रकार का होता है--(१) ज्ञानोपयोग (२) वर्शनोपयोग 
कहा भी है--'उवओोगो--आत्मनश्वेतन्धानुविधायिषरिणास उपयोग: । 


संतन्पमनु विवधात्यन्वयकृपेण परिभ्रम्तति अथवा पदार्षपरिच्छिसिकाले घटोय॑ पटोयमित्याद्यर् प्रहणरूपेण 
व्यापारयति इतिजेतन्यानुविधायों स्फूद द्विविध: | सविकत्पं ज्ञान निविशरुपं दर्शन ।” पं० का० पृ० १३९। 


आत्मा का वह परिणाम जो उसके चंतन्य ग्रुण के साथ रहने वाला है उसको उपयोग कहते हैं अथवा जो 
चैतस्पगुण के साथ-साथ अन्ययरूप से परिणमन करे सो उपयोग है अथवा जो पदार्थ के जानने के समय यह घट है 
यह पट है इश्यादि पदार्थों को ग्रहण करता हुप्ना व्यापार करे सो उपयोग है, वह उपयोग दो प्रकार का है। 
१. जञानोपयोग २ दर्शनोपयोग । सविकल्पठपयोग ज्ञानोपयोग है। निरविकल्पठपयोग दर्शतोपयोग है + 


६३८ ] [ पं० रतनचन्द जन मुख्तार : 


अर्थात्‌ चेतता, अनुभव, अनुभूति, संवेदन दो प्रकार का है, एक दर्शनहूप दूसरा ज्ञानरूप । उनमे से दर्शन- 
रूप स्वसंवेदन इस प्रकार है-- 


आलोकतवृत्तिवाँ दर्शनम्‌ । अस्थ गसनिका, अआलोकन इत्यालोकनसात्मा, बर्तन वृत्ति,, आलोकनल्य वुत्ति- 
रालोकन्ृत्तिः स्वसंवेदं, तहृदर्शनप्तिति लक्ष्यनिर्देशः ।' घवल १० १ पृ० १४८-१४९। 


अर्थ--आलोकन अर्थात्‌ प्लात्मा के व्यापार को दर्शन कहते हैं। इसका अर्थ यह है कि जो अवलोकन करता 
है उसे श्रालोकन या प्रात्मा कहते हैं। भोर वर्तंत भर्थात्‌ व्यापार को वृत्ति कहते हैं। तथा श्रानोकन अर्थात्‌ प्रात्मा 
की दृत्ति अर्थात्‌ वेदनरूप व्यापार को ग्रालोकनद्ृत्ति या स्वसवेदन कहते हैं और उसी को दर्शन कहते हैं । 


धञात्मविषयोपयोगस्प बर्शनत्वेडड्ो क्रिपमारों आत्मनों विशेधाभावारुचतुर्णामपि दर्शनानाम विशेष: स्थादिति 
चेन्नेष दोष:, पद्चस्प शानस्थोत्पाद्क स्वरूपस बेदन तस्यतदृदर्शनव्यपदेशाह्न वर्शनस्य चासुविध्यनियतः ।! 


( घबल १।३८ ) 


यदि कोई यह कहे कि प्रात्मा को विषय करने वाले उपयोग को दर्शन स्वीकार कर लेने पर आत्मा में 
कोई विशेषता नही होने से चारो ( चक्षु, अचक्षु, श्रवषि, केवल ) दर्शनो मे भी कोई भेद नहीं रह जावेगा ? तो 
ध्राचायं कहते हैं कि ऐसा नही है, क्योंकि जो जिस ज्ञान का उत्पन्न करनेवाजा स्वरूपसवेदत है, उस स्वरूपमवेदनत 
को उसी नाम का दर्शन कहा जाता है। 


“ततः स्वरूपसंबेदनं दर्शनमित्यद्धीकर्तव्यम्‌ ।” धवल पु० १ प्ृ० इ८३। 
स्व ( प्रपने ) रूप के सवेदन को दर्शन स्वीकार कर लेना चाहिये । 


इसप्रकार क्रो बौरसेन आचार्य स्वसवेदन अर्थात्‌ आत्मतवेदत को दर्शनरूप चेतन परिणाम कहते हैं। 
सम्यस्ज्ञान को प्रमाण कहते हैं और मिथ्याज्ञान को प्रमाणाभास कहते हैं। प्रमाण का लक्षण निम्न प्रकार है--- 


स्‍्वापूर्वार्धव्यव तायात्मक ज्ञान प्रमाणम्‌ ॥१॥ हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाणं ततो ज्ञानमेव ततू ।२। 
स्वोन्मुखतयाप्रतिभासन स्वस्थ व्यवताय: ॥॥६॥। ( आत्माभिषुखतया प्रतीतिः प्रतिभासनम्‌ अध्धेल्यंव तबुन्मुखतया ॥७॥ 
घटमह॒सात्मना वेधि ॥८॥ कर्मंवत्‌ कतूं करणक्रियाप्रतीते: ॥ ९ ॥ शब्दानुच्चाररशे४पि स्वस्थानुभवनसर्थवतु ॥ १० ॥ 

-परीक्षासुक्र 
स्व अर्थात्‌ श्रपने आपके निश्चय करने वाले ज्ञानको और भ्रपूर्व अर्थ के निश्चय करने वाले ज्ञानकों 
(सम्यसज्ञान को) प्रमाण कहते हैं। क्योंकि प्रमाण हित की प्राप्ति और भ्रहित का परिहार करने मे सम है अत! 
प्रमाण सम्यस्शान ही है। जिसप्रकार पदार्थ के भ्रभिमुख उसके जानने को अथे व्यवस्ताय कहते हैं उसी प्रकार स्व 
ध्र्यात्‌ अपने भापके श्रभिमुख होकर जो अपने आपक्का प्रतिभास होता है अर्थात्‌ प्रात्मप्रतीति या प्रात्म-निश्चय 
होता है वह स्वव्यवसाय है अर्थात्‌ सम्यशज्ञान है। मैं घट को अपने आपके द्वारा जानता हूँ, इस वाक्य में 'घट! कर्म 
के समान 'मै' कर्ता, अपने भ्रापके द्वारा' करण और जानने रूप क्रिया की भी प्रतीति होती है। पदार्थ के समान 
शब्द का उच्चारण नही करने पर भी सम्यरज्ञानी को भ्पने झापका प्रनुभव होता है। अर्थात्‌ जैसे घट आदि शब्द 
के उच्चारण नहीं करने पर भी घट आदि का अनुभव होता है, उसी प्रकार बाहर मे शब्द का उच्चारण नही करने 
पर भी 'भह 'अह इस प्रकार अन्तमु खाकाररूप से सम्यरज्ञानी को अपने आपका स्वय अनुभव होता है। वह्दी 
स्वव्यवसायात्मकरूप प्रमाण है अर्थात्‌ सम्यस्ज्ञान है 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ६३९ 


यह प्रमाश अर्थात्‌ सम्यस्झान प्रश्यक्ष और परोक्ष के भेद से दो प्रकार का है। कहा भी है-- 


तह धा ॥१॥ प्रत्यक्षेत्रभेवात्‌ ।!२॥। विशदं प्रत्यक्षम्‌ ३॥ इन्द्रियातनिम्वियनि्ित्त देशत: संध्यावहारिकम्‌ 
॥४॥ साभग्रीविशेषविश्लेषिता खिलावरणमती सिद्रियमशेषतो मुख्यम्‌ ।॥११॥ परीक्षामुद्ध अ० २ 


प्रत्यक्ष और परोक्ष के भेद से वह प्रमाण दो प्रकार का है। विशद सम्यश्शान प्रस्यक्षप्रमाण कहलाता है । 
बह प्रत्यक्षप्रमाण घांग्यावहारिक और मुख्य प्रत्यक्ष के भेद से दो प्रकार का होता है। इृद्रिय और मनके निमित्त से 
होने वाले एकदेशविशद श्ञानकों साव्यायहारिक प्रत्यक्ष कहते हैं। सामग्री की विशेषता से प्रर्थात्‌ उत्तम सहनन, 
योग्य द्रव्य क्षेत्रकाल-भाव ग्रादि की पूर्णाूप से प्राप्ति होने पर जिसके समस्त पभ्रावरण दूर हो गये हैं ऐसे अतीन्द्रिय 
तथा पूर्णातया विशद सम्यग्ज्ञान को मुख्यप्रत्यक्ष कहते हैं । 


ऊपर यह बताया जा चुका है कि जिस समय छद्यस्थ प्रात्मा स्वोन्मुख होता है तब उसे पर पदार्थों के 
समान स्व का अनुभव प्रर्थात्‌ स्वानुमव होता है । इस पर यह प्रश्न होता है कि यह स्वानुभव प्रत्यक्षप्रमाण (प्रत्यक्ष 
सम्यरज्ञान) है या परोक्षप्रमाण ( परोक्ष सम्यग्ज्ञान ) ? यदि प्रत्यक्षप्रमाणा है तो साव्यावहारिक प्रत्यक्ष है या 
मुख्य प्रत्यक्ष ? इसके सम्बन्ध मे बृहदुद्रव्यसग्रह मे निम्न प्रकार लिखा है-- 


“शब्दात्मक॑ था तशान परोक्षमेव ताथतू स्वर्गापवर्गाविबहिविधयपरिष्छिसिपरिज्ञानं विकलपकप तबपि 
परोक्षम्‌ यत्पुनरष्यन्तरे सुखदुःखविकल्परुपो5हमनन्तज्ञानादिशपोहभिति जा तदीबत परोक्षम; पक्यनिश्चय भाव 
अ्र्‌तज्ञान तच्च शुद्धातमाभिभुखअसुखसबिसिस्वकृप स्वसबिस्याकारेण सबिकल्पसपीन्ध्रियमनोजमितराग।विविकल्पजाल 
रहितत्वेन सिविकल्पभ, अभेदनयेन तवेवात्म शब्दवाध्य बीतरागसम्पक्चारित्राविनाभूर्त केवलज्ञानापेक्षया परोक्षमपि 
ससारिणो क्षायिकज्ञानाभावात्‌ क्षायोपशभिकमपि प्रत्यक्षमभिधीयते । अश्राहु शिष्य:--आद्य परोक्षम्तिति तस्‍्वार्भसृत्रे 
मतिभ्र्‌ तद्यय परोक्ष भणित तिष्ठति कर्शा प्रत्यक्ष भवतोति ? परिहारमाहु-तद्ुश्सगंध्यार्यामम, इृद पुनरपवावब्यासया- 
नस्‌ । यवि तबुत्सगंव्यास्यानं न सवति तहि मतिज्ञानं कथ तत्त्यार्थे परोक्ष भणितं तिष्ठति | तकंशास्त्रे सांव्यबहारिकं 
प्रत्यक्ष कर्ण जातम्‌ । यथा अपवादव्यादयानेन मतिश्ञान परोक्षमपि प्रत्यक्षशानम्‌ तथा स्वात्साभिषुख प्राय तशानमपि 
परोक्ष सत्‌ प्रत्यक्ष भणष्यते । गद्दि पुनरेकान्तेन परोक्ष भवति तर्महह सुखबृ:खाविसंवेबनमि परोक्ष॑ प्राप्नोति, 
नच तथा । 

अर्थ---जो शब्दात्मक श्रतज्ञान है बह तो परोक्ष है ही तथा स्वगं, मोक्ष आदि बाह्य विषयों का बोध करा 
देने वाला विकल्परूप जो ज्ञान है वह भी परोक्ष है और अभ्यन्तर मे “सुख दुःखरूप मैं हूं प्रथवा मैं प्रनन्त ज्ञानादि 
रूप हूँ” ऐसा जो विकल्प है वह भी ईषतू परोक्ष है। जो निश्चय भावश्र तज्ञान है वह शुद्धात्मा के अभिमुख होने से 
सुखसवित्ति-सुखानु भवरूप है। यद्यपि वह निजआहमज्ञानाकार की अपेक्षा सविकल्प है तथापि इन्द्रिय तथा मन 
जनित रागादि विकल्पसमूह से रहित होने के कारएणा निविकल्प है भौर अभेदनय से वही ज्ञान आत्मा” शब्द से कहा 
जाता है तथा वह बोतराग सम्यकचारित्र के बिना नहीं होता । केवलज्ञान की अपेक्षा यद्यपि वह ज्ञान परोक्ष है 
तथापि संसारियों के क्षायिक ज्ञान का अभाव होने से क्षायोपशमिक होने पर भी प्रत्यक्ष कहा जाता है । 


यहाँ पर शिष्य शका करता है कि “आद्य परोक्षम्‌', इस तत्त्वाधंसूत्र भे मति और श्र त; दोनों ज्ञानों को 
परीक्ष कहा है! फिर श्रुतज्ञान प्रत्यक्ष कंसे हो सकता है ? इस शंका का समाधान करते हुए कहते हैं कि तत्त्वार्थ- 
सूत्र में जो श्रुतज्ञान को परोक्ष कहा गया है वह उत्सगें व्याख्यान की अपेक्षा कह्टा है और मावश्वुत प्रत्यक्ष है, ऐसा 
अपवाद की अपेक्षा कथन है। यदि तत्त्वार्थ सूत्र मे उत्सगें कथन न होता तो मतिज्ञान परोक्ष कंसे कहा जाता ? 
यदि मतिज्ञान परोक्ष ही होता तो तकंशास्त्र मे उसे सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष कंसे कहले ? इसप्रकार जैसे अपवाद 


६४० ] [ पं० रतनचन्द जन मुख्तार : 


व्याख्यात से परोक्षरूप मतिश्ञान को भी सांव्यवहारिकप्रत्यक्ष कहा है वेसे ही आत्मा के सम्मुख जो भावश्न्‌ तज्ञान है 
बह परोक्ष होने पर भी प्रत्यक्ष कहा गया है । 


यदि मतिज्ञान व श्रुतज्ञान एकान्त से परोक्ष होते तो सुख-दुःख प्रादि का संवेदन भी परोक्ष ही होता, 
किन्तु वह सवेदत परोक्षज्ञान नही है । 
>> ग. 0-0-68/ए/ रो ला प्रितल 


स्वानुभव का लक्षण एवं स्वामी 
शंका--स्वानुभव का लक्षण क्‍या है ? यह कोनसे गुणस्थात से प्रारम्भ होता है ? 


समाधान--वेधस्यं वेबकत्यं च यरस्वस्थ स्वेन योगिनः । तत्स्व-संवेबन प्राहुरात्मनोउनुभवं हशस्‌ ॥ १६१॥ 
तत्वानुशासम 
अर्थ--योगी को अपने ही द्वारा अपने को शे यपता ओर ज्ञानपना है उसका नाम स्वसवेदन है और उसी 

को अनुभव प्रत्यक्ष कहते हैं । 


“यद्यप्यनुमानेन लक्षणेन परोक्षज्ञानेन व्यवहारनयेन धुमावग्निववशुद्धात्सा ज्ञायते तथापि रागाविविकल्परहित 
स्वसंवेदनशानसमुत्पन्नपरमानवकूपानाकुलत्वसुस्थितवास्तवसुखामृत जलेन पूर्णकलशवश्सबं प्रदेशेष भरितवस्थानां परम- 
मोगिनां यथा शुद्धात्मा प्रत्यक्षो भवति तथेतराणां ले भवतीत्यलिगरप्रहुण: ।”” पंचास्तिकाय गाथा १२७ ॥ 


अर्थातु--अशुद्धात्मा अनुमानस्वरूप परोक्षज्ञान के द्वारा ध्यवहारनय से उसी तरह पहचान लिया जाता है 
जिस तरह घूमसे अग्नि का भनुमान करते हैं। यह शुद्धात्मा रागादि विकल्पों से रहित स्वसवेदनज्ञान से उत्पन्न 
परमानंदमई अनाकुलता में भले प्रकार स्थित सच्चे सुखामृतजल से पूर्णोकलश की तरह भरे हुए परमयोगियों को 
प्रत्यक्ष है, किन्तु जो ऐसे योगी नहीं हैं उनको अनुभव प्रत्यक्ष नहीं होता इसलिये यह जीव अलिंगग्रहण है । 


इसप्रकार स्वानुभव का लक्षण तथा उसके स्वामी का कथन उपयुक्त भाषंप्रन्थों मे किया गया है। किन्तु 
गुणस्थान का उल्लेख नही है, क्योकि द्रव्यानुयोग मे गुणस्थान की अपेक्षा कथन नहीं होता । फिर भी योगी कहने 
से सयमी का ग्रहण हो जाता है भर प्रस्य विशेषणो से भ्रंणी मे स्थित योगी का ग्रहण होता है । 


यही बात निम्न पक्तियों से भी स्पष्ट हो जाती है--- 


धविविकल्पसमाधिवलेन जातसुत्पल्नं वोतरागसहजपरमानन्वसुछ्तसं वित्युपलब्धिप्रतोत्यनुभृतिरपं यत्स्वसंवेदम- 
जान । पंचास्तिकाय गाथा १३ टीका । 


अर्थ---निरविकल्पसमाधि के बल से उत्पन्न जो वीतरागसहजपरमानन्दमयसुख; उसकी संवित्ति, प्राप्ति, 
प्रतीति व प्रनुभूतिरू्प स्वसवेदनज्ञान है । 


यह कथन भ्रध्यात्मग्रल्थ की अपेक्षा से है। तके-प्रास्त्र की अपेक्षा से “जंसे पदार्थों का ज्ञान होता है वंसे 
ही स्व का भी ज्ञान होता है उस ज्ञान को स्वानुभव कहा है । बह मानत-प्रत्यक्ष व इन्द्रिय-पत्यक्ष में गर्भित है। 


“स्वस्थानुभवनसर्थवत्‌ ।” परोक्षासुख १११० ॥ 


कर्थे--जैसे अर्थ का निश्चय ज्ञान होता है बसे स्व का अनुभवन ( शान ) होता है । 


व्यक्तित्व भौर कतित्व ] [ ६४१ 


“मनु स्वशंवेवन-भेवमम्थवपि प्रत्यक्षमस्ति, लरकर्थ तोक्तमिति न बाध्यम, तत्य सुखाविशानस्वरूपसंवेबनस्थ 
मानसप्रत्यक्षस्वात्‌, इन्ड्ियशानस्वरुपसंवेदनस्प चजेन्द्रियसमक्षश्वात्‌ । अन्यथा तस्य स्वव्यवसायायोगातु । स्मृत्यादिस्थरूप 
संवेदन मानसमेवेति सापरं स्वसंवेबर्न नामाध्यक्षमस्ति ।” [ प्रमेयरर्नमाला २।५ ] 


अर्थ--जो स्वसवेदन नाम प्रत्यक्ष प्रन्य है सो क्यों न कहा ? ऐसे न कहना, जातें सो सवेदन सुख भादि का 
ज्ञान स्वरूप प्रनुभवन है सो मानस प्रत्यक्ष मे आ गया और इन्द्रियशानस्वरूप सवेदन है सो इन्द्रियप्रत्यक्ष में आ गया 
जो ऐसे न मानिये तो तिस ज्ञानके अपने स्वरूप का निश्चय करने का अयोग आवे है। बहुरि स्मरण आदि का 
स्वरूप का सवेदन है सो मानसप्रत्यक्ष ही है प्न्य नाही है तो स्वसवेदन प्रत्यक्ष कहिये है, परन्तु जुदा भेद नांहीं। 


--णँ, ग. 20-3-67/शा। रतनलाल 
जीव के सुक्ष्म परिणामों को मतिश्रुतज्ञानी नहों जान पाते 


शंका--जीव के परिणारोों को अनन्त क्ोटियाँ हैं, किस्तु बे परिणाम हमारो जानकारों में कंसे आयें ? 
अपने परिणामों का सृक्षकज्ञान कंसे हो सकता है ? 


समाधान--मतिश्रुत ये दोनो परोक्षज्ञान इन्द्रिय तथा मनकी सहायता से उत्पन्न होते हैं अतः इन दोनों 
ज्ञानो के द्वारा सूक्ष्म परिणामों का या परिणशापों मे सूक्ष्म परिवर्तन का ज्ञान नहीं हो सकता है। ये दोनों ज्ञान 
पपने या पर के स्थूल परिणामों को जान सकते हैं तथा प्रागम के प्राधार से परमाणु प्रादि सुक्ष्म का भी ज्ञान 


हो जाता है । 
--एँ. ग. 28-]-7/शग/ रो. ला णेंन 


आत्मा पॉलिगग्रहण, भ्र्यात्‌ इन्द्रियों से भ्रशेय है 


शंका-- अलिगप्रहुण' से कया प्रयोजन है ? आत्मा का लक्षण उपयोग भौर उपयोग लक्षण के द्वारा 
आश्मा प्राह्म है । 
समाधान--अलिग ग्रहण से प्रयोजन यह है कि जात्मा इन्द्रियो के द्वारा ग्रहण योग्य नहीं है। पंचास्तिकाय 
गाथा १२७ की टीका में कहा है-- 
“जेन्द्रिय प्र हुणयोग्य 
उपयोग प्रादि लक्षणों से भ्नुमान के द्वारा आत्मा परोक्षरूप से ग्राह्म भी है तथा केवलज्ञानी प्रत्यक्ष 
जानते हैं । 


->जे. ग. 4--7] /९[/ रो, ला, मित्तल 
१. झ्ात्मा और पदार्थों में शेय-लायक सम्बन्ध है 
२. दर्शन ( दर्शनोपयोग ) का कार्य प्रात्म-जश्ञान 


शंका--अआत्मा के स्वपर व्रब्यों का शावपतन्रा ओर द्रष्यों का तथा आरमा का शेयरूपपना किस प्रकार है? 


समाधान---झात्मा का लक्षण उपयोग है और वह उपयोग दो प्रकार का है--१. शानोपयोग २, दर्शनो- 
पयोग । ( तस्वार्चयृत्र, अध्याय २, सूत्र ८ व ९ )। आत्मा ज्ञानोपयोग के कारण परद्रव्यों को जानता है भौर 
दर्शनोपयोग के कारण आत्मा (स्व) को देखता (जानता) है। श्री बीरसतेन आचार्य ने कहा भी है-- 


६४२ ] [ प० रतनचन्व जैन मुख्तार : 


“अशेषबाह्मार्ध प्रहे सत्यपि म केवलिन: सर्बश्षता, स्वरूप रिच्छित्यभावादित्युक्तो आहु-'पस्थदि' त्रिकाल- 
मोचरालन्तपर्यायोपचितलाध्मान च पश्यति ।” घबल पु० १३ 


अर्ध--केवलज्ञान द्वारा अशेष बाह्य पदार्थों का ग्रहण होने पर भी भगवान आत्मा का सर्ज्ञ होना सम्भव 
नहीं है, क्योकि उनके स्वरूप परिच्छित्ति का अभाव है, ऐसी आशका के होने पर सूत्र मे 'पश्यति” कहा है, आर्थात्‌ 
दर्शनोपयोग के द्वारा वे तरिकालगोचर अमन्तपर्यायो से उपचित भ्रात्मा को मी देखते हैं । 


जिसप्रकार चुम्बक मे झाकर्षण शक्ति है उसी प्रकार लोह मे आकर्षणीय शक्ति है, अन्यथा लोहे का चुम्बक 
द्वारा प्राकर्षण नही हो सकता था। इसी प्रकार प्रत्येकद्रव्य मे ज्ञेयशक्ति है अन्यथा बह ज्ञानका विषय नहीं हो 
सकता था। कहा भी है-- 


“प्रभाऐेन स्वपरकप परिष्छे प्रमेयम्‌ ।” आलापपड ति 


प्रमाण आर्थाव्‌ ज्ञान के द्वारा मस्ति-नास्तिरूप परिच्छेद्य ( जाना जाने योग्य ) शक्ति को प्रमेय या शैय 
गुण कहते हैं । 


आत्मा में ज्ञान शुण है भौर पदार्थों मे ज्ञेय गुण है प्रतः ध्रात्मा और पदार्थों मे शेय-शायक सम्बन्ध है । 


-जें. ग. 28-]-7/५][/ रो. ला. 


(१) रागह षरूप प्रवतंन करने वाले का ज्ञान-दर्शन कथंचित्‌ प्रयथार्थ है । 
(२) चारित्र से ही ज्ञान व दर्शन यथार्थता पाते हैं 


शंका--जंसे बच्चे को शात नहीं है कि आग से हाथ जल जाता है और वह बेखटके आग में हाथ दे देता 
है। लब उसको यह शान व श्रद्धान हो जाता है कि आग में हाथ देने से हाथ जल जाता है तो वहु आग सें हाथ 
नहीं देता है। इसी प्रकार जिसको यह ज्ञान व श्रद्धान हो गया कि रागादिक भाव आज्व व बन्ध के कारण हैं उस 
पुराध को रागादि नहीं करने चाहिये | यदि बहु पुरुष रागादि भावरूप परिणत होता है तो उप्नके श्रद्धान व ज्ञान को 
ग्रयार्थ कहा जा सकता है क्‍या ? 


ससाधात--सम्यरदर्शन दो प्रकार है ( १) सरागसम्यपादशंव और (२) वीतरागसम्यग्दर्शन | 
कहा भी है-- 


“सह दिविध॑ सरागवीतरागविषय भेदातू ।' 


जबतक बुद्धिपूर्वक राप्र है अर्थात्‌ चतुर्थगुरास्थान से सातबेंगुशस्थान तक सरागसम्यरदर्णन है, यहीं तक 
ध्रायु का बन्ध होता है। आठवेंआदि ग्रुणास्‍्थानों मे अर्थात्‌ क्षपकरश्न णी मे बुद्धिपू्वकराग का प्रभाव हो जाने से 
वोतरागसम्यग्दशेन है, वहाँ पर आयु का बस्ध नहीं होता है । 


/'बुठ्िपूर्षकास्ते परिणामा ये मनोद्वारा बाहाविधयानासब्य प्रवर्तते, प्रवर्तमानाएव स्वानुभवगस्या: अनुमानेन 
परस्यापि गस्या भबंति । अदुद्धिपू्वकास्ते परिणामा इस्द्रियमनोब्यापारसंतरेण केषलमोहोदयनिभित्तास्ते तु स्वानुभवा- 
गोचरात्यावब॒द्धिपृर्वका इति विशेष: |” 


व्यक्तित्व ओर कृतित्व ] [ €४३ 


जबतक बुद्धिपूर्वक राग है भ्र्थात्‌ सम्पग्दर्शन है तबतक शुद्धात्मसवित्ति अथवा वीतरागस्वसवेदनज्ञान का 
अभाव है । बीतरागस्वसवेदनज्ञान के भ्रमाव के कारण सरागसम्यम्दष्टि को ( किसी अपेक्षा से ) कथवचितु श्रज्ञानी 
भी कहा गया है। आपषंप्रमाण इसप्रकार है-- 


'अज्ञानिनां निविकल्प समाधि ध्रष्टानाम ।! ( ससयसार गा. १४ की टीका ) 
अथ निरचयेन बोतराग स्वसवेवनज्ञानस्थाभाव एबाज्ञान भष्यते ।! ( स. सा. गा. ९२ की उत्थानिका ) 


प्र्थात्‌ निविकल्पसमाधि से जो भ्रष्ट हैं वे अज्ञानी हैं। वास्तव में वीतरागस्वसवेदनज्ञान का न होना ही 
पज्ञान है | 


फनलटन से प्रकाशित श्री मोतीलाल जैत एम ए द्वारा सम्पादित सभयसार मे लिखा है--आाचार्य भरी 
जपसेनजी ने 'ततः स्थितं शुद्धात्मसवितेरमावरूपमजशञान कमंकतु स्वस्थ कारणं भवति' इस वाक्य के द्वारा अज्ञान को 
शुद्धा्मसवित्ति का अभावरूप बताया है। यह उनके द्वारा बताया गया अर्थ यथार्थ है, क्योकि चौथे से सातवें तक 
के गुणस्थातवाले जीव के सराग-सम्यक्त्व का सद्भाव होने से उसके मनुष्यगति का और देवगति का बन्ध होता है। 
प्राठवाँ आदि गुणस्थान प्रबंध न होने पर भी वह क्षपकश्नेशी वाले जीव के गतिबन्ध का कारण नहीं होता। अतः 
गतिबन्ध का अभाव होने से णुद्धात्मा की अनुभूति जीव के कर्मकतृ त्व का कारण नही है। अतः सातवेंगुणस्थान तक 
अज्ञान का सद्भाव होता है यह बात स्पष्ट हो जाती है। अथवा चौथे से सातवें गुणस्थान तक जीव विभावरूप से 
परिणत होनेवाला होने से वह भाव कर्मों का उपादानकर्ता प्रौर द्रव्यकर्मों का निर्मित्त कर्ता होता है और कर्ता होने 
से उसकी अवस्था एक प्रकार से अज्ञानमय ही है। अतः अज्ञान शब्द से शुद्धात्मसवित्ति के अभावरूप श्रज्ञान 
का ग्रहण ही अभोष्ट है।' ( पृ० ६१८ ) 


'जीव को जबतक वीतरागस्वसवेदनरूप या शुद्धात्मसंवित्तिरूप ज्ञान नही होता तब तक उसके दर्शनशान 
ग्रौर चारित्र एकप्रकार से पिथ्या कहे जा सकते है। जीव के जिसकाल में प्रथमोपशमरूप उपशमसम्यक्ट्व प्रादु- 
मूंत होता है उसकाल से आगे के काल मे और वीतरागस्वसवेदन की प्रादुभूति के पूर्गकाल मे जबतक सरागता 
हाती है तबतक जीव को शुद्ध प्रात्मा के यथार्थ स्वरूप का जान नही हो सकता, क्योकि रागभाव शुद्धात्मसवित्ति 
का प्रतिबन्धक होता है। उपशमसम्यकक्‍्त्व की उत्पत्ति होते समय सिर्फ सातप्रकतियों के उदयरूप निमित्त का अभाव 
अर्थात्‌ अनुदयरूप निमित्त का सद्भाव होता है। उसीप्रकार शुद्धात्मसवित्ति के प्रतिबन्धक भप्रत्याख्यानावरण, प्रत्या- 
ख्यातावरण और सज्वलत का तीव्र उदय होता है । इनका उदय होने से शुद्धात्मा के स्वरूपका भनुभवजन्य पूर्णज्ञान नहीं 
होता । उससमय प्रात्मा का जो कुछ शान होता है वह उसके सिर्फ सामान्यांश का ही होता है-विशेषांश का नहीं वस्तुके 
सामान्य और विशेष इन दोतो भशों का ज्ञान होने पर ही वरतुके स्वरूपका ज्ञान पूर्णरूप से होता है, अन्यथा नहीं। वस्तु 
के विशेषो का जबतक ज्ञान नही होता तबतक ज्ञात के अशभूत दर्शन और चारित्र अर्थात्‌ आत्मस्वरूप 
विषयक दृढ निश्चय न होने से दर्शन, ज्ञान, चारित्र अंशतः सम्यक्‌ और अशत: मिथ्या होने से निश्चयनय की इष्टि 
से मिथ्या ही हैं। यह स्पष्ट हो जाता है। अतः शुद्धात्मसवित्ति के बाद ही रत्नत्रय की यथार्थंता की सिद्धि होती है, 
उसके पहले नहीं । साराश, बोतरागरत्नत्रय ही यथार्य रत्तत्रय है सरागरत्नत्रय नहीं। फिर भले ही बह परम्परा 
से मोक्ष का कारण बन जाता है। इसका अर्थ यह नहीं समझना चाहिए कि सराग रत्नत्रय के स्वंथा अभाव में भी 
बीतरागरत्मत्रय की या ग्रभेदरत्नश्रय की प्राप्ति होती है । ३३१ । 


€४४ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार! 


श्री अमृतचस्त्राजाय ने भी कहा है कि जो रागादिरूप प्रवृत्ति करता है अर्थात्‌ रागादि आस्रवभावों से 
निवृत्त नहीं हुमा है। बह पारमाथिक ज्ञानी नहीं है । कहा भी है-- 


'तेभ्योपनिवर्तसानस्थ पारमाथिकत हसेवशान सिद्ध : ततः फ्रोधाद्यात़व निवृत्यविनाभाविनों शानमात्रावेवा- 
शानजस्य पोहृगलिकस्प कमंगो वसधनिरोधः सिदुष्पेत । यर्त्वात्माजवयोभेवशानम्ि नाज़वेध्यो निवृत्त भवतति 
तलशानमेव तन भवति ।” समयसार गा० ७२ टोका 


अर्थ--क्रोधादि अर्थात्‌ रागादि प्रास्वभावों से जबतक निशद्वत्त नहीं होता, तब तक उस आत्मा के 
पारमाथिक सच्चे भेदज्ञात की सिद्धि नहीं होती है। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि क्रोधादिक आज्नवों की निवृत्ति से 
अर्थात्‌ वीतरागचारित्र से अविनाभावी जो सच्चा ज्ञान है, उसी से अज्ञानजन्य पौदुगलिक कर्मबन्ध का निरोध 
होता है । जो आत्मा और रागादिय्वाद्नवो का भेद ज्ञान है यदि वह भी रागादिआलज्नवों से निवृत्त न हुआ तो वह्‌ 
ज्ञान ही नही है । 


इन आपषंबाक्यों से सिद्ध है कि जो राग-द्व षरूप प्रवर्तता है उसका ज्ञान, श्रद्धान परमार्थ नही है । 
जे. ग. 25-2-7/5 | सुलतानसिंह 
सकल जीवों के शायक भाव को सत्ता 
शंका - आत्मा का शायकमाव पारिणासिकसाव है या नहीं ? क्या झायकर्ताव संसार अवत्था मे भी 
रहता है ? 
समाधान--जी व त्व, उपयोग, चेतना, ज्ञायक ये सब पर्यायवाची हैं। 'जोब भव्याउश्रव्यश्वानि नव ॥२।७॥/ 


इस सूत्र में जीवत्व को पारिणामिकभाव कहा गया है। इस सूत्र की टीका में भरी पृज्यपाद आचार्य ने 'जोवत्व 
चेतस्पमित्यर्श: ।” इन शब्दों द्वारा जीवत्व का अर्थ चेतन्य किया है। 


बेतस्थानुविधायी परिणाम उपयोग: / अर्थात्‌ चंतन्य का अन्वयी परिणाम उपयोग है । *स उपयोगों 
दिविधः शासोपयोग: बशशनोपयोगश्वेति ।! प्र्थात्‌ बह उपयोग दो प्रकार का है ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग । 
झानोपयोग ही ज्ञायकभाव है । इसप्रकार ज्ञायकभाव पारिणामिकभाव है। 


'उपयोगो लक्षणमू-उपयोग जीव का लक्षण है। ध्तः धंसारअवस्था मे भो जीव में ज्ञायकभाव रहता है। 
+-जें.ग 2-2-70/एा/ २ ला जेंन 
सम्यसज्ञान को स्वाधोनता पराधीनता 


शंका--छद्मयस्थ के जिस ज्ञान ने कर्म का यथार्थ स्वरूप जान सिमा है वह ज्ञान स्वतत्र है या 
कर्माधोन है ? 


समाधान-- छप्मस्थ का वह ज्ञान जिसने कम का यथाथं स्वरूप जान लिया है, स्वतत्र भी है और 
कर्माधीन भी है। ज्ञायकस्वमाव को दृष्टि से अथवा सामान्यज्ञान की इष्टि से वह ज्ञान स्वतंत्र है। क्षायोपशमिक- 
ज्ञान होने से वह ज्ञान विभाव है, कर्माधीन है । एकान्त नियम नहीं है । 


ड्यक्तित्व भोर कृतित्व ] [ ६४४ 


केवर्लामदिय-रहियं असहाय त॑ं सहावणाणति । 
सब्णाणिवरवियप्पे विहावणाणं हवे दुबिहं ॥११॥ 

झण्णाण चडभेयं मविसुद्रओही तहेव मणपण्म | 

अध्या्णं तिथवियप्प सवियाई भेवदों चेत्र ॥१२॥ नियमसार 


अर्थ --जो ज्ञान केवल, इदम्द्रियरहित और भ्रसहाय है वह स्वभावज्ञान है; सम्यरजश्ञान झौर मिधथ्याशञान के 
भेद से विभावज्ञान दो प्रकार का है। वह (विभाव) सम्यग्शान चार भेंद वाला है--१ मति, २. श्रुत, पे. अवधि, 
४. मनतःपर्यय, भौर (विभाव) मिध्याज्ञान मति आदि के भेद से तीनप्रकार का है । 


“शेवलशानावप: स्वप्ावगुणा सतिशानादयों विभावगुणभाः । पं० का० भाथा ५ टीका 
अर्थातु-केव लज्ञात, केवलदशंन प्रादि स्वभावगुण हैं। मति आदि क्षायोपशमिकज्ञान विभावगुण हैं । 


“सर्वधातिस्पद्ध कानामुदयक्षयात्तेधासेव सवुपशमाहँ शधातिस्पद्ध कानासुरधे क्षायो पशसिकभावों भवति ।” 
--स>० घसि० २५ 
अर्थातृ-वर्त मानकाल में स्वंघातीस्पद्ध को का उदयाभावी क्षय होने से श्लौर आगामों काल की अपेक्षा' 
उन्हीं का सदवस्थारूप उपशम होने से, देशघाती कर्मेस्पदड्ध को का उदय रहते हुए क्षायोपशमिकभाव होता है । 
अर्थात्‌ू-क्षायोपशमिकज्ञात कर्मों के क्पोपशम के श्राधीन है, अतः कर्माघीन है। छुद्मस्थो के केवलज्ञान का अभाव 
है उनके मात्र क्षायोपशमिकज्ञान होता है। द्रभ्याथिकनय से ज्ञान अनादि-अनन्त है, अतः स्वाधोन है। पर्यायाधिकनय 

से ज्ञानका उपयोग परिणत होता रहता है अतः पराधीन है । 

“-णें ग. 27-6-66/75/ ज़ानचण्द एम. एस. मी. 


समयसार कलश ११६ का प्रभिप्राय/शानो का भ्र्थ 


शंका--सोनगढ़ से प्रकाशित समयसार कलश ११६ के भावार्थ में लिखा है--“परवृत्ति ( परपरिणति ) 
दो प्रकार को है, अभरद्धाकुप और अस्थिरतारूप । शानी ने अथद्धारूप परवृत्ति को छोड़ दिया है जोर बहु अत्पिरता- 
कूप परवृत्ति को जोतने के लिये निजशक्ति को बारस्थार स्पशं करता है अर्थात्‌ परिणति को स्वरूप के प्रति बारभ्थार 
उन्पुख किया करता है । इसप्रकार सकल परवृक्ति को उखाड़ करके केवलशात प्रगट करता है।” कलश नं० ११६ 
का क्या ऐसा अभिष्राय है ? 

समाधान-- समयसार में कलश ११६ इस प्रकार है-- 


सन्यस्यन्निजबुद्धिपुवंननिश राग॑ समग्र स्वयं, 
बारस्वारमबुद्धिपू्थंनंपि त॑ जेतु स्वशक्ति स्पृशनू । 
उच्छिरम्‌ परवृशिमेज सकलां जझ्ञामस्यथ पूर्णो भवन्‌, 
नाहमा निश्यनिरात्यो भवति हि ज्ञानी यदा स्थात्तदा ॥११६॥॥ 


अर्धथ---इस प्रकार है-- 


“यह आत्मा जब ज्ञानी होय है, तब अपने बुद्धिपूवेंक रागकू' तो समस्तकू' आप दूरी करता संता निरन्तर 
प्रवर्ते है। बहुरि अबुद्धिपूवंक रागकू' भी जीतने कू' बारम्बार अपनी ज्ञानानुभवनरूप शक्तिक' स्पर्शता प्रवर्ते है, 
बहुरि शानकी पलठनी है ताकू समस्त ही कु दूरि करता संता ज्ञानकू' स्वरूप विष थांभता पूर्ण होता संता प्रवर्ते 
है । ऐसा ज्ञानी होय तब शाश्वत निराख्व होय है ।”' 


६४६ | [ १० रतनचन्द ज॑न मुख्तार: 


इस कलश में जिस शञानी का कथन किया गया है उसके दो विशेषण दिये गये हैं। १. ज्ञानी होते ही 
समस्त बुद्धिपू्वंक राग का ( वह राग जो प्रपने ज्ञान गोचर होय, उस राग का ) भ्भाव हो जाय है और प्रबुद्धिन 
पू्थंक राग ( झपने ज्ञान मे न आवे तथा श्र णो में होने वाले ऐसे क्मोंद्य जनित राग ) का अभाव करने के लिये 
अपनी ज्ञानामुभवनरूप शक्ति (जहा पर राग-ढ ष का अनुभवन न हो ऐसी शक्ति ) को प्रयोग में लावे है। २. ज्ञानी 
होते ही ज्ञानकी पलटन ( विकल्‍प ) समाप्त हो जाती है और निविकल्पसमाधि ( शुबलध्याम ) में स्थित हो जाता 
है। शानी के इन दोनो विशेषणो से स्पष्ट हो जाता है कि यहाँ पर प्रसयतसम्यरदष्टि की अपेक्षा कथन नही है, 
क्योकि उसके त तो समस्त बुठ्धिपूर्वकर राग का अभाव होता है और न समस्त ज्ञान की पलटन दूर होती है| यद्यपि 
राग को हेय जानता है तथापि उसका राप बाह्य विषय का प्रालम्बन लेकर प्रवतंता है और स्वयं उसका अनुभव 
होता है तथा दूसरे भी उस राग को अनुमान से जान लेते हैं। अत वह राग बुद्धिपूवंक है। समयसार टिप्पण मे 
कहा भी है-- 

“बुस्धिपुर्वकास्ते परिणामा ये मनोहारा बाह्यविषयानालब्य प्रवर्तते, प्रबलतंमानश्थ स्वानुभवगस्या: अनुसानेस 
परस्यापिगम्पा । अबुद्धिपुर्षकास्तु परिणामा इश्थियमनोध्यापारमतरेण केबलमोहोदयनिभित्तास्ते तु स्वानभवागोचर- 
स्वावबुडिपुर्वका इति विशेष: + ससयसार पृ० २४६ रायचन्द प्रथमाला 


क्र्षं-- जीव के जो परिणाम बाह्य विषय का आलम्बन सेकर मन के द्वारा प्रवृस होता है तथा स्वानू भव- 
गम्य है और अनुमान के द्वारा दूमरो से भी जाना जाता है वह प्रात्म-परिणाम बुद्धिपृवंक कहलाता है। किन्तु जो 
परिणाम इन्द्रिय और मन के व्यापार के बिना मात्र मोहोदय के निभित्त से होता है और जो स्वानुभव गोचर भी 
नहीं है बहू अबुद्धिपूवंक परिणाम है । 


इसप्रकार स्वय कलश ११६ के प्रथ्थ श्रे तथा संस्कृत टिप्पणी से कलश ११६ का अभिप्राय स्पष्ट हो 
जाता है । 
+>णें. ग 24-4-69 /५|२. ला. जेंन 
“ज्ञान बिन कम भर जे” पद्यांश में ज्ञानबिन का श्रर्भ 
शंका--कोटि जनम तप तपे शान बिन कर्म झरे जे । ज्ञानी के छिनमांहि जिगुप्तितं सहज टरे ते । 


छहढाला के उपयुक्त पद्य में 'ज्ञान बिन! अर्थात्‌ अज्ञानी से-मिध्याहृष्टि से प्रपोजन है ? या पूर्ण ज्ञान के 
अभावरूप अज्ञान से प्रयोजन है ? सम्पस्हष्टि के यद्यपि पूर्णतान का अभाव है, किस्तु सस्यरक्षान के सद्राव के कारण 
यह अज्ञानी नहों कहला सकता है | 


ससाधाम-- ज्ञानी” शब्द का श्रनेक अर्प मे प्रयोग हुआ है । जैसे ज्ञान भौर भ्रात्मा का तादात्म्य सम्बन्ध है, 
अतः प्रत्येक जीव ज्ञानी है। पुदुगल, घममें, अधमं, आकाश ओर काल मे ज्ञाम नहीं है अतः वे ज्ञानरहित ( अज्ञानी- 
अचेतन ) हैं । 

कहीं पर भिध्याइष्टि के ज्ञान को भ्ज्ञान कहा गया है, क्योंकि मिथ्याइष्टि का ज्ञान, ज्ञान का कार्य नहीं 
करता है। कहा भी है-- 


'जानाशास विभागस्तु सिध्याट्व कसंवियानुदयापेक्ष: ।/ रा० या० २।५।॥६ 


मिथ्यारव कर्मोदय के कारण ज्ञान भी अज्ञान है । भमिथ्यात्व कर्म का अनुदय होने पर, वही ज्ञान सम्यर्शान 
हो जाता है । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ ६४७ 


'सिश्यात्य समवेतशानस्येव शान कार्वारुरणादशानव्यपदेशात्‌ पुश्रस्यंत पुत्रकार्याकरणादपृत्रव्यपदेशवत्‌' 
---धवला पु० १ १० ३५३ 
अथ्थ--मिध्यात्वस हित ज्ञानको ही अज्ञान कहा है, क्योंकि वह ज्ञान का कार्य नहीं करता है जैसे पुत्रोचित 
कार्य को नहीं करनेवाले पुत्र को ही अपुत्र कहा जाता है । 


'कधं मिच्छाविट्टिगाणस्त अण्णाणत्त ? णाणकज्जाकरणादों। कि गाणकज्जं ? जाइत्यसहुहणं | णत॑ 
मिच्छाविद्विम्हू अध्यि । तदो णाणमेव अण्णाणं, अण्णहा जीबविणासप्पप्ंता । ण ज॒ एस बवहारो लोगे अप्पसिद्धो, 
पुत्रकजजमकु्णते पुत्ते थि लोगे अपुसववहारबंसणादो ।/ घवल पु० ५ पृ० २२४ 


अर्थ--मिध्यादष्टिजीवो के ज्ञानको अशानपना कंसे कहा ? मिथ्याइष्टि का ज्ञान, ज्ञान का कार्य नहीं 
करता है इसलिये उसको बज्ञान कहा है। ज्ञान का कार्य क्‍या है ? जाने हुए पदार्थ का श्रद्धात करना ज्ञान का कार्ये 
है। इस प्रकार का ज्ञान कार्य मिथ्याइष्टि मे नहीं पाया जाता है, इसलिये मिध्याइष्टि के ज्ञान को भ्ज्ञान कहा है । 
यहाँ पर अज्ञान का अथे ज्ञान का अभाव नहीं लेना चाहिए भ्रन्यथा ज्ञानरूप जीव के लक्षण का विनाश होने से 
लक्ष्यप जीव के विनाश का पभ्रसग प्राप्त होगा । ज्ञान का कार्य नहीं करने पर ज्ञान में अज्ञान का व्यवहार लोक मे 
अप्रसिद्ध भी नहीं है, क्योकि पुत्रकार्य को नही करने वाले पुत्र में भी लोक मे श्रपुत्र कहने का व्यवहार 
देखा जाता है । 


की वोरसेनाज्ञायय ने 'पुत्रोचित कार्य न करनेवाला पुत्र क्रपुत्र है! इस दृष्टान्त द्वारा यह स्पष्ट कर दिया कि 
ज्ञान के अनुकूल यदि कार्य नहीं है अर्थात्‌ घारित्र घारण नहीं किया तो वह ज्ञान निष्फल होने से भ्रज्ञान हो है । 
इसीलिये ज्ञान का फल चारित्र भी कहा है । 


“ज्ञान निवृत्तिह नोपाबानोपेक्षाश्य फलम्‌ ॥५॥ ” परोक्षामुख 


अर्थ--अज्ञान की निवृत्ति, हान, उपादान और उपेक्षा यह ज्ञान का फल है। यहाँ पर भी श्रीमस्माणिवय - 
सन्विआचाय ने 'हान', 'उपादान” और “उपेक्षा शब्दों द्वारा चारिश्र को ज्ञान का फल बतलाया है। इसी बात को 
भी वीरसेन आचार्य ने भी कहा है-- 


/एक तहक्ानकार्यमिति चेसत्वार्ें रलि: प्रत्ययः भद्धा चारिश्रस्पशंन थ।!! 
अर्थ- तत्त्वार्थ मे रुचि, निश्चय, श्रद्धा और चारित्र का धारण करना ज्ञान का फल है। 


इन आर्षवाक्यों से भी स्पष्ट है कि चारित्र धारण किये बिता ज्ञान निष्फल है। 


इसी बात को श्री ब्रह्मदेवनश्चूरि ने बहुब॒ब्रव्यसंग्रह को टीका मे कहा है कि जबतक रागादि का पूर्णरूप से 
त्याग नहीं होता है तबतक वह ज्ञान निष्फल है । 


अन्धकारे पुरषह्यम्‌ एक: प्रदीपहस्तल्तिष्ठति, अन्य: पुमरेकः प्रदीपरहितस्तिष्ठति | स स्व कूपे पतम 
सर्पाविक वा न जानाति, तस्य बिनाशे दोषों नास्ति । यधस्तु प्रदीपहस्तस्सस्थ कृपपतनादिविभाशेप्रदीपफर्ल नाधह्ति । 
यसतु कृपपतनाविक ह्यजति तस्य प्रवीपफलमसल्ति । तथा कोइपि रागावयों हेयामदीया न भवतीति भेवविज्ञानं न 
जानाति स कर्म गावध्यते तावत्‌, अस्यः कोइपि रागाविभेव विशाने जातेईषि यावतांशेन रागादिकसतुभवति सावतशित 
सोइवि बष्यत एवं, तस्यापि रागादिभेवविजश्ञानफर्क नात्ति। यस्सु रागादिभेदजिज्ञाने जाते सति रायादिक त्यजति 
तस्य भेदबिशानफ़लसस्तीति शातव्यम्‌ | बहुद प्रब्पसंग्रहू गाथा १६ टोका 


श्ड८ ] [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार । 


अर्थ--अन्धकार मे दो मनुष्य हैं, एक के हाथ मे दीपक है और दूसरा बिना दीपक है। उस दीपकरहित 

पुरुष को कुए तथा सर्पादि का ज्ञान नहीं होता, इसलिये कुए आदि मे ग्रिरकर ताश होने मे उसका दोष नही है। 
हाथ में दीपक वाले मनुष्य का कुए मे गिरने आदि से नाश होने पर उस दीपक का कोई फल नहीं हुआ । जो दीपक 
के प्रकाश द्वारा कृप-पतनश्रादि से बचता है उसके दीपक का फल है । इसीप्रकार जो कोई मनुष्य “राग आदि हेय हैं, 
मेरे नहीं हैं” इस भेदविज्ञान को नहीं जानता, बह तो कर्मों से बंधता ही है। दूसरा कोई मनुष्य “रागादि हेय हैं, 
भेरे नहीं हैं' इस भेदविज्ञान के होने पर भी जितने अछ्लो मे रागादिक का अनुभव करता है, उतने अशों से वह भेद- 
विज्ञानी बंधता ही है, उसके रागादि के भेदविज्ञान का भी फल नही है, अर्थात्‌ उसका भेदविज्ञान निष्फल होने से 
अज्ञान ही है। जो रागादिक भेदविज्ञान होने पर रागादि का त्याग करता है, उसके भेदविज्ञान का फल है अर्थात्‌ 
भेदविज्ञान सफल होने से वह वास्तविक ज्ञानी है। इसी बात को श्री शिवकोटि आचार्य ने भगवती आराधना 
में कहा दै-- 

घकख॒स्स दंसणस्स य सारो सप्पादि दोस परिहरणं । 

चबख होइ णिरत्थं दट्टण बिले पड़तसस्‍्स ॥॥१२॥ 


अर्थ--नेत्र और उससे होने वाला जो ज्ञान है उसका फल सपप, खड़ा, कंटक--इृत्यादि दुखो का परिहार 
करना है, परन्तु जो बिलादि देखकर भी उसमे गिरता है, उसका नेत्रज्ञान व्यर्थ है । 


इसी बात को श्रो कुन्वकुन्दाचार्थ ने समयसार मे कहा है-- 


णावृण अआसवाणं असुचिस च विवरोयभावं च । 
वुक्वस्स कारण त्ति य तदो णिर्यत्त कुणवि जीवों ॥७२!। 


रागादिआख्रवो का प्रशुचिपना, विपरीतपना, श्ौर दुःख का कारणपना जातकर उन रागादिआस्नवो से 
निगृत्त होता है । 


संस्कृत टोका--इत्येष॑ विशेषदर्शनेन यर्दबायमार्माखवयोर्भेव जामाति सर्वेक्ष क्रोघाविध्य आख्वेध्यो 
नियलंते । तेस्पोएनिवर्तमानस्य पारमाथिकतब्सेवशानासिद : । यत्त्वात्मात्रययोेवशानसपि नाख्वेध्यो लिब्त भवति 
तक्शानभेव न भवति ।” 


झर्च--दसप्रकार आत्मा श्रौर आख्रवो के तीन विशेषणों कर भेद देखने से जिससमय भेद जान लिया उसी 
समय क्रोधादिक आखवो से निवृत्त हो जाता है और उनसे जबतक निद्धत्त नहीं हो तबतक उस आत्मा के पारमाथिक 
सच्चे भेदविज्ञान की सिद्धि नही होती । जो झ्ात्मा और राग्रादिआख्रवों का भेद-ज्ञान है वह भी यदि रागादिशआंज्रवो 
से निगुत्त न हुआ तो वह ज्ञान, ज्ञान ही नहीं है । 


इन आर्पयाकयों से स्पष्ट हो जाता है कि निविकल्पसमाधि में स्थित होकर राबादि से निवृत्त होने पर ही 
जीव ज्ञानी कहलाता है और उससे पूर्व बढ़ ज्ञानी नही है। अतः छहृढाला के उपयुक्त पद्य मे 'ज्ञान बिन! से मात्र 
मिथ्याइष्टिजीव को न ग्रहण करता, किन्तु निविकल्पसमाधि से रहित जितने भी जीव हैं उत सबको ग्रहण करना 
चाहिये, क्योकि भरी कुस्वकुस्वाचार्य की इष्टि मे निविकल्पसमाध्ि से रहित जीव क्षज्ञानी है। इस बात को श्री 
प्रवबचनसार में स्पष्टरूप से कहा गया है-- 


ज अण्णाणी कम्मं खवेधि भ्रवसयसहस्तकोडीहि । 
से जाणी तिहि ग्रुसों खवेदि उस्सासमेत्तेण ॥२३८॥ 


ब्यक्तित्व और कृतित्थ ] [ ६४९ 


कर्थ--जो कर्प भज्ञानी लक्षकोटिभवों में खपाता है, उन कर्मों को ज्ञानी ( निविकल्पसमाधि में स्थित ) 
त्रिंगुप्ति के द्वारा उच्छवास मात्र में खपा देता है । 


इस गाथा का अनुवाद छहुढाला में निम्न पद्म द्वारा किया गया है। 


कोटि जन्म तप तपे, ज्ञान बिन कर्म प्र जे । 
जानो के छिनमांहि, त्रिगुप्तित सहज ढरेते भ 


इस गाथा की टीका में क्री जपत्तेनाबाय ने ज्ञानी और अज्ञानी की परिभाषा निम्न प्रकार की है-- 


“पश्चिविकल्पसमाधिरूपं निश्चयरत्नश्रयलक्षणं विशिष्टस्वंसवेदनज्ञानं तदभावादज्ञानीजीवों बहुभवकोटिभियों- 
स्कमंक्षपपति तत्कर्सज्ञानीजीव: पुर्वोक्ततानगुणसद्भावात्‌ त्रिगुत्तिगुप्तः सन्‍नच्छवासमात्रेण लोलयेव क्षपयतीति ।' 


यदि ज्ञान बित' अर्थात्‌ “प्रज्ञानी” का अर्थ मिथ्यादृष्टि किया जायगा तो भरी कुन्वक्ुन्दाचार्थ की उपयुत्त 
गाथा का बर्थ ठीक नही बंठेगा, क्योकि मिथ्यार्ष्ट तो कर्मों का क्षय नहीं करता है, किन्त उपयुक्त गाथा मे भ्रज्ञानी 
के कर्मों का क्षय बतलाया है। कर्मों का क्षय सम्यग्दष्टि के ही सम्भव है अतः उपयुक्त गाथा व छहुढाला के पद्म मे 
अश्ानी से अभिप्राय उन सम्यग्दृष्टिजीबों का है जो निविकल्पसमाधि से रहित हैं। जो सम्यग्डष्टिजीव निविकल्प- 
समाधि मे स्थित हैं वे ही ज्ञानी हैं । 


श्री कुत्वकुन्दाचार्य की यही दृष्टि समयसार आदि ग्रल्थों मे भी रही है अत: वहाँ पर भी '्ञानी' शब्द से 
वीतरागसम्परइष्टि अर्थात्‌ निधिकल्पसमाधि में स्थित सम्यर्इष्टि को ग्रहण करना चाहिये, क्योकि ज्ञान श्रद्धान के 
अनुरूप आचरण करने के कारण निविकल्पसमाधि मे स्थित वीतरागसम्यरइष्टि ही वास्तविक ज्ञानी है। निविकल्प- 
समाधि से रहित सविकल्पचारित्र वाले सम्पस्दष्टि भी वास्तविक ज्ञानी नही हैं, अज्ञानी हैं। फिर ज्ञानी शब्द से 
भसयतसम्यरइईष्टि का कंसे ग्रहण हो सकता है। इसीलिये भ्री जयसेनाथाय ते समयसार की टीका मे लिखा है-- 


अन्र प्रंथे बस्तुवृत््या वीतरागसम्परहष्टेग्रेहुणं ।! ( पृ० २७४ ) 


थी कुन्दकुन्दाचार्य ने निविकल्पसमाधि मे स्थित वीतराग्रसम्यम्दृष्टि को ज्ञानी कहा है और सविकल्प- 
सम्परूष्टि को अज्ञानी कहा है । 
--जै, ग. 4- 2-69 /५/॥ णिनेग्द्रकृुपार 


जीवतर्तव/विभाव में हेतु 
अध्यवसान 
शंका-- समयतार' में अध्यवश्तान से क्या अर्थ लिया है ? 


समाधान--यद्यपि प्रध्यवसान का अर्थ निर्ायात्मक ज्ञान होता है, परन्तु समयसार की टीका में अध्यवसान 
का अ्थ मिथ्याज्ञान लिया है। ( देखो कलश १७० ) रागद्वष पर-वस्तु के आश्रय से होता है, भतः बुद्धिपूरवक 
रागह ष सहित जो ज्ञान है वह भी प्रध्यवसान है। | समयसार गाया १७२ को टीका ] 


पक्बाचार 6-9-80/णज, ला. ज॑न, भौण्डर 


९५० ] [ १० रतनचन्द जेन मुक्तार : 


विभिन्न अ्रध्यावसातनों के नाम 


शंका-- समयतार में पतरेबंघनिसित्ता: ततरे रागह पमोहाद्या: [ स० सा० गा० २१७ ] पद आया है, 
लिचका अर्थ है रागह बमोहादि ( अध्यवसान प्रकरण )--यहाँ रागढ षमोहादि में 'आदि' शब्द से क्या लेगा 
अआहिए ? 


समाधान--राग, द ष, मोह के अतिरिक्त लेश्यारूप परिणाम प्रमादरूप परिणाम ग्रहण किय्रे जा सकते हैं । 

बंध के कारणों से कषाय व मिध्यात्व से पृथक्‌ प्रमाद को ग्रहण किया है। पात्तिं-रौद्रूप परिणाम भी छिये जा 
सकते हैं । 

--पत्बाचार 30-9-80| ज. ला. जे न, भीण्डर 


शुद्धात्मा में रागादि शक्तित: मी नहों हैं तथा क्रियावती शक्ति भी भात्मा में नहीं है 


शंका---शुद्धायस्था में शक्तिकूप से राग, योगादि रहते हैं या नहों ? अकेला ( स्वर्य ) जोव रागावि का 
कर्ता है या महों ? जोब की क्रियावतो शक्ति है या निष्करिपश्व शक्ति ? 


समाधान--राग, योग आदि विभावपर्यायें हैं, जो कि अशुद्धदशा मे हो सकती हैं । बन्ध होने पर अशुद्ध- 
दशा होती है, अतः बन्ध का नाश होने पर राग, योग आदि शक्ति [ पर्यायशक्ति ] रूप से भी नहीं रहते । द्रव्य 
सामान्यरूप है। बह भनादि अनन्त है। वह न तो ससारी है, न ही मुक्त । पर्यायें विशेष हैं। वे उत्पन्न होती हैं 
और विनष्ठ होती रहती हैं। सामान्य प्रपने सब विशेषों में व्याप्त होकर रहता है, अतः उसको तत्प्रमाण कहा है। 
जैसे बांस ( वेणुदण्ड ) प्रत्येक पोरी मे भिन्न-भिन्न है, किन्तु सामान्य से वेणुदण्ड अपनी पोरियो प्रमाण है। विशेष 
इृष्टि से प्रत्येक पोरी का वेणुदण्ड भिन्न-भिन्न है। प्रन्यथा द्रव्य का लक्षण उत्पाद व्यय श्रौधष्य घटित नहीं हो 
सकेगा । 


अकेला जीव स्वय रागादि का अकर्ता है। समयप्तार गा० २७९ की टोका में भ्री अमृतचस्त्राचार्य ने 
कहां भी है-- 

केवल: किलात्मा परिणामस्वभावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धस्वभावस्वेन रागादिनिभित्तत्वाभावाहु रागाविभिः 
स्थयं न परिणमते । 

सप्यत्तार गाया ५१ में श्री कुन्वकुन्दायायें ने कहा है--'जोवस्स णत्यि रागो णवि दोसों शेब विज्मदे 
भोहो ॥ँ 

समयसार-आत्मख्याति टोका के अन्त में क्रो अमृतचखाचारम ने ४७ शक्तियों का कथन किया है उसमे 
जीब के निष्क्रियत्वशक्ति कही है, किस्तु क्रियावती शक्ति नहीं कही ॥ 


मात्र हाइड्रोजन में या मात्र आक्सीजन मे जलरूप परिणमन करने की शक्ति नही है, किन्तु इन दोनों का 
बन्ध होने पर हवा से [ 085 से ] जलरूप परिणमन हो जाता है; इसीलिए जल को न केवल पे कहा तथा न ही 
केयल 0 कहा, किन्तु 7५0 कहा है। आत्मा स्वभाव से भमूर्तिक है, किन्तु बन्‍्ध होने पर मूतिक हो जाता है। 


--पत्र 4-]2-78/ ण. ला. णेंन, भीण्डर 


व्यक्तित्वथ भोर कृतित्व ] [ ६५१ 


जोव व पुद्गल के स्वभाव व विभाव परिणभन में ध्रन्य द्रव्य हेतुता 


शंका--जोब ओर पुद्गलों के विभाव तथा फ्रमअबद्ध पर्यायों में धर्म, अधर्म, आकाश और कालब्रग्यों को 
शुद्ध-कम बद्धपर्पायें कंसे निर्मित हो सकती हैं ? 


समाधान--रमंद्रव्य जीव प्रौर पुदूगल के ममत में सहकारी कारण है । अधरमंद्रध्य जीव और पुदूगल को 
ठहरने मे सहकारी कारण है। आकाश द्रव्य जीवादिद्रव्यों को अवकाश देता है। कालद्रव्य सर्वद्रब्यो के परिणमन मे 
सहायक है। व्रव्यसग्रह गाया १७, १८५, १९ व २१। 


जीब और पुदुगल के परिणमन मे ये चारो द्रव्य सामान्य हेतु हैं। इनफ्रे कारण जीव और पुद्गलों का 
स्वभाव या विभाव परिणमन नही होता है। जीव ओर पुद्गलो का परस्पर बध हो जाने के कारण अथवा प्रुदूगल 
का परस्पर बध हो जाने के कारण जीव और पुदुगलों मे विभाव परिणमन होता है। बध से मुक्त हो जाने पर 
स्वभाव परिणमन होने लगता है। अतः जीव ओर पुदूगलो के विभाव प्रौर स्वभाव परिणमत से परद्रव्य के साथ 
बध-अबघ भ्रवस्था कारणा है । 


धर्म, अधर्म भ्राकाश और काल ये चारोद्रथ्य तो प्रनादि काल से शुद्ध हैं, श्रत इनका परिणमन तो स्वा- 
भाविकर ही होता है। जीवद्रव्य अतादि काल से पौदूगलिक कर्मों से बधा हुआ्ला है प्रतः उसका परिणमन विभावरूप 
हो रहा है, किन्तु जो मुक्त हो गये उनका परिणमन स्वाभाविक हो जाता है। पुदुमल परमाणु का परिणमन स्वा- 
भाविक है और स्कघ का विभाव परिणमन है । 


--जे. ग. 5-]-70/शा/ राणकिलत्नोर 
रागादि भाव किसके हें ? 


शंका--समयसार गाथा ५०-५५ में राग, हु ष, मोह, गुणस्थान व जीवस्थान आदि को निश्थयनय से 
पुदृगल के कहा है सो क्‍यों ? राग-ह्र बावि भाव जीव ओर पुदूगल के सयोग से उत्पन्न होते हैं अतः निश्चयनय से 
ये भाव न जोव के हैं, भ पुदगल के हैं । 


समाधान-- समयसार गाथा १११ की टीका में भी जयसेनाचार्य ने इस विषय को बहुत स्पष्ट किया है 
जो इस प्रकार है -- 


'एते मिथ्यात्यादिसावप्रत्यया: शुद्ध निश्वयेनाचेलना: खलुस्फुट । कस्मात्‌ ? पुर्गलकमॉदय सम्भवा यरमा- 
दिति। यया स्त्रीपुरुषाध्यां समुत्पक्नः पुत्रों बिवक्षा वशेन वेववत्ताथाः पुश्रोथं केचन बदति, देववत्तस्प प्रश्नोगरसिति 
केचन वर्दति इति थोषो नास्ति। तथा जीवपुव्गल-संयोगेनोत्पन्ना: मिथ्यात्वरागाविश्ावप्रत्यया अशुद्ध निश्च येनाशुद्धो- 
वादानकपेण खेतनाजोयसबद्धाः शुद्धनिश्ययेल शुद्धोपादामरूपेणायेतलनाः पौदगलिकाः। परमायंतः पुमरेकातिम ते 
जीवकपा: न स॒ पुद्गलरूपा: सुधाहरिब्रयो: संयोगपरिणामबत्‌ । वस्तुतस्तु सुक्मशुद्धनिश्वयनयेन न संत्येवान्नानोंद्धू वा: 
कल्पिता इति । एतायता किसमुक्त' भवति | ये केचन सर्दश्येकातेन रागादयों जोवसम्बन्धिनः पुद्गलसम्बन्धिगों वा 
तदुभपम्तपि धबन सिध्या | कस्सादिति चेत ? पूर्वोक्तस्त्री पुणहृष्टांतेम संयोगोजूबत्यात्‌ ।! 


ये मिथ्यात्वादि ( राग, हे ष, मोह आदि ) शुद्धनिश्वयतय की अपेक्षा अचेतन हैं, क्योकि पुदुगलकरमोंदिय 
से इन रागादिकी उत्पत्ति होती है। जिस प्रकार स्त्री-पुरुष के सयोग से उत्पन्न हुआ पुत्र अपने बाबा के घर पर 
विवक्षावश देवदत्त-पिता का कहा जाता है, माता का नाम कोई भी नहीं जानता, किस्तु वही पुत्र ताना के घर पर 
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विवक्षावश देवदसा-माता का कहा जाता है वहाँ पर पिता का नाम कोई भी नहीं जानता। इसीप्रकार जीव और 
पुदृगल के संयोग से उत्पन्न हुए मिथ्यात्वरागादिभाव अशुद्धनेश्वयनय और अशुद्धउधपादान की भ्रपेक्षा चेतन हैं, 
क्योंकि जोव के हैं। शुद्धनिश्ववनय और शुद्धउपादान की अपेक्षा ये रागादिभाव अचेतन हैं, पौदूगलिक हैं। ( शुद्ध- 
निश्चयनय की विवक्ष। मे शुद्धनीव को ग्रहण कर अशुद्धपुद्गल को ग्रहरा किया गया है ) परमा्थे से जीव और 
पुदुगल को पृथक्‌-पृथक्‌ ग्रहण करने पर रागादि न जीवरूप हैं भौर न पुदुगलरूप हैं, क्योकि चूना और हल्दी के 
सयोग से उत्पन्न हुए जात्यंतर रक्तवर्णो के समान ये रागादि जीब और पुदूगल के सम्बन्ध से उत्पन्न हुआ जात्यंतर- 
भाव है। बस्तुतः सूक्ष्मशुद्धनिश्वयनय की इष्टि से इन रागादि का सद्भाव नहीं है; ये रागादि कल्पित हैं । ये 
रागादिविभावभाव होने के कारण न तो शुद्धजीव के हैं और न शुद्धपुद्गल के हैं। इसलिये शुद्धनीब और शुद्ध- 
पुद्गल को ग्रहण करनेवाली सूक्ष्मशुद्धनिश्वयनय की दृष्टि मे रागादिविभावभावों का सद्भाव ही नही है । इसका 
अभिप्राय यह है कि जो एकान्ततः रागादि को जीव के कहते हैं या एकान्त से पुदूगल के कहते हैं उन दोनो के बन 
मिथ्या हैं, क्योंकि रागादि जीव और पुद्गल के सयोग से उत्पन्न होते हैं जैसे पुत्र, स्त्री भौर पुरुष के संयोग से 
उत्पन्न होता है । यहाँ पर नेमित्तिकभावों को निश्चयनय से निमित्त के बतलाये गये हैं । 


+जजें, ग. 2-2-70/५/ रतनलाल 


रागादि का भारमा के साथ तादात्म्य संबंध है 


शंका--रागावि के साथ आत्मा का कोनसा सम्बन्ध है ? तावात्म्यसंबंध या मात्र निमित्त-नेमित्तिक 
संबंध । 

समाधान--जिस समय यह प्रात्मा अपने परिणमन स्वभाव से द्रव्य कर्मोदय का निमित्त पाकर रागादिरूप 
परिणमता है उससमय यह जीव उन रागादिपरिणामों से तन्मय हो जाता है। कहा भी है--परिणसदि जेण दस्वं 
तब्काल तम्मयक्ति पण्णत्त ।' ( प्रवचनसार गाथा ८ )। आर्थातु-जिससमय जिस भाव से द्रब्य परिणमन करता 
है उससमय उसी भावमय द्रव्य हो जाता है। इस आगमप्रमाण से यह सिद्ध हुआ कि राग्रादि का आत्मा के साथ 
तादासम्यसंबध है, किन्तु यह तादात्म्यसबंध त्रंकालिक व स्वाभाविक तादास्म्यसम्बन्ध नही है जैसा कि भ्रश्ति और 
उच्णता का त्रकालिक व स्वमाविक तादात्म्य सम्बन्ध है। इस पश्रपेक्षा से समयसार गाया ५७ में रागादि का जीव 
के साथ तादात्म्यसम्बन्ध का निषेष किया है| 


ग्रात्मा के साथ रागादि का निमित्त-नेमित्तिक सबंध नहीं है, क्योकि, रागादि ग्रात्मा की ही अशुद्ध 
( विभाव ) पर्याय है। समयसार कलश १७४ मे यह प्रश्त हुआ कि रागादि का निमित्त प्रात्मा है या कोई प्रन्य । 
इसके उच्तर में गाथा २७८५-२७९ के द्वारा स्फटिकमणि का दुष्टान्त देकर यह बताया गया कि आत्मा रागादि का 
निमित्त नहीं है, किन्तु अन्यद्रव्य हैं। रागादि का मोहनीयद्रब्यकर्मोद्य के साथ निर्मिसनैमित्तिकसंबध है । 
जिससमय जितने अनुभाग को लिये हुए चारित्रमोहनीयद्रव्यकर्मोदय होता है उत्तसमय उतने ही प्रविभाग- 
प्रति्छेदों को लिये हुए प्रात्मा के रागादि अवश्य होते हैं। यदि चारित्रमोहनीयद्रव्यकर्मोदय न हो तो जीव के 
रागादिभाव मात्र अपने उपादान से नहीं हो सकते । इसप्रकार द्रव्यकर्मोदय का और आत्मपरिणाम का अन्वयथ- 
व्यतिरेक के कारण अविनाभा विसम्बन्ध पाया जाता है। प्रविनाभाविसम्बन्ध के कारण ही द्र॒व्यकर्मोदय आत्मा के 
तद्गूप परिणामों में कारण ( हेतु ) होते हैं । 


दर्पण के सामने जिसश्रकार का मयूर खड़ा है, दपंणा में उसीप्रकार का मयूर-प्रतिबिम्ब पड़ेगा। मयूर 
चेतन है जौर प्रतिबिम्ब दर्पण की स्वच्छुता का विकार ( दर्पण की पर्याय ) होने से अचेतत है। मयूर का एक 


व्यक्तित्व और कुतित्व | [ ९५३ 


धंश भी मयूरप्रतिबिम्ब मे नहीं गया, किन्तु प्रतिबिम्ध का परिशमन मयूर की भ्राकृति के आधीन है। यदि मयूर 
एक टांग उठाता है तो प्रतिबिम्ब में भी उसी समय एक टांग उठ जाती है। यदि मयर नाचता है तो प्रतिबिम्य मे 
भी सयर नायने लगता है । यदि दर्पण के सामने से मयूर का अभाव हो जाता है तो मयूरप्रतिविम्ब का भी अभाव 
हो जाता है। दर्षए वर्गाकार हो या गोल हो, दर्पण की प्राकृति के कारण मयूर प्रतिबिम्ब में कोई अन्तर नहीं 
पड़ता, किन्तु मयूर की आक्ृति मे अन्तर पडने से तुरन्त मयूर प्रतिबिम्ब की प्ाकृति में अन्तर पड़ जाता है। 
यद्यपि प्रतिबिम्ब का उपादानकारण दर्पण है, किन्तु प्रतिबिम्ब दपंण के प्राकार के आधीन न होकर मयूर के आकार 
के आंधीन है, प्रतिधिम्ब दपंण को विभावपर्याय है| 


इसीप्रकार रागादि जीव की विकारीपर्याय हैं, इनमें द्रव्यकर्म का एक परमाणु भी नहीं है फिर भी जिस- 
जिसप्रकार का द्रब्यकर्मंदिय होता है उस प्रकार जीव अपने परिणमन' स्वभाव के कारण परिणम जाता है। यदि 
कऋ्रोधद्रव्यकम का उदय है तो जीव मे क्रोषरूप परिणाम अवश्य हॉगे, मान, माया या लोभरूप नहीं हो सकते । 
यदि तीज्र अनुभाग को लिये हुए ऋ्रोषद्रव्यकरमोंदय है तो जीब में तीव्रक्रोधचरूप परिणाम होगे, मदक्रोधरूप नहीं हो 
सकते । ऐसा भी नही है कि क्रोधद्रव्यकर्म का उदय हो भौर जीव में क्रोष न हो, क्योकि 'उदय' का अर्थ ही. फल 
देना है ( पं० का० गाणा ५६ ठोका ) अथवा कर्मस्वरूप से या पररूप से फल बिना दिये अकर्मभाव ( भिजेरा ) 
को प्राप्त नही होता ( जयघबल पु० ३ पृ० २४५ )। यदि द्रव्यकर्मोदय होनेपर भी जीव के तद्ूप परिणाम न हूँ 
तो अप्रत्याख्यान ब प्रत्याख्यानकषाय के उदय में जीव के सममभाव का तथा बादरकषाय के उदय में सूक्मसाम्पराय- 
संयमभाव का प्रसग भा जायगा, जो आगमविरुद्ध है। जिसप्रकार दपंण की मयूरबिम्बरूप विकारीपर्याय मयर के 
आषीन है उसीप्रकार जीव की रागादि विकारीपर्याय कर्मोदय के आधीन है इसीलिये पंजास्तिकाय गाथा ५७ मे जीव 
के भौदयिकभावो का द्रव्यकर्म हेतुकर्ता कहा गया है । 


रागादि के साथ प्रात्मा का उपादान कारण होने से, तादात्म्य सबंध है और द्रव्यकर्म के साथ रागरादि का 
हेतुकर्ता होने से निमित्तनेमित्तिकसम्बन्ध है । 
- नें. क्. 20-3-58/९५ कप्ररीदेयी 


संसारावस्था में जीव को शुद्ध द्रथ्यपर्याय सम्भव नहीं है 


शंक्षा--क्या आत्मा संसारावस्था में शुद्ध-अशुद्धरूप परिणमन कर सकती है ? यदि शुद्धकृप परिणमस क्षर 
सकती है तो फिर उसका अशुद्ध परिणमन क्यों होता है ? 


झमाधान--जमतक ससारावस्था है तबतक यह जीव मतनुध्य, नरक, तियच, देव इन चार ग्तियो में से 
किसी न किसी गति में प्रवश्य होगा, क्योकि इन चार गतियों से रहित सिड भगवान होते हैं। मनुष्य, नरक, 
तियँच, देव मे जीव की अशुद्धपर्यायें हैं, क्योकि कर्मोपराधिजनित हैं। कर्मोपाथि से रहित तो सिद्धपर्याय है जो जीव 
की शुद्धपर्याय है । 
णरणारयतिरियसुरा पज्जाया ते जिभावजसिति भणिवा। 
कसम्मोपाधि विवज्जिय ते पज्ञाया सहावसिदि भजणिदा ॥१४॥ 


अर्ब--भी जिमेश भगवात ते मनुष्य, नारक, तियंच प्रौर देव पर्यायों को जीव की विभाव पर्यायें कहा है, 
भौर कर्मोपाषि से रहित पर्याय ( सिद्ध पर्याय ) को जीव की स्वभाव पर्याय कहा है । 
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इस गाथा से स्पष्ट है कि अशुद्धपर्याय का कारण कर्मोपाधि है। संसारावस्था मे कर्मोप्राधि से रहित जीव 
की प्रवस्था होती नहीं है, अतः संत्तारावस्था से जीव को शुद्धदरव्यपर्याय सम्भव नहीं है । 


-- जा. ग. 8-6-70/५| का. ना कोठारी 
ध्रात्मा : शुद्ध/मशुद्ध 


शंका-- क्या रागढ थ का असर ऊपरो है ? क्या आत्मा का इस हालत में भी कुछ नहीं बिगड़ा ? आत्मा 
अधब भी शुद्ध ही है कया ? 


समाधान--क्रोष, मान, माया और लोभ के भेद से कषाय चार प्रकार को है । हास्य, रति, प्रति, शोक, 
भय, जुग॒ुप्सा, स्त्री वेद, पुरुषबेद, नपुसकवेद नी प्रकार की नोकषाय है। इनमे से माया, लोभ, हास्य, रति, स्त्रीवेद, 
पुरुषबेद व नपु सकवेद ये सातो राग हैं। क्रोष, मान, अरति, शोक, भय प्रौर जुगुप्सा ये छह द्वष हैं। प्रतः यह 
प्विद्ध हुआ कि कषाय ही राग-द्वं ष है । जहाँ कषाय नहीं वहाँ राग हू थ भी नहीं है। अब यह विचारना है कि कषाय 
जीव की परिणति है या अजीव की या दोनो की और कषायरूप पर्याय का तादात्म्यसम्बन्ध है था सयोगसम्बन्ध है; 
यदि तादात्म्यसम्बन्ध है तो क्‍या वह नित्य ( त्रिकालिक ) तादात्म्यसम्बन्ध है या अनित्य तादात्म्यसम्बन्ध है । 
ही स० सा० गाया १६५ में यह बताया गया है कि कषाय किस द्रव्य का परिणाम है और किप्त प्रकार का सम्बन्ध 
है । वह गाथा इसप्रकार है-- 


मिछछत्त अविरमण कसाय जोगा य सण्णसब्णाडु । 
बहुविहभेया जीवे, तस्सेव अण्णण्ण परिणामा ॥ अआंखव अधिकार। प्रथम गाथा। 


अर्थ---मिथ्यात्व, अविरत, कषाय झौर योग यह्‌ सज्ञा (चेतन अर्थात्‌ जीव विकार) और प्रस्ज्ञा (पुदगल 
विकार, द्रव्यकर्म ) भी हैं। विविध भेदवाले (सज्ञ) जो जीव में उत्पन्न होते हैं वे जीव के ही प्रनन्‍्य परिणाम हैं । 
थी कुम्वकुस्वाचार्य ने इस गाथा के द्वारा यह उपदेश दिया है कि रागद्वष भात्मा (जीव) की निजपरिणति है भ्रौर 
यहु जीव से अभिन्न है। इसी बात को भी उमास्थामी आचार्य ने मो० शा० के दूसरे अध्याय मे कहा है जो इस 
प्रकार है-- औपशमिकक्षायिकों भावों मिश्रए्ख जीवस्य स्वतत््वमौदयिकपारिणासिकों थ ॥१॥ गतिक्षायलिखूृमिथ्या- 
बर्शनाइशानापसयताइसिस्ललेश्याश्चतुश्ख तुरटय केक के कघड्भेदा: ।६॥। प्रथमसूत्र मे श्रौदयिकभाव को जीव का स्वतत्त्व 
कहा है और सूत्र ६ मे कषाय ( रागनद्रष ) को भ्रौदयिकमाव कहा है। इसप्रकार यह सिद्ध हुआ कि राग्-द्वेष 
(कषाय) जीव के स्वतत्त्व (निजपर्याय ) हैं। भरी कुन्दकुन्द भगवान प्र० सा० में यह उपदेश देते हैं कि जिससमय 
जो द्रव्य जिस पर्यायरूप परिणमता है, उस समय उसद्रव्य का उस पर्याय से तादात्म्यसम्बन्ध होता है श्रर्थात्‌ उस 
समय द्रव्य उत्त पर्याय से तन्‍्मय हो जाता है। गाथा दस प्रकार है -- 


परिणमदि जेण बव्यं, तककाल तम्मय त्ति पष्णत्त । 
तम्हा धम्मपरिणदों, आबा धम्मोी सुरोयव्यों ॥॥८॥ 
जीवों परिणमवि जदा सुहेण असुहेण था सुहो असुहो । 
सुदण तवा सुद्ों, हुवदि हि. परिणास सब्भावो ॥।९॥ 


क्षर्थ - द्रथ्य जिस रूप परिणमन करता है उस समय उसमय है ऐसा कहा गया है। इसलिये घर्मपरिशत 
झात्मा को धर्मं समझना चाहिए ॥८॥ जोव परिणामस्वभावी होने से जब शुभ या अशुभ भावरूप परिणमन करता 
है तब शुम या अशुभ ( स्वय ही ) होता है। भौर जब शुद्धभावकृषप परिणमित होता है तब शुद्ध होता है। इस 
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गाथा की टीका में भी अमृतसल्तायार्य ने लिखा है कि जब यह प्रात्मा शुभ या अशुभ रागभाव से परिणमित होता 
है तब परिणाम स्वभाव होने से शुभ या अशुभ होता है। इन गाथाओं से यह सिडध होता है कि जिस समय जीव 
राग (कषाय) भाव से परिणत होता है उस समय वह जीव रागमयी हो जाता है। इस रागमयी जीव के ज्ञान की 
क्या अवस्था होती है ? उसे श्री अकलंकदेव स्वरूप सम्बोधन मे बताते हैं--- 


कंधाये: रण्जित चेतस्तत्व॑ नेबाधगाहुते । 
नोली रक्त उम्बरे रागो, बुराधेयो हि कौंकुमः॥ १७ ॥ 


अधथं--जंसे नीले कपडे पर केसर का रग नहीं चढ़ सकता वेसे हो क्रोधादि कषायों से रंजायमान हुए 
मनुष्य का चित्त, वस्तु के भ्रसली स्वरूप को नहीं पहिचान सकता । 


रागी ( कषायी ) जीव के यथारुयातसयतगुण का अभाव रहता है। यदि कोई यह शद्भा करे कि संयत- 
गुण का प्रभाव होने पर जीव का भी अभाव हो जावेगा । सो ऐसी शद्भुा ठीक नहीं है, क्योकि जिसप्रकार उपयोग 
जीव का लक्षण कहा गया है इसप्रकार सयम जीब का लक्षण नहीं होता है। अतएवं सयम के अभाव में जीवद्रध्य 
का झ्रभाव नहीं होता ( ष० ख० ७॥९६ ) ॥ उस कषायी जीव मे उत्तम क्षमादि दसधमं प्रगट नहीं होते । 


हसप्रकार झ्रागम प्रमाणों से यह सिद्ध होता है कि राग-हष जीव की विकारी पर्याय है। जीव उन 
पर्यायों से तत्मय होता है, उन पर्यायों का मात्र ऊपरी असर नहीं होता, किन्तु उनसे भ्रात्मा का दर्शेन व चारित्र 
( सयम ) गुण घाता जाता है जिससे आत्मा का बहुत बिगाड होता है । आत्मा रागावस्था में भशुद्ध होती है, 
शुद्ध नही होती, किन्तु शुद्ध होने की शक्ति रहती है। यदि कषायावस्था मे प्लात्मा शुद्ध है तो क्या अकषाय प्रवस्था 
में अशुद्ध होगी ? राग शब्द ही प्रात्मा की अशुद्ध अवस्था का वाचक है। नथयविवक्षा समभकर यहू समाधान ग्रहण 
करना चाहिए। 
-जं. से. 26-7-56/ए/ ला रा दा. कंराना 
शंका--क्या जोध सबेब ( हुर समय ) संसारो अवस्था में भी शुद्ध निधिकार रहता है अथबा कर्माघोत 
अवस्था में यहु हर समय अशुद्ध ही रहता है ? तात्पयं यह है कि यवि क्मंवश संसारी जीव सें एक समय में अशुद् 
भाव होते हैं तो बया उसो समय उसमें शुद्ध भाव का रहना भो सम्भव है ? यवि है तो किस प्रकार ? यदि एक हो 
समय में दो परस्पर विरोधोन्ताय शुद्ध व अशुद्ध संसारो जीव में नहीं रह सकते तो ऐसी अबवस्या में जोब-जो 
निरण पनय से सेव ( हर समय ) शुद्ध व निविकल्प कहा जाता है, वह किस प्रकार है ? 


समाधान--वृहदह्‌ व्रष्प संग्रह को गाथा १३ के “सथ्वे सुद्ाहु सुद्धणया' शब्दों फो लेकर यह शझ्बा की गई 
प्रतीत होती है भ्रतः इसका समाधान चूहदू धृग्य संप्रह को सस्‍्कृत ढीका के आधार से किया जाता है। गाथा २० 
की टीका में इस प्रकार कहा है--सर्वे जोबा यथा शुद्धतिश्ययेन शक्तिकपेण निरावरणाः शदुधबुधकस्वभावस्तया- 
व्यक्तिसुपेण व्यवहारनयेनापि, न व तथा प्रत्यक्षबिरोधादागम विरोधासब्चेति । 


अर्थ :--जैसे शक्तिरूप शुद्धनिश्वयनय से सब जीव आवरणरहित तथा शुद्ध-बुद्ध एक स्वभाव के घारक हैं 
बेसे ही श्यक्तिरूप व्यवह्यारसय से भी हो जाँय, किन्तु ऐसा है नहीं, क्योंकि ऐसा मानने मे प्रत्यक्ष और प्रामम से 
विरोध है। इस आगम प्रमाण से यह सिद्ध होता है कि संसारावस्था में भो सब जीव शक्तिरूप से शुद्ध हैं, किन्तु 
व्यक्तिरूप से प्रशुद्ध हैं। यदि संसार अवस्था मे जीव में शुद्ध होने की शक्ति न मानों जाबे तो जीव कभी शुद्ध नहीं 
हो सकेगा अतः मोक्षमार्ग का उपदेश निरर्थक हो जाबेगा। यदि संसार अवस्था में भी व्यक्तिरूप से शुद्ध मान लिया 
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जाने तो भो मोक्षमार्ग का उपदेश निरथंक हो जावेगा, क्योंकि जिसके शुद्ध अवस्था (मोक्ष) ध्यक्त है अर्थात्‌ प्राप्त है 
उसको मोक्ष की प्राप्ति के उपदेश से क्या लाभ ? वतंमान पर्याय से उपलक्षित द्रव्य को भाव कइलते हैं ( थ० णं० 
४११८७ ) | वर्तेमानपर्याथ एकसमय की एक ही होगी, क्योकि एकसमय मे एक द्रव्य की दो पर्याय नहीं होती + 
यदि शुद्धपर्याय है तो उससमय भरशुद्धपर्याय नहीं हो सकती और यदि अशुद्धपर्याय है तो उससमय शुद्धपर्याय नहीं 
हो सकती, क्योकि शुद्ध और भ्रशुद्ध परस्पर विरोधी हैं। अथवा जिससमय प्रवस्था विशेष मे मिश्र परिणाम ह्वोते 
हैं उस समय शुद्ध व भ्रशुद्धभाव एक जीव मे एक साथ भी रह सकते हैं। प्ननेकान्त से यह घटित हो जाता है । 
अनेकान्त का प्र्थ है-- अनेक विरोधी धर्म एकप्ताथ एकद्रव्य मे रहते हैं। घ० छं० पु० १ पत्र १६७ पर कहा भो 
है-- अनेकान्त का यह अर्थ समझना चाहिए कि जिन धर्मों का जिस आत्मा में भ्रत्यन्त अभाव नहीं है वे धर्म उस 
आत्मा मे किसी काल भौर किसी क्षेत्र की अपेक्षा युगपत्‌ भी पाये जा सकते हैं, ऐसा हम मानते हैं। इस प्रकार 
जबकि समीचीन ओर असमीचोनरूप इन दोनो श्रद्धाओ का क्रम से एक आत्मा में रहना सम्भव है तो कदाचित्‌ 
किसो आत्मा मे एक साथ भी उन दोनों का रहना बन सकता है । यह सब कथन काल्पनिक नहीं है, बयोकि पूर्व 
स्वीकृत अन्य देवता के अपरित्याग के साथ-साथ प्नरिहन्त भी देव हैं ऐसी सम्यस्मिध्याख्प श्रद्धावाला पुरुष पाया 
जाता है| अनेकान्त का यह भी अर्थ नहीं कि परस्पर विरोधी व अविरोधों समस्त घर्मों का एक साथ एक आत्मा 
मे रहना सम्भव हो । यदि सम्पूर्ण धर्मों का एक साथ रहना मान लिया जाये तो परस्पर विरुद्ध चंतन्य अचंतन्य 
धर्मों का एक साथ एक आत्मा में रहने का प्रसंग झा जाएगा ( ष० ख० १० १/१६६-१६७ ) इसी प्रकार शुद्ध व 
अशुद्धभाव का एक आत्मा मे क्रम से रहना सम्भव है तो कदाचितृ किसी भात्मा भे एक साथ भी एकदेश शुद्ध-अशुद्ध 
दोनो का रहना भी सम्भव है । शक्ति और ब्यक्ति के कथन को स्पष्ट करने के लिये वृहह्‌ द्रव्य सप्रह के टोकाकार 
ने इस प्रकार लिखा है--मभिश्याहष्टिभव्ये जोवे बहिरात्मा व्यक्तिकृपेण तिष्ठति अन्तरात्मपरमात्मदयष शक्तिरुपेण 
भाविनेगमनयापेक्षया व्यक्तिर्पेण च। अभव्यजीये पुनबं हिरात्मा व्यक्तिकृपेण अस्तरास्मपरसाध्मद्॒र्य शक्तिरपेणेव लू से 
साथि नेगमनयेनेति । यद्यमव्यजोबे परमात्मा शक्तिरूपेण बतंते तह कथमशभ्रध्यरवसिति चेतू परमाश्मशक्त; केबल- 
शामाविरपेण व्यक्तिन भविध्यतीत्य मध्यत्यं, शक्ति: पुनः शुद्धनयेनोभयश्र समाना । यवि पुनः शक्तिरुपेणाप्यभध्यजोये 
फेवललान नास्ति तदा फेवलज्ञानावरणं न घटते । भव्याभव्यद्वयं पुनरशद्धनपेनेति भावार्थ: । एवं यथा मिथ्याहष्टि- 
संहे बहिरात्मति नथविभागेन दशितसात्मञ्रय तथा शेषगुणस्थानेष्य पि । तदाथा-- बहिरात्मावस्थायामन्त रात्मपरमात्म- 
हवंं शक्तिरुपेण भाविनंगसनयेन व्यक्तिरपेण व शिज्ञेमल्‌ । अन्तरात्मावस्थायां तु बहिराश्मा भृतपूर्बनयेन घृतघटबत्‌, 
परमात्मस्वरुप॑ तु॒ शक्िर्पेण भाविनेंगमनयेन व्यक्तिकपेण ल। परमाश्मावस्वायां पुनरन्तरात्मबहिरात्मठ्ठय 
भुूतपूर्यनयेनेति । 


अथ--मिश्याइष्टि भव्यजीव मे बहिरात्मा तो व्यक्तरूप से रहता है भौर अन्तरात्मा व परमात्मा ये दोनो 
शक्तिरूप से रहते हैं एव भाविनेगमनय की श्रपेक्षा व्यक्तरूप से भी रहते हैं । मिथ्यादुष्टि अभव्य जीव मे बहिरात्मा 
व्यक्तरूप से और प्रन्तरात्मा तथा परमात्मा ये दोनो शक्तिरूप से ही रहते हैं, भावी नेगमतय की अवेक्षा अभव्य मे 
अन्तरात्मा तथा परमात्मा व्यक्तरूप से नही रहते । कदाबित्‌ कोई कहे कि यदि भ्रभव्य जीव में परमात्मा शक्तिरूप 
से रहता है तो उसमे अभव्यध्व कंसे है ? दसका उत्तर यह है कि प्रभव्य जीव मे परमात्मशक्ति की केवलज्ञानादि- 
रूप से व्यक्ति न होगी इसलिए उसमे अभव्यत्व है। शुद्धनय को अपेक्षा परमात्मा की शक्ति तो मिथ्याइहष्टि भव्य 
ओर अभव्य दहन दोनों मे समान है। यदि अभव्य जीवो मे शक्तिछूप से भी केवलज्ञान न हो तो उसके केवलज्ञाना- 
यरणकर्म सिद्ध नही हो सकता ! साराश यह है कि भव्य, भ्रभव्य ये दोनो अशुद्धनय से हैं। इसप्रकार जैसे मिथ्या- 
इष्टि बहिरात्मा मे नयविभाग से तीनो आत्माओ को बतलाया है उसी प्रकार शेष ग्रुणस्थानों मे भो घटित करना 
धाहिए | जैसे कि बहिरात्मा की दक्णा मे अन्त रात्मा तथा परमात्मा ये दोनों शक्तिरूप से रहते हैं ओर भावी नेगमनय 
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से व्यक्तरूप से भी रहते हैं, ऐसा समझना चाहिये। अन्तरात्मा की अवस्था से बहिरात्मा भूतपूर्वनय से घृत के घट 
के समान और परमात्मा का स्वरूप शक्तिरप से तथा भावी नंगमनय की भ्रपेक्षा व्यक्तिहप से भी जानना चाहिये । 
परमात्मावस्था में अन्तरात्मा तथा बहिरात्मा भूतपूर्वनय की अपेक्षा जानने चाहिये! इसप्रकार अनेकान्त व नयों के 
द्वारा वस्तु के यथार्थ स्वरूप का श्रद्धान कार्यकारी है । 

--णें मं. 30-8-56/५7/ बी एल. पद्म, झुजालपुर 


(१) वब्रव्य कर्मोदय तथा रागादि का अ्विनाभाव सम्बन्ध है 
(२) कर्थंच्चित रागादि साव जीव के हैं, क्षचित्‌ नहों 
(३) रागादि भावों को उत्पत्ति में द्रब्यकर्मोदय वास्तबिक हेतु है 


शंक्रा--क्या निश्वयनय को अपेक्षा 'शान की हासि ( आवरण ) व रागादि भाव जीव के सात्र अपनों 
योग्यता से हो होते हैं और व्रव्यकर्तोदिय के कारण नहीं होते, व्रष्पकर्मोद्य पर कारणपने का केवल आरोप किया 
जाता है! ऐसा है या अशान आबि व रागाविभावों में द्रव्यकर्मोदय बाह्तजिक कारण है ? 


शंका--अज्ञात व रागादिभादों का अविनाभावसम्धन्ध जीव से है या द्रष्यकर्मोदय से है ? 
शंका---अज्ञान व रागादिभाव जीव के क्‍या निश्वयनय से हैं या व्यवहारनय से ? 


समाधान--उपयु क्त तीनो शकाओ का एक साथ विचार किया जाता है। पर्यायाश्रित व्यवहारनय है 
ओर द्र॒व्याश्रित “निश्वयनय” है। ( समयतार गाथा ५६, आत्मध्याति वुत्ति ) प्रविनाभाव सम्बन्ध को व्याप्ति! 
भी कहते हैं। व्याप्ति का लक्षण परीक्षामुख मे इसप्रकार कहा गया है--'इसके होते ही यह होता है इसके न 
होते होता ही नही जेसते अग्नि के होते ही घुआँ होता है, भगित के न होते घुआँ होता ही नही । 


( अ० ३ घछुत्र १२-१३) 


ज्ञान के आवरण ( अज्ञात ) व रागादि का आत्मा के साथ तो अविनाभाव सम्बन्ध या तादात्म्यसम्बन्ध 
नहीं है, क्योंकि सिद्धपर्याय ( श्रवस्था ) में आत्मा ( जीव ) तो है, किन्तु अशान ( ज्ञान का आवरण ) व रागादि 
नहीं हैं। द्रव्यकमोदिय के साथ अज्ञान व रागादि का अविनाभाव सम्बन्ध पाया जाता है, क्योंकि जहाँ-जहाँ घातिया 
दृव्यकमोंदिय है वहाँ-वहाँ अज्ञान आदि अवश्य हैं भौर जहाँ-जहाँ कर्मोदिय नहीं है बहाँ-वहाँ अज्ञानादि भी नहीं हैं । 
अथवा जहाँ-जहाँ अज्ञान ब रागादि हैं वहा-वहाँ कर्मोदय है और जहाँ रागादि व अज्ञान नहीं हैं वहाँ घातिया 
कर्मोईय भी नही है। ( समयतार आत्मर्याति गाया ६१ ) 


जेसे सफेद रुई के वल्त्र को लाल रग से रमन लेने पर लाल रग् के सम्बन्ध से वस्त्र भो ब्यवहारनय से लाल 
वस्त्र कहा जाता है, क्योकि निश्वयनय से लालिमा बस्त्र की नहीं है किन्तु रग की है। सम्बन्ध के काएइण रग को 
ललाई को वस्त्र की ललाई ब्यवहारनय से कही गई है उसी प्रकार पुद्गल के सयोगवश अनादिकाल से जिसकी 
बन्धपर्गाय प्रसिद्ध है ऐसा जीव व्यवहारनय से अज्ञानी, रागी, द्व षी कदलाता है, क्योकि अज्ञान, राग, ढं ष, जीव के 
स्वभाव नहीं हैं किन्तु पुदूगल कर्मोदिय के हैं। बन्ध के कारण कर्मोदय के अज्ञान, राग्र, द्वेष को जीव के राग्र द्वंष, 
प्रज्ञान व्यवहारनय से कहा जाता है इसलिए भ्रज्ञान, राग, द्वष जो भाव हैं वे व्यवहारनय से जीव के हैं औौर 
निश्चयनय से जोब के नहीं हैं ऐसा ( भगवान का स्थाद्ाद युक्त ) कथन योग्य है। ( समयतार आत्मद्याति गाथा 
५६ को टोका ) समयसार गाथा ६ में भी कहा है कि “जीव न ॒प्रमत्त है न अप्रमत्त है! क्योंकि निश्चयनय द्रव्या- 
अत है और प्रमल व ध्रप्रमलतदशा जीव की पर्याय है; निश्चयनय की दृष्टि मे पर्याय गौण हैं। समयतपतार गाघ। ४६ 


६५८ ] [ ० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


में भी औपाधिकमाबों को ब्यवहारनय से जीव के कहा गया है। निश्चयनय से ये औपाधिकभाव पुद्गलमयी हैं, 
क्योंकि पुद्मलद्रव्य के परिणाम से उत्पन्न हुए हैं। ( स० शा० गाथा ४४ ) गाया ४५ को टोका में थी जयसेता- 
चां ने लिसा है कि---आठ प्रकार पुदगलमयी द्रव्यकर्म का कार्य दुःख उत्पन्न करता है जिसका लक्षण आकुलता- 
रूप है तथा जो परमार्थ निश्चय आत्मिकसुख से विलक्षण है और जो भाकुलता को भी उत्पन्न करता है। क्योंकि 
राग हूं बादि भी धाकुलता के उत्पन्न करनेवाले हैं इससे दुःखलक्षण स्वरूप हैं, इस कारण पुदगल के कार्य हैं तिस 
कारण शुद्ध निश्चयनय की अपेक्षा यह रागादिक पुद्गलमयी हैं।' इसी प्रकार समयसार गाथा ५०-६८ मे 'भझज्ञान 
व रागदू बादि” को निश्चयनय से पुदुगल के शौर व्यवहारतय से जीव के कहे हैं। गाथा ७४ को टोका में थी जप- 
सेमाचार्य ने कहा है यद्यपि यह्‌ जीव शुद्ध निश्चय करके अपने स्वरूप को नहीं छोडता तथापि व्यवहार करके कर्मों 
के वश से रागद ष उपाधिमयी भावों को ग्रहण करता है ।” गाथा ७५ को टोका में श्रीमवमृतचन्तसूरि ने निश्चय 
से रागद्वेष का पुद्गल कर्म के साथ घडे मिट्टी की तरह, ध्याप्यव्यापक का सदभाव होने से कर्ताकमेंपना” कहा है । 
इस गाया ७५ के पश्चात्‌ तात्पयंवृत्ति मे गाथा इसप्रकार है--- 


कत्ता आदा भणिवों, णय कतताा केण सो उदाएण । 
धम्मादी परिणामे जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥ 


“आत्मा पुण्य-पाप ध्रादि कर्मों से होने वाले औपाधिकभावों का करनेवाला व्यवहारनय से कहा गया है, 
परन्तु सो आत्मा किसी भी उपाय से निश्चयनय की अपेक्षा इन रागादि भावों का कर्ता नहीं है। जो कोई इनका 
स्वरूप जानता है सो ज्ञानी होता है ।” इसी प्रकार गाथा १९९ व ११४ की टीका में भी कहा है। भ्रन्यत्र भी ऐसा 
कथन पाया जाता है । 


क्ववित्‌ समयसतार में निश्चयनय से भी जीव को रागादि का कर्ता कहा है। गाया १०२, ११५, ११८ को 
ताएप्यवबृत्ति हीका मे यह कहा है कि असदुभूतव्यवहारनय की अपेक्षा से इसको “निश्चय” सज्ञा दी गई है, शुद्ध- 
निश्चपतय की अपेक्षा तो व्यवहार ही है। 'यह संसारी जीव प्रनतुपचरित भ्रसदभूतव्यवहारनय से ज्ञानावरणीय 
ग्रादि द्रव्यकम का कर्ता है तथा अशुद्धनिश्वयनय से रागादिभावो का कर्ता है। यद्यपि द्रव्यकर्मों के कर्तापने को 
कहते हुए जब अनुपचरित असद्भूतब्यवहारनय का प्रयोग करते हैं तब इस अपेक्षा से अशुद्धनिश्ववनय को निश्चय 
सज्ञा देते हैं तो भी शुद्वनिश्वयनय की अपेक्षा से इस अशुद्धनिश्वय को व्यवहार ही कहते हैं ।' समयसार गाधा १३८ 
तात्पयेपृत्ति । यहाँ शिष्प ने शका की कि यह जीव शुद्धनिश्चय से त्रकर्ता है जबकि व्यवहार से कर्ता है। यह बात 
आपने बहुत प्रकार से वर्णात की है । परन्तु ऐसा मानने पर जैसे जीव के व्यवह्ारनय से द्रव्यकर्मों का कर्तापन है 
वैसे राग ढ षादि भावकर्मों का भी है। तब ये द्रव्यकर्म और भावकर्म दोनों एक हो जावेंगे। इसका समाधान 
झाचाय॑ करते हैं कि ऐसा नहीं है । रागठढे षादि भावकर्मों का कर्तापना इस आत्मा के जिस व्यवहारसय से कहा 
जाता है उसकी संज्ञा अशुद्धनिश्दयतय है। यह संज्ञा इसलिए है कि जिससे रागादि भावकर्म और ज्ञानावरणादि 
द्रव्यकर्म इन दोमों का तारतम्य मालुम पडे । वह तारतम्य क्या है ? इसके लिये कहते हैं कि द्रब्यकर्म तो अचेतन 
जड़ हैं जबकि भावकर्म चेतन हैं, तथापि शुद्ध निश्वयनय की अपेक्षा इनको अचेतन ही कहते हैं, क्योंकि यह श्रशुद्ध 
निमचयनय भी शुद्धनिश्चयनय की अपेक्षा व्यवहार है। समयप्तार गाया ११५ तासपर्यवृत्ति 


अशुद्धनिश्वयनय का लक्षण इसप्रकार है--कर्मउपाधि से उत्पन्न होने से 'अशुद्धा कहलाता है भौर उस- 
समय भग्नि में तपे हुए लोहे के गोले के समान तन्मय होने से "निश्चय कहा जाता है।' 
( यूहह हब्यसंग्रह गाथा ८ की टीका ) 


व्यक्तित्व और कृतिस्व ] [ ६५९ 


उपयुक्त भागम प्रमाणों से यह सिद्ध होता है कि अज्ञान व रागादि इस जीव के व्यवहारनय से प्रथवा 
कर्म वपाधिसहित निश्वयनय से हैं, किन्तु शुद्धनिश्वयनय से ये भ्रश्ञान व राधादिभाव जीव के नहीं हैं। निश्चयनय 
द्रव्याश्रवित होने से पर्याय को ग्रहण नहीं करता। भ्रज्ञान व रागादि विकारीपर्याय हैं अतः निश्वयनय की श्रपेक्षा से 
जीव के रागादि व अज्ञानभाव नही हैं, व्यवहारनय की अपेक्षा से रागादि व अज्ञानभाव जीव के हैं । 


-जे. स. 28-]-57/५/ ब. प्र सन. पटना 


शका नं० १ मे शकाकार ने 'योग्यताः व “आरोप” शब्दों का प्रयोग किया है! योग्यता का अर्थ इस 
प्रकार है--योग्यस्य भाव: योग्यता, सामरथ्यें/ अर्थात्‌ योग्य का भाव योग्यता है जिसका अर्थ सामथ्यं ( शक्ति ) 
होता है। आरोप का शब्दार्थ है--' भ्न्यस्मिन्‌ भ्रन्यधर्मावभासे यथा रज्ज्वा सर्पज्ञातमृ” अर्थात्‌ जिसमे अन्य धर्मे 
( जो धर्म न हो उसका ) अवभासमान हो जंसे रस्सी मे साँप का ज्ञान होना । ( जो वास्तव मे न हो, किन्तु उस 
जैसी मालूम पडती हो । जैसे रस्सी वास्तव में साँप नही है, किन्तु साँप ज॑सी मालूम पडने लगती है अतः रस्सी में 
साँप का आरोप किया जाता है। ) 


प्रत्येक जीव मे 'केवलज्ञान' शक्तिरूप से सवंदा है। अभव्य जीव मे यद्यपि केवलज्ञान व्यक्त नहीं होगा, 
किन्तु केवलज्ञान अभव्यजीव मे भी शक्तिरूप से है। यदि शक्तिरूप से भी केवलज्ञान न हो तो केवलज्ञानावरण 
कर्म सिद्ध नहीं हो सकता । कहा भी है--यवि पुनः शक्तिरूपेणाप्यभष्यजीवे केवलशानं साल्ति तदा केवलज्ञानावरण 
न घटते । ( युहदू ब्रव्यस प्रहु गाथा (४ टोका ) यह कथन द्रव्याथिक ( निशभ्चय ) नय की अपेक्षा से है, क्योकि 
पर्यायाधिक ( व्यवहार ) नय से तो केवलज्ञान छप्मस्थ के है ही नहीं। छप्मरथ के जब प्राब्रियमाण केवलक्ञान ही 
नहीं है तो उसका आवारक केवलज्ञानावरणशा भी पर्यायाथिकनय से सम्भव नहीं है। कहा भी है--णाणावरणोय॑ 
॥५॥ दव्वट्रिणए अवलविश्ञमाएे|ं आवरिवणाण भागासावरशे वि जीवे अत्यि | पञ्जवट्टियणए अवलबि+जमारो 
आवरिज्जलाणणाणभागाणर्थि, तेसि तदुशलभाभावा । ण ल एद सुस्त पकक्‍जवद्ठियणमवर्लंबिय द्विद, तदाजवरिज्ञसाणा- 
थारयववहाराभाधा । कितु दवब्वट्टिरणयमवर्लबिय सुत्तमिदमवद्टिद तेशेट्य आवरिज्जमाणावाश्य भावों ण वियज्सवे । 
अथे--ज्ञानावरणीय कमे है ॥सूत्र ५।। द्रव्याथिकनय का अवलम्बन करने पर प्रावरण किये गये ज्ञान के अश 
सावरणा जीव मे भी होते हैं) पर्यायाथिकतय का अवलम्बन करने पर आद्रवियमाण जश्ञानमाग सावरण जीव मे नही 
होते, क्योकि वे ज्ञानभाग उक्त जीव मे नहीं पाये जाते । यह सूत्र ( न० ५ ) पर्यायाथिकनय का अवलम्यबन करके 
स्थित नही है, क्योकि उस नय में आद्रवियमाण श्रौर आवारक इन दोनों के व्यवहार का प्रभाव है। किन्तु यह सूत्र 
( न० ५४ ) द्रव्याथिकनय का अवलम्बतन करके अवस्थित है इसलिये यहाँ पर आन्रियमाण और आवारकभाव विरोध 
को प्राप्त नहीं होते हैं। ( षटछण्डागम पुस्तक ६ ) 


निश्चयनय की ( द्रव्याधिकनय ) अपेक्षा प्रतिसमय प्रत्येक जीव मे केबलज्ञात की योग्यता है जिसको 
ज्ञानावरणकर्म ने श्रावरण कर रखा है। यह बात उपयुक्त झागमप्रमाण से भले प्रकार सिद्ध हो जाती है। 'ज्ञान 
का झावरण ( भ्रज्ञानता ) व रामादिभाव जीव के मात्र प्रपनी योग्यता से ही होते हैं भौर द्रव्यकर्मोदय कारण नही 
है, यह कथन भ्रागम विरुद्ध है ।' 


ज्ञान का भावरण ( अज्ञानता ) व रागादिभाव जीव की स्वभाव पर्याय नहीं हैं, क्योकि ये भाव सिद्धो में 
नहीं पाये जाते अतः मे विभावपर्याय हैं। पर्याय दो प्रकार की होती है एक स्वपर अपेक्ष भौर दूसरी निरपेक्ष । जो 
पर्याय स्वपर अपेक्ष है. वह विभावपर्याय है। पण्जाओ वुजियप्पो, सपवावेक्खो थे णिरवेबद्धो ॥१४।॥ नियमश्तार । 
विभाव पर्यावोमाम कृपादीनां शासादीर्मा वा स्वपरप्रत्ययवर्तेमान । ( प्रवचनसार गाया ९३ टीका ) अर्थ--रूपादि 
के या ज्ञानादि के स्वपर के कारण विभावपर्याय हैं । 


९६० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार । 


शसमयसार गाया २५७-२४५८ तथा आत्मत्याति टोका में भी कहा है 'जो मरता है या जीता है दुःखी होता 
है या सुखी होता है, यह वास्तव में अपने कर्मदिय से ही होता है, क्योकि ध्पने कर्मोदय के अभाव में उसका वसा 
होना अशबय है।' समयसार गाया १९९ में भी कहा है 'राग पुद्गल कम है उसके विपाकरूप उदय से यह राग है । 
दीका--वास्तव में राग नामक पुद्गलकर्म है, उसके उदय विपाक से उत्पन्न हुआ रागरूप भाव है। 


समयसार गाया १०९-११६ तात्पयंवृत्ति हौका मे यह बतलाया है कि रागादि की उत्पत्ति वास्तव मे जीव 
ओऔर पुद्गल से होती है। टीका अर्थ इस प्रकार है--जेसे स्त्री भ्रौर पुरुष दोनों के सम्बन्ध से उत्पन्न हुआ पुत्र है। 
उसको उसकी माता की प्रपेक्षा से देवदत्ता का यह पुत्र है ऐसा कोई कहते हैं दूसरे कोई पिता को अपेक्षा से देवदत्त 
का पृत्र है ऐसा कहते हैं। परन्तु इस कथन में कोई दोष नहीं तैसे ही जीव ओर पुदुगल के सयोग से उत्पन्न यह 
मिथ्यात्व व रागद्व धभादि भाव हैं सो अ्रशुद्धनिश्वय व अशुद्धउपादान से तो चेतन हैं तथा शुद्धनिश्वयनय से व 
शुद्धउपादानरूप से ये भाव प्रचेतन हैं, पौदूगलिक हैं। परमार्थ से विचारा जाय तो ये भाव एकान्त से न तो जीव 
रूप हैं न पुदगलरूप हैं, परन्तु जेसे हलदी और फिटकरी के सयोग से एक जुदा परिणाम उपजता है ऐसे ही जीव 
और पुद्गल के सयोग से विभावभाव हैं। इस कथन से यह कहा गया है कि जो कोई एकान्त से ऐसा कहते हैं कि 
यह रागादिभाव जीवसम्बन्धी हैं अथवा कोई कहते हैं कि यह पुद्गलसम्बन्धी हैं इन दोनो के भी वचन भिष्या हैं, 
क्योंकि पूर्व मे कहे हुए स्त्री और पुरुष क इ५्टान्त के समान जीव प्रौर पुदुगल के संयोग से उत्पन्न हुए हैं । 


समयसार गाधा १२१-१२५ की तात्पयंबृत्ति मे भी इसप्रकार कहा है--यदि एकान्त से ऐसा माना जाय 
कि जीव स्वयं परिणमन करता हुआ उदय मे प्राप्त द्रब्यक्रोध के निमित्त के बिना भी, भावक्रोधादिरस्प परिणमन 
कर जावे, क्योंकि वस्तु की शक्तियाँ दूसरे की अपेक्षा नही रखतीं तो ऐसा होने पर मुक्तात्मा के भी द्रध्यकर्मोदिय का 
निमित्त न होने पर भी, भावक्रोधादिरुप प्राप्त हो जावेंगे। यह बात मानी नहीं जा सकती, आभम से 
विरोधरूप है । 


उपयुक्त आगम प्रमाणो से यह भलीभाँति पघिद्ध होता है कि ज्ञान का आवरण व रागादिभाव मात्र जीव 
की योग्यता से ही उत्पन्न नही होते, किन्तु जीव मे द्रव्यकर्मोदय से उत्पन्न होते हैं। इन विकारीभावों की उत्पत्ति 
में जीव व ब्रव्यकर्मोदय दोनों ही काररा हैं। जँसे पुत्र की उत्पत्ति मे माता ब पिता दोनो कारण हैं। केवल एक 
से पुत्र की उत्पत्ति नही हो सकती, किन्तु जीव व द्रब्यकर्मोदय दोनो उपादानकारण नहीं हैं। भावक्रोधादि का 
उपादानकारण तो जीव है भौर पुद्गलकर्मोदय निमित्तकारण हैं। बिना निमित्त के भावक्रोधादि की उत्पत्ति नहीं 
हो सकती | यदि बिना निर्मित्त के भी भावक़ोधादि की उत्पत्ति होने लगे तो सिद्ध के भी भावक्रोधादि की उत्पत्ति 
का प्रसम भा जावेगा, जो दृष्ट नहीं है। ऐसा भी नहीं है कि द्रव्यकमंरूप घातियाप्रकृति का तो उदय हो और 
उसके अनुरूप जीव के भाव न हो, क्योकि ऐसा मानने पर धघ्यानारूढ़ क्षपकश्रेणीगत सूक्ष्मताम्परायगुणस्थानवर्ती 
जोव में सूक्मलोभ का उदय होने पर भी सूक््म्लोभमकषायरूप भाव के अभाव का प्रसग आ जाएगा जो आगमविर्द्ध 
है। अतः द्रव्यकर्मोदय वास्तव मे निर्मित्त है और ज्ञान का आवरण करना तथा प्रन्य भौदग्रकभावों को उत्पन्न 
करता इसका कार्य है। यह कथन द्रव्याथिकनय ( निश्चयनय ) से है! द्रव्यकर्मोद्य पर निमित का आरोप किया 
जाता है, ऐसा कहना उचित नहीं है, क्योंकि द्रव्यकमोदिय वास्तविक निमित्त है। 


-जें. सं, 5-2-57/ए!| व. पर. स., पटना 


व्यक्तित्व धर क्ृतित्व ] [ ६६१ 


(१) “परनिभित्त बिना होई ताहि का नाम स्वभाव है 

(२) कर्मोदय से हो जोव में विकार होता हे 

(३) कर्ताकर्म संबंध कथंचित्‌ एक द्रव्य में, कर्थंचित्‌ भिन्न ब्रव्य में 
(४) निगोद से निकलने में कारण [ पुरुषा्थ व कर्मोदय ] 


शंका-अत्मा के भाव होने से कर्मोदेय होता है या कर्मोवय होने से आत्मा में साव होते हैं? लिमिश- 
मेमिशिक और कर्ता-कर्म सम्बन्ध मे क्या अन्तर हे ? जो जीव निगोव से मिकलता है वहु शुभ कर्मोदय से या अपने 
पुरवा् से ? 


समाधान--इस संसार विर्ष एक जीवद्रब्य और अनन्ते कर्मझप पुद्गलपरमाणु तिनका अनादि ते एक्र 
बन्धन है। तिनमें केई कर्मफल देकर निज्जरे ( भिन्न होय ) हैं और रागादि का निमित्त पाये, केई कर्म नवीन बचे 
हैं जो कम निम्िस बिना पहले जीव के रागावि कहिए तो रागाविक जीव का निजस्वभाव हो जाय। जाते पर- 
मलिभित्त बिना होई ताहि का नाम स्वभाव है ( सोक्षमार्ग प्रकाशक ) । 


समयत्तार गाथा ८० को तात्पयंबूत्ति टीका में भी ईसीप्रकार कहा है-- जिसप्रकार कु भकार ( कुम्हार ) 
के निमित्त से मिट्टी घडेरूप परिणम जाती है तैसे ही जीव के मिथ्यात्वरागादि परिशामों को निमित्त पाकर 
फर्मवर्गणायोग्य पुद्गल द्रब्यकमं कप से परिणम जाते हैं। जिसप्रकार से घडे के निमित्त से घडे को मैं करता है, इस 
परिणामरूप कु भकार परिणमता है उसीप्रकार पुदुगलकर्मोद्य के कारण जीव भी मिध्यात्वरागादिविभावरूप 
परिणमता है । 


समयसार गाथा २८३-२८४५ की आत्मसयाति टीका में भी इसप्रकार कहा है--'भप्रात्मा स्वत: रागादि का 
अकारक ही है, क्योकि यदि ऐसा न हो तो श्रप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान की द्विविधता का उपदेश नहीं हो 
सकता | भप्रतिक्रमण ओर भ्रप्रत्याख्यान का जो वास्तत्र मे द्रव्य और भाव के भेद से दो प्रकार का उपदेश है वह 
द्रव्य भौर भाव के नि्ित्तन॑मित्तिकपने को प्रगट करता हुझा आत्मा के अकतृ (व को ही बतलाता है। इसलिये 
यह निश्चित हुआ कि परद्रथ्य निमित्त हे और आत्मा के रागादिभाव नेमित्तिक हैं। यदि ऐसा न माना जाय तो 
एक द्वी आत्मा के राग्रादिभावों का निमित्तत्व प्राजायेगा, जिससे निश्य कतृ त्व का प्रसग आ जायगा, जिससे मोक्ष 
का अभाव सिद्ध हो जायगा | इसलिये परद्रव्य ही प्रात्मा के रागादिभावों का निमित्त हो, भौर ऐसा होने पर, यह 
सिद्ध हुआ कि आत्मा रागादि का पभ्रकारक ही है । 


सम्यतार गाथा २७९ की आत्मस्याति टीका में भी इसप्रकार कहां है--- 


“वास्तव में केवल आत्मा, स्वय परिणमन स्वभाववाला होने पर भी अपने शुद्धस्वभावत्व के कारण 
रागादि का निमित्तत्व न होने ग्रे अपने आप दही रागादिरूप नहीं परिणमता, परन्तु जो अपने आप रागादिभावो को 
प्राप्त होने से ( रागादि-प्रनुभागशक्ति युक्त द्रव्यकर्म ) आत्मा को रागादि का तिभित्त होता है ऐसे परद्रथ्य के द्वारा 
ही रागादिरझूप परिणामित किया जाता है। ऐसा वस्तुस्वभाव है ।* 


इन उपयुक्त आगमप्रमाणों से यह सिद्ध हुआ कि “वस्लुस्वभाव ( निश्चयनय ) की श्रपेक्षा क्मोदिय से 
जीव मे विकारीमाव होते हैं।' यह कथन उपबार या व्यवहारनय से नहीं है। 'कर्मोदिय से जीव में विकार हीता है' 
यहू कथन सत्यार्थ है असत्यार्ष नही है । 


१६२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार ; 


जिसप्रकार स्त्री व पुरुष से पुत्र की उत्पत्ति होती है। उ्भीध्रकार जीव व द्रव्यकर्मोदय से रागादिभावों की 
उत्पत्ति होती है। विवक्षावश से पुत्र कभी स्त्री का कहा जाता है ओर कभी पुछष का। नाना के धर पुत्र स्त्री का 
कहलाता है और पितामह ( बाबा ) के घर पुरुष का कहलाता है। विवक्षावश रागादि कभी जीव के कहे जाते हैं 
भौर कभी पुद्गलकर्म के । एकान्त से न जीव के हैं और न पुदगलकर्मं के। ( समयसार गाथा १०९-११२ 
तात्पयंबत्ति टोका ) समयसार गाथा ८९-९० मे राग्रादि का कर्ता जीव को कहा है, किन्तु पच्ाश्तिकाय गाथा ५८ 
में रागादिभावों का कर्ता कर्म को कहा है । 


निमित्त-नंमित्तिकसबध तो भिन्न द्रब्यो की पर्याय में होता है अथवा भिन्न ग्रुणो मे होता है । किन्तु कर्ता 
कर्म सम्बन्ध उपादान की अपेक्षा से एक ही द्रव्य व उसकी पर्याय में होता है और निमित्त की श्रपेक्षा से कर्त्ताकर्म॑- 
सबंध भिन्न द्वव्पों की पर्याय में होता है। 


जिससमय निगोदियाजीव के आयु का बच होता है यदि उससमय काललड्धिवश व अपने अबुद्धिपूर्व क 
पुरुषार्थ द्वारा व मदकर्मोदय के कारण उसके मदकषाय होय तो उसके नि्मादिया आयु का बध्च नहीं होता, किन्तु 
अन्य आयु का बच्च होता है। भुज्यमान निगोद आयू के पूर्ण होने पर बध्यमान नवीन आयु का उदय होने से वह 
जीव निगांद से निकल जाता है। प्रबुद्धिपूवंक पृरुषार्थ व कर्मोदय दोनों कारण होते है। एक कार्य अनेक कारणों से 
होता है । उन सब कारणों के मिलन पर ही कार्य की उत्पत्ति होती है। विवक्षावश यदि कहीं एक कारण की 
मुख्यता से कथन हो वहाँ अन्य कारणों के अभाव से प्रयोजन नही है, किन्तु प्रन्य कारण भी गोणरूव से हैं। कोई 
भी कारण अकिचितृकर नही। कार्य की उत्पत्ति मे सभी कारण प्रपना सहकार देते हैँ । 


+जैं. स 2--58/९| लालचन्द नाहटा 


१. जोब श्रपनों मूल से श्रज्ञानो बनता है, कर्म पर तो प्रारोपमात्र श्राता है; 
ऐसी मान्यता श्रागम प्रतिकूल है। 
२. बिना किसो दूसरे के सम्बन्ध के, एक द्रव्य मे श्रशुद्धता नहीं श्रा सकती 


शंका- व्यवहार कहता है कि ज्ञानावरणीयकर्म ने ज्ञान को रोक रखा है| निश्चयनय कहता है कि जब 
ज्लीय अपनो भूल से अज्ञाबी बनता है तब ज्ञानावरणोयकम को सिमिस का आरोप किया जाता है । कानसनजो स्वामी 
के इस कथन को सत्यायं बयो नहों मानते ? व्यवहारनय के कथन को पूर्णकप से वस्तु का स्वरूप क्यों समझते हो? 


समाधान-न्‍्यहाँ पर सर्वेप्रथम यह विचारना है कि व्यवहारतय का क्या विषय है और निएययनय का 
मया विषय है ? भ्रागम के आधार से विचार किया जाता है। पदार्थ का यथाथ निरशांय ग्रागमचक्षु द्वारा हो 


सकता है-- 
क्षागमचक्खू साहु इवियचक्धणि सब्यभूदाणि। 
देवा य मोहिचक्ख, सिद्धा पुण सव्यवों चकक्‍सू ॥२३४॥ प्रवचनसार 


अरथ--साधु (मुमुक्षु)के आगमचक्षु है। सर्वप्राणी इन्द्रियचक्षु वाले हैं। देव अवधिचश्षु वाल्ले हैं और सिद्धों 
के स्वतः चक्षु हैं । 

भ्रो अमृतचच्रसूरिजी टीका मे लिखते हैं--सर्वंसप्पागमचक्षुषंव मुमुझुणां द्रत्हब्यम मुमुक्षुप्रों को सब कुछ 
आपमचक्षु द्वारा देखना चाहिए । 


व्यक्तित्व भ्ौर कृतित्व ] [ 8६३ 


सर्वश्रधम नय का लक्षण विचारा जाता है--वायास्वभावेध्यः व्यावत्य एकल्सितु स्थभावे वस्तु 
भयतीति न 


णयवित्तिणयोभणिदो बहुहि गुणवज्जएहि ज॑ं दत्वं । 
परिणामखेत कालूंतरेसु अविणटु सब्भाव ॥ ( नयचक्त ) 


भ्र्यात्‌ जो बस्तु को नानास्वभावों से हटाकर एक स्वभाव में निश्चय करता है वह नय है अथवा जो 
बहुत से गुण, पर्यायों से परिणाम, क्षेत्रान्तर भौर कालान्तरों मे अविनश्वर सदभाव वाले द्रव्य को निश्चय करता है, 
बह नय है । 

पुनरप्यध्यात्म भाषया नया उच्पन्ते । तावन्मुलनयथो हो निश्चयो व्यवहारश्च । तत्र तिश्चयनयो5भेव विषयों 
व्यवहारों भेवविषयः । तत्र निश्चयो द्विविध: शुद्ध निश्वयोःशुद्धनिश्व यश्थ तन्न निरपाधि विषय: शुद्धलिश्य यः । अथवा 
संसारसुक्त पर्यायाणामाधारं भुत्वाप्यात्मद्रव्यकर्मंबन्धमोक्षा्णा कारण न भवतीति परमभावश्राहुक व्रध्याथिकनय: ॥ 
प्रथवा भिष्यात्वादि गुणस्थाने सिद्धत्व वबति स्फूट । कसंभिनिरपेक्षों यः शुद्धव्रव्याधिफो हि स ॥॥ 


अणुद्विश्चयनय--मौवयिकाविश्रिभावानू यो शते सर्वा्मससया । 
कर्मोपाधिविशिष्दात्मा स्थावशुद्धस्तु सिश्वयः ।। (नयचक्त) 


अथवा--सोपाधि विषयो5 पुद्ध निश्चय यथा सतिज्ञानादयों जोब इति । 


अथं-- अब त्ध्यात्मभाषा की अपेक्षा से नय कहते हैं मूल नय दो हैं-निए्चय और व्यवहार। इनमे से निश्चय- 
नय का विषय अभेंद है और व्यवहारनय का विषय भेद है। उनमें से निश्चयनय दो प्रकार है -शुद्धनिश्चयनय ओर 
अशुद्धनिए्चयनय । उनमें से उपाधिरहित को विषय करनेवाला शुद्धनिश्वयनय है । कम्सोपाधिविवज्जिय, पर्जाया 
ते सहावभिदि भणिदा । आर्थात्‌ कर्मों की उपाधि से रहित है वे स्वभाव पर्याय हैं। ( वियमसार गाथा १५ ) 


ससार और मुक्त पर्यायों का ग्राधार होकर भी प्रात्मद्रब्य कर्मों के बन्ध ओर मोक्ष का कारण नही होता 
है । हस भ्रपेक्षा से परमभावग्राहक द्रव्याथिकतय है । 


णवि होदि अप्पमसतो ण पमत्तो जश्णओं दु जो भावो | 
एव भणंति सुद्ध णाओ जो सोउ सो चेव ॥६॥। समयसार ॥। 


अर्थात्‌ जो ज्ञायकभाव है वह अप्रमत्त भी नही है और न प्रमत्त ही है। जो नय मिथ्यात्वादि गुणस्थानों 
में स्पष्टतया सिद्धत्वपने को बतलाया है, वह कर्मों की अपेक्षा से रहित शुद्धद्रव्याथिकनय है । [ सब्बे छुद्धा हु 
धुद्धणया ॥१३)!। ( द्रब्यसग्र हू ) शुद्धभय से सभी ससारीजीव शुद्ध है। टीका में कहा है कि 'शुद्धनय! से प्रयोजन 
'शुद्धनिश्वयतय से है । ] 

अशुद्धनिश्वयत्य--जो प्रौदयिक आदि तीत भावों को ( श्लौदयिक, औपशमिक, क्षायोपशमिक ) सम्पूर्णो 
भात्मसता से युक्त बतलाता है, वह कर्मोपाधि सापेक्ष अशुद्धनिश्वयनय है अथबा उपाधिसहित को विषय करनेवाला 
भशुद्धनिश्वयतय है जंसे मतिज्ञानादि जोवरूप हैं । 


जीव का स्वभाव व लक्षण ज्ञान है तथापि ससार अवस्था मे जीव के क्षायोपशमिकज्ञात के साथ-साथ 
भोदपिकप्रश्ञान भी पाया जाता ६ै। शकाकार का कहना है कि “निश्चयनय कहता है कि जब जीव अपनी भूल से 


ध्ध्ड ] [ पं० रतनचन्द जन मुख्तार: 


कज्ञानी बनता है तब झञानावरण करममंपर तिमित्त का आरोप किया जाता है !” शुद्धतिश्वयतय की अपेक्षा से तो 
जीव अज्ञानी बनता नही है, बयोकि उपयुक्त लक्षणों से सिद्ध है कि शुद्ध निश्वयनय की इष्टि में सब जीव सिद्ध 
समान शुद्ध हैं। आलापपद्धति मे कहा भी है कर्मोपराधिनिरपेक्ष शुद्धव्याधिकों यथा संतारीजोबः सिद्वटक शुद्धात्मा । 
प्र्धात्‌ कर्मोपाधि से निरपेक्ष शुद्धद्रब्याथिक ( निश्चययनय ) नय है जेसे ससारीजीब सिद्धममान शुद्ध-आत्सा है ! 
झशुद्धनिश्चयनय की अपेक्षा से जीव अज्ञानी है। जैसा अशुद्धनिश्वयनय के लक्षण मे ऊपर कहा गया है कि कर्मोपाषि 
भावों को ग्रहण करने वाला अशुद्धनिश्चयनय है। आलापपद्धति में भी इसी प्रकार कहा है--कर्मोषाधि सापेक्षोषशुद्ध - 
अस्याधिको यथा क्रोधादि कर्मजभावा आत्मा । अर्थात्‌ अशुद्धद्रव्या थिक ( निश्वयतय ) का विषय कर्मोपाधि सापेक्ष 
भाव हैं ज॑ंसे कम से उत्पन्न होनेवाले क्रोधादिकभावमयी आत्मा है। 


अशुद्धनिश्वयनय की क्रपेक्षा से प्रात्मा अज्ञानी! तो कहलाया जा सकता है, किम्तु आत्मा अज्ञाती प्रपनी 
भूल से बनता है! ऐसा भ्रशुद्धनिश्वयनय से भी नही कहा जा सकता, क्योंकि शशुद्धनिश्वयनय के लक्षण मे इस भाव 
को कर्मज अर्थात्‌ कर्म से उत्पन्न होने वाले भाव” कहा है। यदि जीव अपने ज्ञानगुण का घातक स्वय हो जावे तो 
जीवद्रव्य का ही अभाव हो जावेगा। दूसरे, द्रव्य प्रपने स्वभाव का घातक स्वय नही होता जैसा समयसार गाभा 
२७९ में कहा है-- 
एव णाणो सुद्ो ण सप परिणमई रायमादोहि । 
राइज्जदि अण०्७ हि बु सो रागाबीहि बोसेहि ॥। 


ज्ञानी जीव शुद्ध है. वह रागादिभावों थे प्रपने प्राप तो नही परिणमता, परन्तु अन्य रागादि दोषों से 
रागादिरूप किया जाता है । 


करो समयसार प्रंथ मे अशुद्धनिश्वयनय को निश्चयनय न कहकर व्यवहारनय कहा है । गाथा ५७ को टीका 
में आचार्य थश्रो जयसेनमी ने लिखा है--बस्तुस्तु शद्धनिश्चयापेक्षया पुमरशद्धनिश्वयोषि व्यवहार एवेति भावार्थ: | 
चास्तव मे शुद्ध निश्वयतय की श्रपेक्षा अशद्धनिश्चयनय व्यवहार ही है। गाधा ६८ की टीका में इसप्रकार लिखा है-- 
अशुद्धनिश्चयस्तु बस्तुतो यदापि व्रव्यकमपिक्षयाध्यन्तर रागावयश्चेतना इति सत्वा निश्चयसज्ञा लभते तथापि शुद्ध 
निश्चयापेक्षया थ्यवहार एवं इति व्यास्यान निश्चयव्यवहारनय विचारकाले सर्वत्र ज्ञातव्यं । अर्थात्‌ द्रव्यकर्म की 
अपेक्षा से प्रन्तरग रागादि चेतन हैं ऐसा मानकर के यद्यपि भशुद्धनिश्वयनय को निश्चयसज्ञा दी जाती है, किन्तु 
शुद्धतिश्वयनय की अपेक्षा तो व्यवहार ही है। निश्चयनय व व्यवहारनय के विचार के समय सवंत्र इसप्रकार 
जानना चाहिए । स्वय भरी क्ुन्वकुन्द आचाय ने भी 'रागादि भ्रध्यवसामभाव को जीव” व्यवहारनय से कहा है-- 


वयहारस्स दरोसण मुबदेसो वष्णिदों जिणवरेंहि । 
जोव। एदे सद्य अज्ञवसाणादओ भावा ॥४६)॥ स० सा० 
बयहारेण दृ एवे, जीवस्स हवंति वण्णमादोया । 
गुणठाणता भावा, ण बु केई णिच्छुपणयस्स ॥५७॥ स्न० सा० 


क्षघं--ये सब अध्यवसानादि भाव हैं, वे जीव हैं ऐसा जिनवरदेव ने जो उपदेश दिया है, वह व्यवहारनय 
का मत है )। ४६ ॥। ये वर्णादि से लेकर गुणस्थानादि पर्यन्त जो भाव कहे गये हैं वे ज्यवहारतय से तो जीव के ही 
होते हैं, इसलिये सूत्र में कहे हैं, परन्तु निश्वयनय के मत में इनमें से कोई भी जीव के नहीं है । 


जीव अपनी भूल से प्ज्ञाती बनता है! शकाकार के इन शब्दों में अश्ञान का कारण “जीव की भूल' कहा 
है। यह विचारना है कि “जीव' में भूल सहेतुक है या निहेंतुक । यदि भूल निरेंतुक है तो भूल जीव का स्वभाव हो 


झभौर कृतित्व ] [ ६६५ 


जायगा । यदि सहेतुक है तो यह विचार करना है कि इसमे हेतु क्या है ? यदि अन्य भूल को हेतु कहा जायगा तो 
छस अन्य भूल में तीसरी प्रन्य भूल हेतु होगी, इसप्रकार अनवस्था दोष आ जायगा। यदि खुल मे द्रव्यकरमोदिय को 
कारण कहा जावे तो अज्ञान मे भी द्रव्यकर्मोदय को क्यों न कारण मान लिया जावे । 


यदि कहा जाय कि पंचास्तिकाय गाथा ५७ में औदयिक आदि भावों का कर्ता जीव को कहा है तो इसका 
उत्तर यह है कि इती गाथा मे द्रव्यकमोंदय का वेदन करते हुए जीव को औदयिकभावों का कर्त्ता कहा है। स्वयं 
इस गाथा से स्पष्ट है कि 'अज्ञानता' कर्मोदय के कारण से हुई है, बिना कर्मोदय के नहीं हुई है । श्री जपसेनाचप॑ंजी 
ने टीका मे लिखा है--अशुद्ध निश्चयेन कर्त्ता भवति अर्थात्‌ अशुद्धतिश्वयनय को अपेक्षा से कर्सा होता है। टीका के 
अन्त मे लिखा है--जीवो निश्चयेन कर्मजनितरागाविविभावानां स्वशद्धारमशावनाश्युत: सन्‌ कर्ता भोक्ता भवतोति 
श्यास्यान सुल्यत्वेन गाथा गता॥ प्रर्थात्‌ जीव स्वशुद्ध आत्मभावना से च्युत होकर कमंजमित रागादिभावों का 
निश्चयनय से कर्त्ता भोक्ता होता है। इस गाथा व टीका से भी यही सिद्ध होता है कि जीव मे प्रज्ञानता 
कमंजनित है । 


पंचास्तिकाय गाथा ६२ की टीका मे श्रीमतृ जयसेनजी ने लिखा है--अशु दृध घटकारकोरूपेण परिणममान: 
सन्नशु दृधमार्मानं करोति । अभेद बट्कारकोीरूपेण व्यवतिष्ठमानः कारकान्तरं नापेक्षते अर्थात्‌ अशुद्ध पट्कारकरूप 
परिणाम करता हुआ अशुद्धनीव अपने अशुद्धभावों को करता है। अभेद षट्कारक की अपेक्षा से अन्यकारक की 
अपेक्षा नही करता । यह कथन भी अशुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से है। जीव का विशेषण 'अशुद्धता' शब्द ही जीव 
के साथ अन्यद्रव्य का सम्बन्ध प्रकट करता है, क्योकि बिना दूसरे के सम्बन्ध के एकद्रव्य में भ्रशुद्धता पश्रा नहीं 
सकती । षटकारक मे 'कारण” कोई कारक नही है अतः अभेद षट्कारक के कथन के द्वारा कारण का निषेध नहीं 
होता है। इस गाथा व टीका से भो यह सिद्ध नहीं होता कि जीव अपनी भूल से ही अज्ञानी बनता है । 


“निशचयनय कहता है कि जीव अपनी भूल से अज्ञानी बनता है तब ज्ञानावरणीयकर्म को निर्मित्त का 
आरोप किया जाता है ।' श्री कानजी स्वामी का यह कथन हो या किसी अन्य का हो, किन्तु यह कथन उपग्ुक्त 
आगम अनुकूल नही है और युक्ति से भी बाधित है । 


-णेँ. स. 24-0-57/५॥/ 


१. क्रीधादि जीव का पारिणामिक भाव नहीं है, परन्तु श्रौदयिक है 
२. जीव स्वतन्त्र श्रवस्था में क्रोधादि नहीं करता 

३. कषाय निष्कारण नहीं होती 

४. कर्म प्रेरक निरमित्त हैं, इसका खुलासा 


शंका--गुजराती आत्सधर्म दर्थष ३ अक १२ पृष्ठ २२० पर इस प्रकार लिखा है--“जो भाव परकारण को 
अपेक्षा नहीं रखते हैं सो पारिणामिक्ाव हैं । फरोधादि कषायभाव भी पारिणासिकभाव है कयोंक्ति ये भाव परकारण 
को अपेक्षा महीं रखते हैं, इससे वे निष्कारण हैं। फ्रोधादि सब भाव स्वशन्त्र अकारणीय है इसलिये जरेखर वहु सब 
भाव पारिणामिकणाव से हैं। कथाय पारिणामिकभाव हैं, कयोंक्ति बहु जोब की अपनो योग्यता से होता है, परन्तु 
धाका कारण कोई पर नहीं है इसलिये स्व की अपेक्षा से कहो तो थे निरकारण है तातें पारिणामिक है । जब पर- 
लिभित्त को अपेक्षा से लेकर कहे तो वध्यजहार से कर्मोबय को ताका कारण मान करके बाकों औदधिकभाय कहा 
जाता है । परस्तु खरेखर तो विभाजजोबको पर्यायकी इस सभ्य को स्वतन्त्र थोग्यता से बहु भाव हुआ है । 


8६९६ ] [ पं० रततचन्द जैन मुख्तार 


“हर समय को पर्याय स्वतस्त्रतिष्कारण है! ऐसा प्रतीति करते के शाद विकारससय में मिमतिस को हाणरी 
का शात कराने के लिये ओवदयिकाबिभाव वर्शाया है-परन्तु क्रोध जीव को योग्यता से होता है इसलिये फोघादिभाव 
पारिणासिकाव का विकार है इससे बाको पारिणामसिफ्भाव कहते हैं। "क्रोध जीब का त्रिकालिफस्वन्नाव है' ऐसा 
यहाँ जताया नहों है, परन्तु क्रोध कोई परकारण से होता नहीं है, जीव को अपनी लायकात से होता है ऐसा बताने 
के लिये उसको पारिणामिफकभाव कहा है । इस पर शका होती है--(भ) क्या फ्रोघाविकषाय सातन्र बाल्तविक से जोव 
के पारिणासिकन्नाय हैं ? (भा) क्या कर्मोदय बिता भो जीव स्वतन्त्रहूप से इन फ्रोधादिकषाय भावों को कर सकता 
है ? (क) धया जीव की कपायरूप को पर्याय परकारण से नहीं होती अथवा निष्कारण हैं ? (सर) क्या फरोधादिक- 
भाव कहने मात्र से ओवयिकभाव हैं वास्तव मे औदपिकप्ताव नहों । किन्तु पारिणामिकप्राव हैं ? 


समाधान --(अ ) --क्रोधादिक कषाथरूप भाव जीव के पारिणामिकभाव नही है, क्‍योंकि इन क्रोधादि- 
भावो में पारिणामिकभाव का लक्षण घटित नहीं होता है। जिन भावों के होने मे मात्र ग्रात्मद्रव्य ही कारण हो, 
अन्य कोई कारण न हो उसको पारिणामिकभाव कहते है ( प्चास्तिकाय गाथा ५६ टीका; सर्वार्थसिद्विध अध्याय २ 
सूत्र १; राजवातिक अध्याय २ सूत्र १ वातिक ५ ) किन्तु क्रोधादिभाव चारित्रमुण को वेभाविकपर्याय है भौर 
बेभाविकपर्याय स्वपर निमित्तिक होते है भ्रत: क्रोधादिभाव पारिणामिक नही हैं। पारिणामिकभाव अनादि-अनन्त, 
निरुपाधि धौर स्वाभाविक होता है । ( पच्राध्तिकाय गाथा ५८ टीका ), किन्तु कोघादिभाव सादिसात हैं सोपाधिक 
हैं व वैभाविक है अतः क्रोध्रादिकभाव पारिणामिक नही हैं । पारिणामिक्रभाव कर्म के उदय, उपशम, क्षय झौर 
क्षयोपशम के बिना होते हैं ( सर्वार्थंसिद्विध अध्याय २ सूत्र ७, राजवातिक अध्याय २ सूत्र ७ बातिक २। ) किन्तु 
ऋक्रोधादिभाव बिना कर्मोदय के होते नहीं हैं ( पंचास्तिकाय गाया ५८ व उन्नय टोका ) अतः क्रोधादि पारिणामिक- 
भाव नहीं हैं । इन उपयुक्त आगमप्रमाणो से यह सिद्ध होता है कि क्रोधादि पारिणामिकभाव नहीं हैं । क्रो समय- 
सार गाया ७४ मे बतलाया है कि ये कषायादिक आख्रवभाव जीव के साथ निबद्ध है, अश्रूब है, अनित्य है, श्रशरण 
है, दुःखरूप हैं दुःख ही इनका फल है ।' अत ये कोधादिकषायभाव जीव के पाश्णिमिकआव कंसे हो सकते हैं ? 


समाधान-- ( भरा )--जीव कर्मोदय के बिता स्वतन्त्ररूप से इन क्रोधादिभावों को नहीं कर सकता । 
द्र्यक्रोध के उदय के निभित्त बिता भी यदि जीव भावक्रोधादिरूप परिण्म जावे तो द्रव्यक्रोषादि उदय के निमित्त 
के बिना मुक्तजीबों के भी भावक्रोध हो जावेगा, किन्तु ऐसा स्वीकार नहीं क्रिया जा सकता, क्योकि आमम से 
विरोध आवेगा ( सम्रयसार गाथा १२१-१२५ थ्रो जयप्रेनावायं को टोका ) कषायरूप परिशामन करने की शक्ति 
स्वय जीव की है, किसी अन्य ने गह शक्ति नही दी है, किन्तु वह शक्ति परसापेक्ष है। यदि पर निरपेक्ष हो तो क्रोधादि- 
कषाय का कभी भी प्रभाव नहीं होगा । कहा भी है--समर्थस्य ? कररणे सर्वबोत्पत्तिरनपेक्षत्वात्‌ ( परीक्षामुख 
६/६३ ) तस्वाकारकरवे सबंदा सत्र सर्वस्य सदु्भावानुषड्ध:, परापेक्षारहितरवाबिति ( अध्टसहस्री ) 


ससार-प्रवस्था मे जीव कमंबन्धनबद्ध होने के कारण स्वतस्त्र भी नही है, किन्तु परतन्त्र है। जो परतन्त्र है 
वह स्वतन्त्ररूप से करोधादि क॑ंसे कर सकता है। कहा भी है--जो जीव को परतन्त्र करते हैं अथवा जीव जिनके 
द्वारा परतन्त्र किया जाता है उन्हें “कर्म कहते हैं। फ्रोघादि जोब के परिशाम है इसलिये वे परतन्त्रताझूप हैं । 
परतन्त्रता मे कारण नही | द्रब्यकर्म जीव मे परतन्त्रता मे कारण है जैसे कि जढ | प्रसिद्ध है कि कर्म वही है जो 
आत्मा को पराधोन बनाता है। यदि श्रात्मा को पराधीन ते बनाने पर उसको कर्म माना जाय तो हर कोई भी 
पदार्थ कर्म हो जायगा ( आप्तपरीक्षा पृष्ठ २४६-२४८ बीरसेवा मंबिर से प्रकाशित )। 


समयसार कलश नं० १७४ में यह प्रश्न किया गया कि 'रागादि बध के कारण कहे गये तो इस रागादि 
का निमित्त प्रात्मा है या अन्य कोई है 7” इसके उत्तर के स्वरूप ग्राथा २७९ में कहा गया--आत्मा शुद्ध होने से 


ध्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ६६७ 


स्वयं रागादिरूप नही परिणमती, परन्तु अन्य रागादिदोषो ( द्रव्यकर्म ) से राभी किया जाता है। इस गाथा की 
टीका में श्री अमृतचन्व तूरि ने लिखा है-- बाह्तव मे अकेला आत्मा, स्वयं परिणमन स्वभाववाला होने पर भी भअपने 
शुद्धस्वभाव फे कारण रागादि का निमित्तत्व न होने से अपने झ्राप ही रागादिरूप नहीं परिणमता, परस्तु दब्यकर्मे 
जो रागादि के निमित्त होते हैं, ऐसे परद्रब्य के द्वारा ही श्रात्मा रागादिरूप परिणमित किया जाता है। गाथा २८३- 
२८४ की टोका मे भी लिखा है कि आत्मा स्वतः रागादि का प्रकारक ही है । 


इन उपयुक्त आगमप्रथाणों से विद्ध है कि जीव स्वतन्त्र होकर अर्थात्‌ स्वतन्श्रावस्था में क्रोधादिकषाय 
करने मे असमर्थ है । जीव परतन्त्र होकर क्रोधादिकषाय को करता है| श्री अधृतचन्द्राघाय ने कहा है--मोहनीयो- 
दवानुवृत्तिवशाव्रस्यमानोपयोग: ( पंचास्तिकाय गाथा १५६ टीका ); समुल्लसत्यपशतों यतुकर्स ( समपसार कलश 
मं० ११० ) क्री प० जयचन्दजी ने भी समप्सार गाथा १३० व १६६ भादि के भावार्थ मे व अन्य अनेक स्थलों 
पर कहा है कि चारिव्रमोह के उदय की बलवत्ता से रागादि होते हैं । 


समाधान- (क ) यदि जीव के कपाग भाव को निष्कारण माना जावेगा तो ये कषायभाव 'नित्य” हो जावेगे, 
क्योकि जिसका कोई कारण (हेतु) नहीं होता भ्रौर 'सत्‌! रूप होता है वह “नित्य' होता है ( आप्तपरीक्षा पृ० ४ 
देहली से प्रकाशित ) । जीव के क्रोधादिकपायभाव अनित्य हैं, विनाशीक हैं, सदा स्थित रहने वाले नहीं हैं अतः 
ये कार्य हैं। जो कार्य होता है उसका कारण अवश्य होता है। ज॑से अज्ञानादि भो बाय॑ हैं और उनका कारण 
जानावरणादिकर्म, उसीध्रकार कफ्रोधादिकषायभाव का भी कारण प्रवश्य होता चाहिये और इनका कारण कषायकर्म 
अर्थात्‌ चारित्रमोहनीयकर्म है । (आप्तपरोक्षा पृ० २४७ ) । जो जिसका कारण होता है, उस कारण का उस कायें 
के साथ अन्वय व्यतिरेक झ्रवश्य होता है । प्रन्वयव्यतिरेक के द्वारा ही कार्यक्रारणभाव सुप्रतीत होता है। ( आध्त- 
परीक्षा पृ० ४०-४१) जहाँ-जहाँ चारित्रमोह का उदय है वर्हा-वहाँ कषायभाव अवश्य है जैसे सकषाय जीव । जहाँ- 
जहाँ कषायभाव नही है वह्ाँ-वहाँ चारित्रमोह का उदय भी नहीं है जंसे भ्रकषायी-जीबव ॥ जिससमय कोघरूपो 
चारित्रमोहु का उदय है उस समय जीव के कषायरूप भाव अवश्य होते हैं। जिससमय मान का उदय है उससमय 
जीव में मानकषरायरूप भाव प्रवश्य होते हैं। इसप्रकार अन्य कंषायों के विषय में भी जान लेना चाहिये। क्रोध- 
कपायभाव का क्रोधरूपी चारित्रमोहनीयकर्म के उदय के साथ कार्यकारण-प्रम्बन्ध न हो तो मान के उदय मे भी 
अथवा चारित्रमोह के अनुदय मे भी क्रोध कषायभाव को उत्पत्ति का प्रसज्भ श्रा जावेगा । इस सम्बन्ध मे विशेष के 
लिये समयसार गाया ६१-६८ तक तथा गाया ७५ पर थ्री अमृतचन्द्राचाय की सस्क्ृत टोका देखनी चाहिए । 


भातबन्ध ( कपायभाव ) द्रथ्यबन्ध ( चारित्रमोह ) के बिना नही होता अन्यथा मुक्तजीवो के भी भावषध 
का प्रसंग श्रा जावेगा ( आप्तपरोक्षा पृ० ५ ) 


क्री समयसार, प्रवचचनसार ओर पंचास्तिकाय आदि ग्रन्थो मे अनेक स्थलों पर यह लिखा है कि कषाय- 
भाव कर्मोदय के कारण हो होते हैं निष्कारण नहीं होते हैं। विशेष के लिये श्रोमानु ५० शिखरचन्वजी लिखित 
'समाधान चन्द्रिका' देखतो चाहिये। 


समाधान -- (ख)--यझद्यपि इस प्रश्त का समाधान उपयुक्त समाधानों से हो जाता है, समाधान (अ) मे 
यह सिद्ध किया जा चुका है कि क्राधादिकजायभाव पारिणामिक नहीं हैं, समाधान (आ) व (क) में यह सिद्ध 
किया जा चुका है कि आत्मा स्वतत्र होकर इन भावों को नहीं करता और ये भाव निष्कारए भी नहीं हैं, किन्तु 
इन भावों का कर्मोदय कारण हैं। जो भाव कमंदिय के निभित्त से होते हैं उनको भ्रौदयिक कहते हैं। पच्ास्तिकाय 
गाया ६० की टीका मे कहा भी है--कर्मों का फलदान समर्थ से प्रगट होना उदय! है। उस उदय से जो युक्त हो 


श्द्द ] [ प० रतनचन्द जैन मुक्तार ; 


उसे प्रौदयिक कहते हैं। अतः क्रोधादि कषायभाव वास्तव में प्लौदयिक हैं। कहने मात्र से औदयिकभाव तो बहू हो 
सकते हैं जिनमें कर्मोदय कारण न हो । परन्तु क्रोधादिकषायभाव में तो क्र्मोदय प्रेरक-निर्भित्तकारण है, उदासोन 
( अप्रे रक ) निमित्त नहीं है, क्योंकि कषायकर्मादय होने पर ऐसा तहीं हो सकता कि जीव कषायभाव ने करे। 
धर्मंद्रव्य अभ् रक निमित्त है, तेगोकि उसके सद्भाव मे यदि जीव गमन करे तो घमंद्रव्य सहकारों होता है, किन्तु 
प्रेरणा नहीं करता । इष्टोपदेश गाथा ३५ का संबंध द्रस्यकर्म से नहीं है, किन्तु बाह्य नोकर्मों से है। नोकमंरूप 
बाह्यकारए रहने पर भी यदि अतरग में तज्ञातीय कषाय का उदय नहीं है तो जीव के इस प्रकार के कषायभाव 
नहीं होंगे । ्रेबादिकृषायभाव होने मे मुख्य कारण कर्मोदय है अतः ये भाव वास्तव में श्रौदयिक हैं । 


प्रत्येकभाव यद्यपि परिणमन से होता है, किन्तु प्रत्येकभाव पारिणामिक नहीं हो सकता । पारिणासिक- 
भाव वह है जिसमे कर्म का उदय उपशम, क्षय तथा क्षयोपशस कारण न हो । पचाध्यायो अध्याय २, गाथ। १३० 
से जो यह कहा गया है--'परगुणों के आकार परिणमनशील क्रिया बध है'-- वह पारिणामिकभाव नही हो सकता, 
बयोकि इसमे पूर्वकर्मोदय कारण है । 


चौदहगुणस्थानों मे से आदि के चारगुणस्थानतम्बन्धी भावों की प्ररूवणा में दर्शनमोहनीयकर्म की विवक्षा 
है । सासादनगुणस्थान में दर्शनमोहनीय का उदय, उपशम, क्षय तथा क्षयोपशम नही है अतः दर्शनमोहनीयसःम्बन्धी 
लक्षण घटित होने से उस सासादनगुणस्‍्थान को पारिणामिक कह दिया है, किन्तु घारित्रमोहनीय की प्रपेक्षा सासा- 
दनथुणस्थान ब्रोदयिक भाव है ( पघट्खडागसम पु० ४ पृ० १९७ ) किन्तु क्रोभणादि कषायभाव मे चारित्रमोहनीय के 
उदय का अभाव नहीं होता अतः क्रोधादि कषायभाव मे सासादनग्रुसस्थानवाली विवक्षा घटित नहीं होती श्रौर न 
ऐसी विवक्षा का किसी आचाय॑ ने प्रयोग किया । 


दो या दो से भ्रधिक द्रब्यसबधी हीनाधिकपना ( भप्रल्पबहुत्व ) किसी भी कर्म के उदय, उपशम, क्षयोपशम 
क्षयया क्षय से नही होता, क्योकि अल्पबहुत्व पारस्परिक आपेक्षिकधर्म है। अतः श्रल्पबहुत्व, प्रमेयत्व, सत्त्वादिक 
पनेकोंभाव परिणामिक हैं, कित्तु क्रीधपीदि कषायभाव कर्मोदय से द्वोते हैं उनको प्रल्पबहुत्व के समान पारिणामिक 
नहीं कह सकते हैं । 


यदि शब्दनय ( शब्दनय, समभिरुढ़नय व एवभूतनय ) की अपेक्षा से कोधादिकषाय को पारिणामिकभाव 
कहा जावे, क्योकि इन तीनों शब्दनयों को दृष्टि में कार्यकारणभाव नहीं है अर्थात्‌ कषायभाव का 
न कोई उपादानकारण है न कोई निमित्तकारण है। दोनो ही कारणों का अभाव है। इन तीनो नयों 
की दृष्टि में यह पारिणामिकभाव जीव का या द्रव्यकंमं का नहीं कहा जा सकता, क्योंकि इन तीनों 
तयो का विषय द्रव्य” नहीं है। इसीलिये इत लयो को दृष्टि मे क्रोधादिकषाय का न तो कोई स्वामी है और न 
कोई आधार है। भ्रत: इन नयो की इृष्टि मे भी क्रोधादिकबाय जीव के या द्रब्धकर्म के पारिणामिकभाव नही कहे 
जा सकते ( कवायपाहुड़ पुस्तक १ १० ३१८ व ३२० ) 'क्रोधादिकषायभाव, जीव के पारिणामिकभाव हैं ऐसा 
कहना अयथार्थ है, म्रागमविरुद्ध है। मोक्षशास्त्र ( तत्त्वायं सूत्र अध्याय २ ) में तथा प्रन्यप्रस्थो मे भी कपायभाव 
को जीव का भौदयिक्रमाव कहा है, क्योकि कर्म के उदय से होता है । अतः क्रोधादिकषायभाव को जीव का प्रौद- 
बिक्रमाव कहना वास्तविक है धोर आगमानृकूल है । 
--णें. क्ष 3-7-58/५| झरदारभल 
कर्मोदेय तथा बिकारोभाव में काररणाकार्य सम्बन्ध है 
हंका--क्या कर्सोदय और आत्मा के विकारी-भाव मे कारण-काय्य भाव नहीं है? यदि है तो किस 
अकार का हे ? 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ 8६६ 


समाधान--कर्मोदय के और जीव-घिकारीपरिणामों के कारणकार्य भाव सुधटित हैं। यदि कर्मोंदय कारण 
के बिना जीव के विकारी परिणाम होने लगे तो शुद्ध जीवों के भी विकारीपरिणाम होने का प्रसंव प्राप्त 
हो जायगा। 
एकस्स डू परिणामों जायवि जोवस्स रागसारोहि । 
ता कम्सोदयहेदू हि विणा जोवल्स परिणामों ॥१४६॥ (समयसार) 


सल्कृत टोका--जीवस्येकलिनोपादासकारणह्य रागादि-परिणामों जायते स थ प्रत्यक्षविरोध आगस- 
विरोधश्च । 


यदि अकेले जीव के ही रागादि परिणाम मान लिये जावे तो कर्मोदय के बिना भी रागादि विकारीपरिणाम 
हो जाने चाहिये । इससे यह दूषण आता है कि कमंहेतु बिना शुद्ध जीवो ( सिद्धो ) मे रागादि विफारीपरिणाम 
पाया जाना चाहिए । शुद्धजीवों मे रागादि विकारी१रिणाम पाया जाना, प्रत्यक्ष व श्रागम इन दोनो से विरुद्ध है । 


सम्मत्त पडिणिबद्ध भिच्छत्त जिणवरेहि परिकहिय । 
तस्सोवयेण जीवो. मिच्छाविदिठीति णायव्यों ॥१६९॥ 
णाणह्स पडिणिबद्ध' अण्णा् जिणवरेहिं परिकहिय । 
तस्सोबयेण जोबो. अण्णाणी होदि णायवथ्यों ॥१७०॥ 


सारित्त पडिणियठ' कसाय जिणवरेंहि परिकहिय॑ । 
तस्सोदयेण जीवों अचरित्तो होबि णायब्वो ॥१७१॥! (समयसार तात्पयंवृत्ति) 


अर्थ--श्रात्मा के सम्यक्त्वगुणा को रोकनेवाला मिध्यात्वकर्म है, जिसके उदय से यह जीव मिध्याइष्टि हो 
रहा है। आत्मा के ज्ञानगुण का प्रतिबन्धक अज्ञान भ्रर्थात्‌ ज्ञातावरणकर्म है। जिसके उदय से यह जीव अज्ञानी हो 
रहा है। चारित्रगुण का प्रतिबन्धक कषायकर्म प्र्थात्‌ चारित्रमोहमीयकमं है। जिसके उदय से यह जीव झ्चारित्री 
( चारित्ररहित ) हो रहा है। ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने बतलाया है । 


“केवल किलात्मा परिणामस्वभावत्वे सत्यपि स्वस्य शुद्धल्वभावश्वेन रागाविनिभिसत्याभावात्‌ रागादिभिः 
स्वयं न परिणमते परव्रब्येणंब स्वयं रागादिभावापन्नतथा स्वस्थ रागाविनिमित्तभूतेन शुद्धस्वभाव।त्प्रच्ययमान एव 
रागादिभिः परिणम्थते इति तावद्वस्तुस्वभावः ।” ( समयसार गाया २७९ आत्मस्याति टीका ) 


परिणमन स्वभाव होने पर भी अपने शुद्धस्वमावपने कर रागादि निर्मित्तपने के प्रभाव से आप ही रागादि- 
भावरूप नही परिणमता, अपने झाप ही रागादि परिणाम का निमित्त नहीं है, परस्तु परद्व्य स्वय रामादिभाव को 
प्राप्त होकर आत्मा के रागादि विकारीपरिणार्मों का निभित्त है। ऐसा वस्तुस्वभाव है । 


“आरसा अनाश्मतां रागादोनासकारक एवं अप्रतिक्रमणाप्रस्यास्थानयोह विध्योपदेशास्यथानुपप्ते: । यः खलु 
अप्रतिक्रमणाप्रत्यासयानयोद्र व्यकावभेदेन द्विविधोपदेश: स प्रव्यमावघोनिभिसनेभित्तिकपा्य प्रथयन्नकत त्यमात्सनो 
शापयति । तत एतवु स्थित, परद्रध्य, मिमिलं शेमिशिका आत्मनो रागाविभावा:। यद व नेष्पेत तथा ब्रव्याप्रति- 
कमजाप्रत्याष्यानयो: कत स्यनिमिसत्वोपदेशो5मर्थंक एवं स्थात्‌ तबमथंकत्वे स्वेकस्येयात्ममो रागाविभावमिमिशसत्वापतो 
निश्यकतु स्वाभुषगान्मोक्षाभाव: असजेचच । ततः परद्रष्यमेवाह्मतों रागाविभावनिभित्तमस्तु । तथासति तु रागादोताम- 
कारक एवाश्मा । ( समयसार २८३-२८५ आत्मद्याति ) 


€७० ] [ १५० रतनचन्द जंन मुख्तार : 


आत्मा आप से राभादिभावों का अकारक ही है, क्योंकि आप ही कारक हो तो अप्रतिक्रमण और भ्रप्रत्या- 
शुयान इनके द्रव्यमाव इन दोनो भेदों के उपदेश की अप्राप्ति आती है । जो निश्चयकर अप्रतिक्रमण शौर प्रप्रत्याख्यान 
के दो प्रकार का उपदेश है, वह उपदेश द्रव्य और भाव के निमित्तनेमित्तिकभाव को विस्तारता हुप्ना आत्मा के 
अकर्तापने को जतलाता है। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि परद्वव्य तो निभित्त है ओर नेमित्तिक आत्मा के रागादिक- 
भाव हैं। यदि ऐसा न माना जाय तो द्र॒व्यअप्रतिक्रमण और द्वव्यअप्रत्याखयान इन दोनों के कर्तापन के निर्मित्तपने 
का उपदेश है वह व्यर्थ ही हो जायगा । और उपदेश के अनर्थंक होने से एक आत्मा के ही रागादिकभाव के निमित्त- 
पने की प्राध्ति होने पर नित्य कर्तापन का प्रसंग आजायगा । जिससे मोक्ष का अभाव सिद्ध होगा। इसलिये आत्मा 
के रागादिमावों का निमित्त परद्रव्य ही रहे | ऐसा होते पर आत्मा रागादिभावों का अकारक ही है, यह सिश्व हुआ। 


“अष्णणिरावेक्खों जो परिणामों सो सहावपञज्जाबों ।” ( नियमसार ) 
अर्थ--अन्य निरपेक्ष जो परिणाम है बह स्वभावपर्याय है । 


यदि रागादिपर्याय को कर्मोदय निरपेक्ष मान लिया जाय तो रागादि को स्वभावपर्याय का प्रसग आजायगा, 
किन्तु रागादि विकारीपर्याय है। 


"कृम्मोपाधिविवज्मियपक्जाया ते सहावधिदि भणिदा ॥१५॥ नियमसार कर्मोष्राधिरहित जो पर्यायें हैं के 
स्वभावपर्यायें हैं ऐसा कहा गया है । 


रागादि विकारीपर्याय होने से कर्मोद्य सापेक्ष हैं। अतः कर्मोदय और रागादि विकारीपरिणामों में 
निमित्त नैमित्तिकरूप कारण-कार्य भाव है। 


--णे. ग- 8--73 /५/| ब्र॒ चुस्नीलाल देसाई 
जीव में श्रश्ञानता व रागावि परद्रव्यों के निमित्त से उत्पन्न होते हैं 


शका--यह कहा जाता है कि जीव मात्र अपनी भूल के कारण अपने ज्ञापकस्यभाव से छयुत होकर रसादि- 
हप परिणमता है । इस पर प्रश्न यह है कि जब जोव शायकस्वभाववाला है तो वह भूलता क्यों है ? रागद घपरि- 
जति में पात्र जोव ही फारण है या अन्‍य भी कोई कारण है 


समाधान--भूल अर्थात्‌ अज्ञानता व रागद्व पहूप परिशाति जीव के स्वभाव तो नहीं हैं, विकारीभाव हैं । 
कमोदिय के बिना जीव में विकारीभाव नही हो सकते । यदि कर्मोदय के बिना भी जीव मे विकारीभाष हो जावें 
तो मुक्त जीवो मे भी करोधादि विकारीभावों का प्रसग आजावेगा | समयसार मे कह्दा भी है-- 


“अधेकातेन परिणममानां वा तहि उदयागतद्रव्यक्रोधनिभित्तमतरेणापि भावक्रोधादिभिः परिणमंतु । कस्मा- 


दिति चेतू न हि वस्तुशक्तयः परमपेक्षते । तथा च सति मुर्ताश्मनामपि द्रव्यक्रोधादिकर्मोइयनिसिलाभावेधि भावकफोधा- 
बयः प्राप्नुबंति ! म व्‌ तदिष्दमागमब्िरोधातू ।/? 


अर्थ--यवि कोई एकान्तवादी यह कहे कि उदयागत व्रग्यक्रोध के निमित्त बिना भी जीव स्वय भावक्रोधादि- 
रूप परिशमन कर जांता है, क्योंकि जीव का परिणमन स्वभाव है शौर वस्तु-शक्तियाँ दूसरे की भपेक्षा नहीं रखती 
हैं तो श्री आचारयदेव कहते हैं कि एकास्त से ऐसा मानने पर तो मुक्तात्मा सिद्ध जीबो के भी, दृव्यकर्मोदयरूप निमित्त 


के बिता भावक्रोधादि प्राप्त हो जावेंगे, किन्तु सिद्धों के भाव क्रोध माना नहीं जा सकता, क्योकि आगस से विरोब 
आता है। समयक्षार में भी प्रश्न उठाया गया है-- 


व्यक्तित्व ओर कृतित्व ] [ ६७१ 


दचिन्मात्रमहो5तिरिक्ता: । 
आत्मा परो वा किसु तन्तिमित्तनिति श्रद्ुझाः पुनरेवमाहु: ॥कलश १७४।॥ 


अर्थ:--यहाँ शिष्य कहता है कि रागादिक हैं वे तो बंध के कारण कहे भौर वे शुद्ध चेतन्यमात्र आत्म- 
स्वमाव से जुदे कहे | प्रश्न यह है कि उन रागादि होने में आत्मा निमित्तकारण है या धन्य कोई दूसरा निभित्त- 
कारण है । 


भरी कुन्दकुन्दाचाय इस प्रश्न का निस्नप्रकार उत्तर देते हैं-- 


जह फलिहमणी घुद्धो ण सर्य॑ परिणमद्द रायमाईहि । 
रेगिज्जवि अण्लेहि दु सो रत्ताबोहि वब्वेहि ॥२७८!।॥ 
एव णाणी सुद्धों गे सय परिणमद्द रायमाईह । 
राइज्जदि अश्णेहि दु सो रागादोहि बोलेहि ॥२७९।॥ 


अर्थ - जैसे स्फटिकमणि आप शुद्धस्वभावी है वह परद्रव्य के निमित्त के बिना अपने आप ललाईरूप नहीं 
परिणमती, किन्तु अन्य लालादिद्रग्पो से लल।ई अदिरूप परिशमाई जाती है। इसीप्रकार ज्ञानी अर्थात्‌ जीव शुद्ध 
स्वभावी है वह स्वय प्पने आप परद्रव्य के निभित्त त्रिना रागादिभावरूप नही परिणमता, किन्तु अन्य रागादिरूप- 
द्रब्यकर्मों के द्वारा रागादिरूप किया जाता है। श्री अमृतचस्ायायं गाया २७९ को टोका में कहते हैं-- 


“केवल: किलात्मा परिणामस्वभ्ायश्वे सत्यवि स्वस्य शुद्धस्काथत्वेत रागाविनिभित्तत्वा भावात्‌ रागादिधि: 
स्वय मे परिणमते परव्रस्येणंव स्वय रागाविभावापन्चषतया स्वल्य रागाविनिभिसभूतेन शुद्धस्वन्ावाश्प्र्ययमान एज 
रागादिभिः परिणम्पते, इति तावहस्तु स्वभाव: ।* 


लथ--अकेला झात्मा परिणमन स्वभाव रूप होने पर भी अपने शुद्ध-स्वभाव कर रागादि निमित्तपने के 
अभाव से श्राप ही रागादि भावों कर नहीं परिणमता, अपने श्राप ही रागादि परिणाम का निमित्त नही है परन्तु 
जो पर द्रव्य रागादि भाव को प्राप्त हो गया है ओर आत्मा के रागादि का निर्मित्तभूत है, उस पर द्रव्य के निमित्त 
से प्रपने शुद्ध रवभाव से च्युत हुआ्ना यह आत्मा रागादिभाव रूप परिणमता है, ऐसा वस्तु स्वभाव है । 


श्री अमृतचन्त्र आचाय ते समयसार गाथा २८३-२८४ को टोका में कहा है-- 


“झात्मा अनात्मनां रागावीनामकारक एव, अभ्रतिक्रमणाप्रत्यासयातयोद ढं विध्योपदेशास्यथानुपफरतो: | यः 
खलु अप्रतिक्रमणाप्रह्याउयानयोद व्यकाष-सेदेन द्विविंघोपदेश: से दब्यभावयोनिभिसनेमसिशिकन्ताद प्रयपश्नक्त हथ - 
मात्मनों ज्ञापपति । तत एतत्‌ हिथिते, परद्रद्य निमिसं नेमिसिक आत्मनो रागाविश्ावा: । यद्य वं तेष्यते सदा दृत्या- 
प्रतिक्रणाप्रस्पालयानयों! करत त्वनिमित्तरवो पदेशोइनथेक एवं स्थातृ, तवनर्थकत्वे स्वेकस्पेवाह्मनो रागाविभाव- 
निमित्तत्वापतों  भिल्यकतृ त्वानुषंगान्मोक्षाभाव: प्रसजेज्च । ततः परव्रव्यमेवात्मनो रागाविभावनिर्भिसमस्तु । 
तथा सरति तु रागादवीतास कारक एवाल्सा ।” 


भर्थ---आत्मा अपने प्राप से प्रतात्मभूत ( आत्मा के स्वभाव नहीं ) रागादि भावों का अकारक ही है, 
क्योकि यदि अपने आप ही रागादि भावों का कारक हो तो अप्रतिक्रमण और अपध्रत्याख्यान इनके द्रब्य और भाव 
इन दोनों भेदो के उपदेश फो अप्राप्ति आती है। निश्चयकर भ्रप्रतिक्रमण और अप्रत्याब्यात ये जो दो प्रकार का 
उपदेश है, वहू उपवेश द्रव्य और भाव के निमित्त-तैमित्तिक भाव को बविस्तारता हुप्रा झात्मा को रागादि के प्रकर्ता- 
पने को प्रगट करता है | इसलिए यह सिद्ध हुआ कि परश्रष्य तो सिसिल है भौर नेभित्तिक आत्मा के रागाविभाष हैं । 


&७२ ] [ षं० रतनचन्द जैन मुस्तार : 


यदि ऐसा ने माना जाय तो द्रव्य-अप्रतिक्रणण और द्रध्यप्नप्रत्याब्यान इन दोनो के कंतृ त्व के निमित्तपनि का 
उपदेश व्यर्थ हो जायगा ॥ करत त्व के निमित्तपने का उपदेश व्यर्थ होने से एक आत्मा के ही रागादिक भाव के 
निभमित्तपने की प्राप्ति हो जायगी, जिससे आत्मा को रागादि के नित्य कतृ त्व का प्रसंग आजायगा। आत्मा को 
नित्य कर्तु त्व का प्रसग आ जाने से मोक्ष का भ्रभाव सिद्ध होगा, इसलिये आत्मा के रागादिभावों का निमित्त पर- 
इब्य ही है। रागादि भावों का निमित्त पर द्रव्य घिद्ध हो जाने पर आत्मा रागादि भावों का अ्रकारक सिद्ध हो 
जाता है | 


समयसार के उपयुक्त उद्धरणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि भ्रज्ञानता व रागादि परद्रव्यो के निमित्त से 
ही उत्पन्न होते हैं । 


-जणें ग. 28-5-70/५/ रो ला. प्रत्तल 


कर्म के उदय से विकार भाव मानना सत्य श्रद्धान है 


शंका--वो रसेवामंविर सस्तोग्रथमाला से प्रकाशित हिन्दी आवृत्ति मोक्षमार्य प्रकाशक पृ० १४८ पर लिखा 
है कि कर्मके उदय से जीव को विकार होता है ऐसी मान्यता सम मूलक है। क्या यह कथन सत्य है? क्या 
कम विम के बिता सो जीव में विकार हो सकता है ? 


समाधान--वीर सेवा मदिर सस्ती ग्रन्थमाला से प्रकाशित मोक्षमार्ग प्रकाशक मे तो कथन इसप्रकार का 
पाया जाता है-- 


“बहुरि सो कर ज्ञानावरणादि भेदनिकरि श्राठ प्रकार है तहा च्यारि घातिया कम्मंनिके निमित्तल्ी तो 
जीव के स्वभाव दशशन ज्ञान तिनिको व्यक्तता नहीं हो है तिनि कम्मेनिका क्षयोपशम के भ्रनुसार किचित्‌ ज्ञान दर्शन 
की व्यक्तता रहे है। बहुरि मोहतीय करि जीव के स्वभाव नाहीं ऐसे मिथ्याश्रद्धान व क्रोध, मात, माया, लोभादिक- 
कषाय तिनिकी व्यक्तता हो है । बहुरि अतरायकरि जीव का स्वभाव दौक्षा लेने की समर्थतारूप वीये ताकी व्य- 
क्तता न हो है ताका क्षयोपशम के अनुसार किचित्‌ शक्ति हो है। ऐसे घातियाकम्मंनिके तिमित्तत्नै जीव के स्वभाव 
का घात अनादि ही ते भया है /” ( १० ३५ ) 


“जीव वि ग्नादिहीतें ऐसी पाहए है जो कर्म का निमित्त न होइ तो केवलज्ञान आदि प्पने स्वभावरूप 
प्रवर्तें, परतु भ्रनादिहीते कम्मंका सबध पाइए हैं। ताते तिस शक्ति का व्यक्तपना न भया ।/! ( पृ० ३६ ) 


“बहुरि मोहनीयकम्मंकरि जीव के प्रयथाथंडपतो मिध्यात्वभाव हो है वा क्रोष, मान, साथा, लोभादिक- 
कषाय होय है। ते यद्यपि जोब के अस्तित्वमय हैं जीव ते जुदे नाहीं। जीव ही इनका कर्त्ता है जीव के परिणमन- 
रूप ही ये कार्य हैं तथापि इनका होना सोहकर्म्म के नि्भित्ततें ही है कर्म्म निमित्तकरें भये इनका भ्रभाव ही है दाते 
ए जीव के निजस्वभाव नाहीं उपाधिक भाव है ।? ( पृ० ३८ ) 


“बहुरि हस जीब के मोह के उदयते मिथ्यात्व व कषायभाव हो हैं तहाँ दर्शनमोह के उदयते तो मिध्यात्व- 
भाव हो है ताकरि यह जीव अन्यथा प्रतीतिरूप अतत्त्वश्रद्धान कर है। जैसे है तैसे तो न माने है अर जंसे नाही 
है तेसे माने हैं । ( पृ० धभष४्ट ) 


“बहुरि चारित्रमोह के उदयते इस जोव के कषायभाव हो हैं। तब यह देखता जानता सता पर वदार्थे- 
तिविर्ष दृष्ट भ्ननिष्टपनौ मानि क्रोधादिक कर है ।” ( पु० ५५ ) 


व्यक्तित्व और कतित्व ] [ ६७३ 


“या प्रकार इस अनादि संसार वि घाति-प्रधाति कमंनिका उदय के प्रनुसार आत्मा क॑ अवस्था हो है सो 
है भव्य ! अपने अन्तरगविष विचारि देखि ऐसे ही है कि ताहीं ।” ( पु० ६४ ) 


“दोऊ विपरीत श्रद्धानत रहित भये सत्यश्रद्धान होय, तब ऐसा माने--ए रागादिकभाव प्रात्मा का स्व- 
भाव तौ नाहीं है कम के निमित्तै आत्मा के अस्तित्व विषै विभावपर्याय निपज॑ हैं। निमित्त मिटै इनका नाश होते 
स्वभावभाव रह जाय है। ताते इनिके नाश का उद्यम करना ।” ( पृ० २८९ ) 


“जाते रागादिकभाव आत्मा का स्वभावभाव तो है नाही। उपाधिकभाव हैं, पर निरमित्तते भये हैं, सो 
निमित्त मोहकम का उदय है । ताका अभाव भये स्वरागादिक विलय होय जाय, तब प्राकुलता का नाश भये दुख 
दूरि होय, सुख की प्राप्ति होय ।” ( धृ० ४५१ ) 


मोक्षमार्ग प्रकाशक में तो सत्र कर्म के उदय ते विकारभाव मानना सत्य श्रद्धान कहा है । 
>>जेँ ग 28-5-70/शा/ रो ला, मिचल 


“रागाविभाग सात्र जीव की योग्यता से उत्पन्न होते हैं'; ऐसा एकान्त कथन भनाहंत है 


शका--समयसार में यह लिखा है कि आत्मा कर्म नहीं करता । भावकर्म भी पोहृगलिक हैं। यह समझ 
में नहीं आता कि पुदूगल बेजान होते हुए बिना आर्सा के कर्म कंसे कर सकता है? मोर भावकर्म अर्थात्‌ रागद्गे ष तो 
भारत में होते हैं पुद्ृगल से नहीं होते । पोहगलिक कैसे ? 


समाधान--समयसार गाया ५ में भी कुस्वकुन्वाचाय ने यह कहा है कि "मैं एकत्वविभक्त आत्मा को 
दिखाऊ'गा” इस प्रतिज्ञा के फलस्वरूप गाथा ६८ तक एकत्वविभक्त ( शुद्ध ) आत्मा का कथन है। शुद्धात्मा के 
कथन में यह कहा गया है कि आत्मा कर्म का कर्ता नहीं है और रागद्व परूप भावकर्म भी आत्मा के नहीं हैं। यह्‌ 
कथन शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से है। आत्मा भी एक वस्तु है और प्रत्येक वस्तु प्रनेक धर्मात्मक ( अनेकान्त ) 
होती है। प्रत्येक धर्म किसी न किसी अपेक्षा को लिये हुए है। जंसे स्वचतुष्टय की अपेक्षा भ्रस्ति, परचतुष्टय को 
अपेक्षा नास्ति । अनन्त धर्मों का एक साथ कथन करना असभव है। एक समय में एक ही धर्म का कथन श्रपनी 
अपेक्षा से हो सकता है । उस समय श्रन्य धर्म व अन्य श्रपेक्षा गौण रहती हैं। किन्तु उनका निषेध नही होता प्रत: 
जिससमय शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से यह कट्दा जाता है कि आत्मा कर्म नही कर्ता और रागद्रष आदि भावकर्म 
पौद्गलीक हैं उस्तसमय अशुद्ध निश्चयनय की अपेक्षा यह कथन “आत्मा कर्म कर्ता है, रागद्रेष आदि भावकमं आत्मा 
के हैं' गौण हैं। भथवा उस समय यह कथन भी गोरा है कि 'रागढ ष आदि न केवल आत्मा के हैं और न केवल 
पौद्गलीक हैं किन्तु दोनो के सबध से उत्पन्न हुए हैं। जैसे कि पुत्र न केवल पिता का है, न केवल माता का है, 
किन्तु मातापिता के सयोग से उत्पन्न हुआ है ।” श्री वृहद अव्यसंप्रहू को ससकृत टीका मे कहा भी है--“यहाँ शिक्ष्य 
पूछता है--रागद्व षादि भावकर्मों से उत्पन्न हुए हैं या जीव से ? आचाय॑ उत्तर देते हैं--स्त्री और पुरुष इन दोनों 
के सयोग से उत्पन्न हुए पुत्र के समान तथा चूना तथा हल्दी इन दोनो के मेल से उत्पन्न हुए लाल रग की तरह, 
यह रागद्वंष आदि कषायभाव जीव और कम इन दोनो के सयोग से उत्पन्न हुए हैं। तय की विवक्षा अनुसार --- 
विवक्षित एकदेश शुद्धनिश्वयनय से तो ये रागद्ग षादि कषाय कम से उत्पन्न हुए कहलाते हैं। अशुद्धनिश्चयनय से 
जीवजनित कहलाते हैं। साक्षात्‌ शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से ये उत्पन्न ही नहीं होते । जंसे स्त्री व पुरुष के सयोग 
बिना पत्र की उरपत्ति नहीं होती, तथा चूना व हल्दी के संयोग बिना लाल रग उत्पन्न नही होता इसीप्रकार जीव 
तथा कर्म इन दोनों के धंगोग बिता रागढ्व षादि की उत्पत्ति ही नहीं होती । 


३९७४ ] [ १० रतनचन्द जैन मुछ्तार : 


“जैसे पुत्र यद्यपि पिता-माता के संयोग से उत्पन्न हुआ है फिर भी पितामह ( बाबा ) के धर पर बहू पुत्र 
पिता का कहलाता है, किन्तु नाना के घर पर वह ही पुत्र माता का कहलाने लगता है। इसीप्रकार रागद्ने थ कषाय- 
भाव यद्यपि जीव और पुदूगल के सयोग से उत्पन्न हुए हैं; फिर भी अशुद्धनिश्ववनय की अपेक्षा अशुद्ध-उपादान से 
चेतन अर्थात्‌ जीव संबद्ध कहलाते हैं, किन्तु शुद्धतिश्वयनय की अपेक्षा शुद्धअपादात से अचेतन पौदुनलिक हैं। वाह्तव 
में एकान्त से रागद्वंष न जीवम्बरूप हैं और न पुद्गलस्वरूप हैं, किन्तु चुना हल्दी के सयोग के समान, जीव पुदुगल 
के संपोगरूप हैं। वस्तुतः सूक्ष्मशुद्धतिश्वयनय की अपेक्षा से यह मिथ्यात्व रागादिभाव असल में कुछ भी नहीं हैं, 
भज्ञान से उत्पन्न हुए कहिपतभाव हैं। इस कथन से यह कहा गया कि जो कोई एकात से ऐसा कहते हैं कि यह 
रागादिभाव जीव सबधी हैं प्रथवा कोई कहते हैं कि ये पुदूगलसम्बन्धी हैं इन दोनो के वचन मिथ्या हैं, क्योकि पूर्व 
में कहे हुए स्त्री-पुरुष के इष्टान्त के समान जीव झौर पुदुगल के संयोग से उत्पन्न हुए हैं। सूक्ष्मशुद्धनिश्वयनय की 
अपेक्षा से हन रागादिभावों का अष्तित्व ही नही है।” ( समयसार गाथा १०९-११२ तात्पयंवृत्ति टोौका )। इस 
उपरोक्त आगमप्र माण से यह भी सिद्ध होगया कि जो यह कहते हैं कि 'रागद्व षमाव मात्र जीव को योग्यता से उर्पन्न 
होते हैं कर्मोदय के निमित्त से उत्पन्न नहीं होता' उनका ऐसा कथन भी भिथ्या है । 


तयविवक्षा व प्रनेकान्तरष्टि से रागादिभाव के विषय मे यथार्थ समझ लेने से ही आत्मा का कल्याण है। 
-जं. श्र. 9-0-58/ /$ से जेंन, पुरादाबाट 
रागादिभाव जोव झोर पुद्गल दोनों के सम्बन्ध से उत्पन्न हुए हैं 


शंक--सिध्यात्व, राग-हं घ आदि २९ भाव, जिनका कथन समयसार गाया ५०-५४ में है, उन भावों का 
निशच वनय से कोन कर्ता है और व्यवहारमय से कौन कर्ता है ? 


समाधान--सर्वेप्रथम व्यवहारतय और निश्चयनय का लक्षण विचारना है। व्यवह्ाारनय पर्यायाश्रित होने 
से दूसरे के भाव को दूसरे का कहता है, जंसे लालरग से रगे हुए सफेद वस्त्र को लाल कहना । निश्चयनय द्रव्या- 
श्रित होने से दूसरे के भाव को किचित्‌मात्र भी दूसरे का नहीं कहता; जैसे लालरग से रगे हुए सफेद बल्त्र को 
सफेद कहना ॥ ध्यवहारतय व निश्चवतय की इप व्याख्या अनुसार, मिथ्यात्व-रागद्व घादि २९ माव व्यवहारनय से 
जीव के हैं; क्योकि प्रनादिकाल से कमंबद्ध जीव व पुदूगल के संयोगवश ये मिथ्यात्व रागद्व षादि औपाधिकभाव 
होते हैं । निश्चपनय को अपेक्षा से भरिथ्यात्व, रागद्वष प्रादि २९ औपाधिकभाव जीव के नहीं हैं, क्योंकि ये औपा- 
घिकमाव जीव के स्वाभाविक्रभाव नही, किन्तु द्रव्यकर्म जनित हैं। निश्चयनय दूसरे के भावों को दूपरे के किचित्‌- 
मात्र भी नहीं कहता; अत निश्चयनय की दृष्टि में ये प्रौपाक्रिकमाव जीव के कंसे हो सकते हैं, क्योकि ये रागादि 
ओऔपाधिकभाव पुद्गलकमं का अनुकरण करनेवाले हैं। ये रागादिभाव पौद्गलिक मोहकमंकी प्रकृति के उदयपूर्वेक 
होने से अवेतन हैं, क्योकि कारण जंसा ही कार्य होता है, जैसे जौ से जी ही उत्पन्न होता है। ( समयसार गाया 
५६-६८ तक अआत्मस्पाति टोका ) कलश नं» ४४ में श्री १०८ अमृतचसाचार्यथ ने भी इसप्रकार कहा है-- रागादि 


पुद्ृगलविकारविरद्धशुद्धचेतन्यधातुसपमूर्तिरयं थ जीव: ।” क्षप॑--यह जीव तो रागावि पुश्गल विकारों से विलक्षण, 
शुद्धचेतम्य धातुमयमूर्ति है। पडितवर मे भी कहा है-- 


'रागादि बिकार पुश्ृयल के, इनमें नहीं जतन्य निशालि | 


निश्चय से मोह, रागठ घादि कर्म का परिणाम होने से पुदूगल होने के कारण इन रागद्वेष श्रादि का 
पुदुगल के साथ व्याप्यव्यापक संबंध है, जैसे घड़े प्रौर मिट्टो का व्याध्यब्यापकभमाव है। व्याध्यव्यापकन्ताब में कर्ताक्मे- 


व्यक्तित्व ध्लोर कृतित्व ] [ ६७१५ 


पना है, बिना व्याप्यव्यापकमाव कर्ताकर्मेपना संभव नहीं है । प्रतः तिश्चयतय से भिध्यात्व ( मोह ) रागईष का 
कर्ता पुदुगलकर्म है, जीव तो रागादि का ज्ञाता है। ( समयसार गाया ७५ आत्मद्याति होका ) भी जवसेगजी ने 
भी कहा है--निश्वयनयेत रागादयः कर्मोवयजनिता! अर्थं-- निएज्यनय से रागादि कर्मोवयजनित हैं ( सप्यसार 
पृष्ठ ३८२ रायचन् जेन शास्‍्त्रमाला ) । 


व्यवहारनय से रागादि जीव के हैं, जीव को अवस्था है और जीव इनका कर्ता है। 'शगी हंषी, मोही 
जीवकरम से बधता है, उत्ते छुडाना है” इत्यादिक उपदेश व्यवहा रतय के अनुसार बनता है, क्योंकि निश्वयनय से तो 
जीव बंधा नहीं है। ( समयसतार गाया ४६ आत्मख्याति टीका )। 


यह उपयुक्त कथन शुद्धतिश्वयनय की इष्टि से श्रागमानुसार किया गया है। भशुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से 
कथन इसप्रकार है--जीव, अशुद्धनिश्वयनय से रागादि औदयिकभावों का कर्ता है, और ये रागादि भौदधिकभाव 
कर्मोदय के बिता नहीं होते इसलिये व्यवहारनय से द्रव्यकर्मकृत हैं। ( पंचाल्तिकायथ गाथा ५७-५८ तात्पयंवृत्तिः 
टीका ) । 


यास्‍्तव में रागादि न केवल जीवक्ृत हैं और न केवल पुद्गलकृत हैं। यदि रागादि केवल जीवकृत होते तो 
सिद्धभगवान में भी होने चाहिये थे ॥ यदि रागादि केवल पुदगलक्ृत होते तो पुस्तक क्षादि में भी पाये जाने चाहिये 
ये । भ्रत: राग्रादि जीवपुद्गल ( द्रव्यकर्म ) फे सबध से उत्पन्न होते हैं। जंसे पुत्र न केवल माता का है और न 
केवल पिता का है, किन्तु माता और पिता के सम्बन्ध से पुत्र को उत्पत्ति होती है। विवक्षावश पुत्र कभी माता का 
कहलाता है और कभी पिता का कहलाता है, जंसे नाना के घर पुत्र माता का कहलाता है और बाबा के घर पर वही 
पुत्र पिता का कहलाता है। माता या पिता का कहलाता हुप्ना वह पुत्र माता श्रौर पिता दोनों का समझा जाता है। 
इसीप्रकार रागादि जीव के या पुद्गल के विवक्षावश कहे जाते हैं किन्तु रागादि को जीव या पुदुगल मे से किमी एक 
के कहे जाने पर भी समभना यही चाहिए कि राग्ादि जीव प्रौर पुदूगल दोनो के सबंध से उत्पन्न हुए हैं, मात्र जीव 
की योग्पता से पुद्गलकर्मोदय बिना उत्पन्न नही हुए हैं । ( तमथघार गाया १११ तात्पयं छुक्ति टीका ) 7 ०, 6श 
है--- यथा स्त्रोपुरुषाभ्यां समुत्पक्तः पुत्रों विवक्षावशेत देवदसाया: पुश्रोय केचन बदति, वेववत्तस्यथ पुश्रोपमति कंचन 
बदति इति दोषों नास्ति | तथा जीवपुद्गलसयोगेनोत्पन्ना: मिम्यात्वरागाविभावप्रत्यपा अशुद्धनिश्ययेनाशुद्धोपादान- 
रुपेण चेतना जोवसंबद्धा: शुद्धतिश्चयेन शुद्धोपादानकपेणाचेतना: परमार्थतः पुनरेकांतेन वे जोवरकूपा: न च पुदुगलरूपा 
सुधाहरिव्रयो; सयोगपरिणामबत्‌ ।' इसोप्रकार वृहद्द्रभ्यसंग्रह गाया ४८ की संस्कृत टीका मे भी कहा है । 


-जं. से 2 -8-58/५/ पाँखिक चर्चा 
रागादिक का स्वरूप या इनके उत्पादक कारण 
शंका-- रागादिक में कुछ शानांश भो होता है, ऐसा अनुभव में आता है । रागादि आत्मा के कर्म हैं पा 
आरतमा रागावि का उत्पादक है ? 


समाधान--'रागादि' चारित्रयुण को विकारीपर्यायें हैं; शान! चेतनागुण की पर्याय है। “ब्रध्याभया 
निगुंणा भुणा: ॥५१४१॥४” सूत्र द्वारा यह कहां गया है कि एकगुण में दूसरागुण नहीं रहता है। इसीलिये भी 
कुश्दकुन्दाजार्य ते समयसार सवराधिकार में तिम्नप्रकार कहा है । 


डबओोगे उबभोगों कोहाविंसु णल्थि कोवि उबओगो । 
कोहे कोहो जेब हि उबझोगे भतिणथ खलु कोहो (११८९७ 


६७६ ] [ प० रतनचस्द जेन मुख्तार: 


उपयोग ( ज्ञान ) उपयोग में है, क्रोधादि ( राग ष ) उपयोग नहीं है। क्रोध क्रोध में है, उपयोग में 
ऋोष नहीं है । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि रागादि मे ज्ञानांश नहीं हैं । 


“यथा स्त्रोपुदषाभ्या समुत्पन्नः पुत्रो विवक्षावशेन वेवदत्तायाः पुन्नोयकेचन बर्देति बेवबत्तस्थपुत्रोपसिति- 
केचभं वबंतीतिदोषो-- नास्ति । तथा जोबपुशगलसंयोगेनोत्पन्ना: मिथ्यात्वरागादिभावप्रत्यया अशुद्धनिश्चयेताशुद्धोपा- 
बानकपेण चेतना जीवसबद्धाट, शुद्वनिश्वपेत शुद्वोपादानरूपेणाचेतना: पोहगलिकाः परमार्थत: । पुमरेकांतेत न जीव- 
झूपा: स जन पुद्गलरूपा: सुधाहरिव्ररों: समोगपरिणामवत्‌ । वस्तुतस्तु सृक््मशुद्धनिश्वपनयेन न संत्येवाज्ञानोड्ूबाः 
कल्पिता इलि | एतावता किमुक्तः भवति ? ये केचन वदसत्येकांतेन रागावयों जीवसंबंधिम: पुदृगलसंबधिनों था तदुभय- 
सपि वचन भिच्या । कस्मादिति चेतृ पूर्वोक्तस्त्रीपुरषहृष्ठांतेन सयोगो-दूवत्थात्‌ । (ससयसार १० १०१) 


जैसे पुत्र जो उत्पन्न होता है वह स्त्री झौर पुरुष दोनो के सयोग स्रे होता है । अत: विवक्षावश से उसकी 
माता की अपेक्षा से देवदत्ता का यह पुत्र है ऐसा कोई कहते हैं, दूसरे पिता की भ्रपेक्षा यह देवदत्त का पुत्र है ऐसा 
कहते हैं। परन्तु इन कथनों मे कोई दोष नहीं है, क्योंकि विवक्षाभेद से दोनो ही ठीक हैं। वैसे ही जीव भौर 
पुदूगल इन दोनों के सयोग से उत्पन्न होनेवाले मिथ्यात्वरागादिरूप जो भावप्रत्यय हैं वे झशुद्धधपादानरूप अशुद्ध- 
निएश्रयनय से चेलनरूप हैं, क्योकि जीव से सम्बद्ध हैं, किन्तु शुद्धधपादानहूप शुद्धनिश्वयनय से ये सभी अचेतन हैं, 
क्योंकि पौदगलिककर्मोदय से हुए हैं। किन्तु वस्तुस्थिति मे ये सभी न तो एकात से जीवरूप ही हैं और न पुदगल 
रूप ही हैं। किन्तु चूना और हल्दी के सयोग से उत्पन्न हुई कु कुम के समान ये रागादिप्रत्यय भी जीव और पुद्गल 
के सयोग से उत्पन्न होने वाले संयोगीभाव हैं। सूक्ष्मरूप शुद्धनिश्वयनय की इृष्टि मे इनका अस्तित्व ही नहीं है, 
वयोंकि प्रज्ञान द्वारा उत्पन्न हुए कल्पित हैं। इस सबका सार यह है जो एकान्त से रागादि को मात्र जीवसम्बन्धी 
कहते हैं या मात्र पुद्गलसम्बन्धी कहते हैं उत दोनों का कहना ठीक नहीं है, क्योंकि ये जीव और पुदूगल के सयोग 
से उत्पन्न हुए हैं, जंसा स्त्री पुरुष के सयोग से उत्पन्न हुए पुत्र के दृष्टात द्वारा बताया जा चुका है । 


जो, १ 2-2-7/शा7/ रो ला. मित्तल 
कर्मोदय व विभाव परिणामों में निर्मित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है 


शंका-- जीव का रागावि सावरूप परिणमन और पुद्णल का शानावरणादि कर्ंरूप परिणमन कया एक 
हूसरे के निरपेक्ष होता है ? क्‍या रागाविभावों के लिये कर्मोदय को निमित्त मानना मिथ्यात्व है ? 


समाधान-- यथा बलीवई परिश्रमणापावितारगतंच्रान्ति घटियस्त्रद्मांतिजनिकां बलीवर्दपरिस्तमणाभे 
चारगर्तस्राग्त्यभ्ावाद्‌ घटियन्त्रद्वान्तिनिवृत्ति च प्रत्यक्षत उपलक्य सामान्यतोहृष्टाबमुमानाद्‌ बलोवर्दतुल्यकर्मोबया- 
पादितां चतुर्गंत्थरगतस्रान्ति शरीरमानसबिविधवेदनाघटोयस्त्रश्लान्तिजनिकां प्रस्यक्षत उपलक्य झामबर्शनचारित्रा- 

श्निदस्धस्प कर्ण उदयाभावे चतुर्गत्यरणतंछ्ान्पन्तावात्‌ संसारघदोगन्त्रद्यास्तिनिवृत्त्या भवितव्यनुमीयते ।” 
“राजवातिक; प्रारंभिका, बा० ९ पृ० २ 


जमे घटीयम्त्र का घूमना उसके धुरे के घूमने से होता है ओर धुरे का घूमना उसमे जुते हुए बैल के घुमने 
पर होता है। यदि बैल का घुमता बन्द हो जाय तो घुरे का घूमना रुक जाता है और घुरे के रुक जाने पर घटीयन्त्र 
का घूमना बन्द ही जाता है। उसोप्रकार कर्मोदियरूप बैल के चलने पर चारगतिरूपी घुरे का चक्र चलता है प्रौर 
चतुर्गेति धुरा ही अनेक प्रकार की शारीरिक-मानसिकादि वेदनाओरूपी धटोयर्त्र को घुमाता रहता है। सम्परद्शन- 


व्यक्तित्थ भौर कृतित्व ] [ ६७७ 


ज्ञान-चा रि्र के द्वारा दश्ध हो जाने से कर्मोदय की निवृत्ति होने पर चतुर्गेति का चक्र दक जाता है और उसके रुकने 
से संसारकृपी कटीयन्त्र का परियलन समाप्त हो जाता है। 


की स्थासिकातिकेय ने भी कहा है-- 
सोहु-भण्णाण-मर्य दि प॒ परिणाम कुणदि जोवस्स ॥२०९॥ 


संस्कूत हीका-- जीवस्प मोह समत्वलक्षणं परिणा््ं परिणति पुद्गलः करोति । थ पुनः अज्ञानसयं अकाल" 
निषु सं भू बहिरात्मानं करोति । 


अर्थ--पुदुगल-जीव के मोह अर्थात्‌ ममत्वकृप परिशाम तथा ग्रशानमयी मूढ़भावों को करता है । 


का वि अजष्या वीसदि पुरणलदध्वस्त एरिसी सस्तो। 
केवल-णाण-सहावोीं जिनमासियों जाई जीवस्स ।।२११॥ 


अर्थ--पुद्गलद्ब्य की कोई ऐसी अपु्वशक्ति है जिससे जीव का केवलशान स्वभाव भी नष्ट हो जाता है । 


कम्सई दिठंधणलिक्कजइ॒ररंणहइ जज्ज समाह।) 
णाण-वियक्जयु जीवड़ठ उप्पहिं पाइहिं ताई |॥७८॥ 


अर्थ--वे ज्ञानावरणादिकर्म इस शान विचक्षण जीव को खोटे मार्ग मे पटकते हैं वे कमें बलवान हैं, बहुत 
हैं, जिनका विनाश करना कठिन है, गुर हैं तथा वज्ञ के समान अमेय हैं। 


कम्माइ' वलियाइ बलिओ कस्मादु जल्थि कोह जगे। 
सब्बबलाह कर्स। अलेदि हत्थव गलिणिवर्ण ॥१६२१॥ ( सूलाराधना ) 


अर्थ--जगत मे कर्म ही अतिशय बलवान है, उससे दूसरा कोई भी बलवान नहीं है। जैसे हाथी कमल 
वन का नाश करता है वेसे ही यह बलवान कर्म भी जीव के सम्यकत्व-झ्ञान-चा रित्रगुणों का नाश करता है । 


जीव परिणामहेहु' कम्मसे पुशगला परिणसंति । 
पुरगलकस्सणिमिरतो तहेवज जीवों थि परिणमह ॥८०॥ ( समयसार ) 


अथं--जीवपरिणामों को निरमित्त पाकर यह पुदूगल कर्मछप परिणमता है। उसीप्रकार पौद्गलीककर्मोदय 
का निमिस पाकर जीव विभावरूप परिणमता है । 


/हहि जीव तिमिशकर्तारमतरेजापि स्वयमेव कर्मझेपेण परिणमतु | तथा ज सति कि वृषणं ? घटपदरुतं- 
सादि पुश्गलानां शानावरणाविकमंपरिणतिः स्थात्‌ । स च॒ प्रत्यक्ष विरोधात्‌ ।” ( समयधार पृ० १८२ ) 


झआर्थातृ--यदि जीव परिणामों के तिभित्त बिना भी पुदुगल कर्मरूप परिणमने लगे तो घटपट स्तभ आदि 
पुदुगल भी ज्ञानावरणादिकर्मरूप परिणम जायेंगे । ऐसा होने से प्रत्यक्ष से विरोध आ जायगा। यह दोष आयगा | 


“लाहि उबयागतबब्यफोपतमिसिशमसरेणापि भावफोधादिधि: परिणमतु । तथा व सति पुक्तात्मनामति ड्रत्य- 
ऋोधाबिकर्तोत्यनिसित्ताभावेषि भाषक्रोघादय: प्राप्युवंति । व ज तबिध्दमागस बिरोधातु ।” ( समयसार पूृ० १८४ ) 


हैक ] [ पं० रतनचन्द जेन मुस्तार : 


सर्धादु--यदि द्रब्यक्रोधादि कर्मोदय के बिता जीव भावक्रोधादिकृप परिणाम जावे तो मुक्तनीव भी व्रब्य- 
क्रोधादि कर्मोंदय के निरित्त के बिना भावक्रोधरूप परिणम जावेंगे; किन्तु यह इृष्ट नहीं है, क्योकि आगम से विरोध 
झा जायेगा। 


इन आप प्रभाणों से यह सिद्ध हो जाता है कि जीव के विभावपरिणाम के लिये कर्मोदय निमित्त होता है 
और कार्माणवर्गणा को ज्ञानावरणादि कर्मझप परिरामन करने में जीवके रागादिपरिणाम निमित होते हैं। इस- 
प्रकार निमित्त-नेमितिक सम्बन्ध मानना सम्यक्स्थ है, मिथ्यात्य नहीं हे । 


--जेँ. ग. 4-6-70/शा॥ रो. ला. मित्तल 


१. जोव के विकारों में कर्म की कारणता 
२. कुन्वकुन्द ने भो कर्म के हेतु से ही जीव-विकार का होना कहा 
शंका-- कुछ समयसार पंथ के देशा इसप्रकार कहते हैं-- 
(क) शायावरण के कारण शाव अटका ? महों; अपनी योग्यता के कारण ही शान अटका है। 
(छ्व) कर्म के उदय के कारण जोव को विकार हुआ ? नहों; जोज को पर्याय में बसी योग्यता के कारण 
ही विकार हुआ है 
(ग) शुरु के कारण ज्ञान हुआ ? नहों; अपनो योस्यता से हो ज्ञान हुआ है । 
बया उनका ऐसा कहन! युक्त है ? 
झसाधान--समयसारप्रस्थ के वेत्ताओ ने इसप्रकर नहीं कहा है भौर न वे ऐसा कह सकते हैं, क्योंकि वाक्य 


“द्ोग्यता के कारण हो” में शब्द “हो” पन्य कारणो का निषेधक होने से एकान्त का द्योतक है। मिथ्यात्व के पाँच 
भैदों ( संशय, विपरीत, एकान्त, भ्रश्ञान भौर विनय ) में से 'एकान्त' भी मिथ्यात्व का एक भेद है । 


झागम भोर युक्ति से इस शका पर विशेष बिचार किया जाता है। आगम इसप्रकार है--थ्रो समयतार 
के रचपिता भी कुन्दकुल्वाचाय ने इस विषय मे यह कहा है--- 


(१) जीवपरिणामहेदु कम्सस पुराल! परिणसंति | 
पुरगलकस्मणिप्रित्त तहेव जीवों वि? परिणमइ ॥८०॥ [ समयसार ] 


क्षरं“->जीव के परिणाम के कारण से पुदूगल कमंझप परिणमते हैं, उसीप्रकार पुद्गलकर्म के निमित्त 
कारण से जीव भी परिणमन करता है । 


(२) वत्यस्स सेद-भावो महुणासेवी मलमेलणासत्तो। 
मिच्छुत्मलोच्छुण्णं तह सम्मत्तः खु जायध्यं ॥१५७॥॥ 
धल्यस्स सेव-भावो जहणासेदी मलमेलगासतों । 
अल्यत्षमलोच्छण्ण॑ं तह गाणं होदि गायब्ध ॥१५८।। 
वत्यस्स सेव-भावों जहणारोदी सलमेलणासत्तों । 
कसायसलोच्छष्णं तह चारिरंं वि. जायब्य ॥१५९॥ [समयतार] 


व्यक्तित्व और कुतित्व ] [ 8७९ 


अथे--जंसे वस्त्र का श्वेतभाव मैल के मिलने से लिप्त होता हुआ नष्ट हो जाता है, उसीध्रकार मिथ्यात्व- 
पी मेल मे व्याप्त होता हुआ ( लिप्त होता हुआ ) सम्यकरव वास्तव मे नष्ट हो जाता है, ऐसा जानना चाहिये । 
जैसे वस्त्र का श्वेतभाव मेल के मिलने से लिप्त होता हुआ नाश को प्राप्त होता है उसीप्रकार अज्ञानरूपी मैल से 
व्याप्त होता हुआ ज्ञान नष्ट हो जाता है, ऐसा जानना चाहिये। जंसे वल्त्र का श्वेतभाव मैल के मिलने से लिप्त 
होता हुआ नाश को प्राप्त होता है, उसीप्रकार कषायरूपी मेल से व्याप्त ( लिप्त ) होता हुआ चारित्र भी नष्ट हो 
जाता है, ऐसा जानना चाहिये ॥ १५७-१५९ ॥ 


(३) सम्मशपडिणिवद्ध मिच्छुरंं जिगबरेहि परिकहियं। 
तस्सोवयेण जीबो, मिच्छादिष्विति जायवब्यो ॥ १६१॥। 
णाणस्स पडिणिवद्ध/ अच्णाणं जिणवरेहि परिकहियं। 
तस्सोवयेण जीवों अध्णाणी होवि जावब्धों ॥ १६२ ॥! 
चारिसपडिणिबद कसाय। जिणवरेहि परिकहिय। 
तस्सोवयेण जीवो अचरित्तो होवि णायण्यों ॥ १६३ ।| [ ससबतार | 


अर्ध--सम्यबत्व को रोकनेवाला मिथ्यात्व है । ऐसा सर्वज्ञ ने कहा है, उसके उदय से जीव मिथ्याइव्टि 
होता है ऐसा आनना चाहिये। जान को रोकने वाला अज्ञान है ऐसा स्वज्ञ ने कहा है, उसके उदय से जीव भ्रज्ञानी 
होता है ऐसा जानना चाहिये। चारित्र को रोकने वाला कषाय ( क्रोध, मान, माया, लोभ ) है, ऐसा सर्वज्ञ में 
कहा है, उसके उदय से यह जीव अचारित्रवान होता है ऐसा जानना चाहिये ॥ १६१-१६२-१६३ ।। 


(४ ) णह फलिहमणों घुडो ण सय॑ परिणमइ रायमाईहि । 
शंगिज्मदि अण्णेहि हु सो रसादोहि दव्वेहि ॥ २७८॥ 
एवं णाणी सुड्ों " सय॑ परिणमद्द रायमाई हिं। 
राइज्जदि अथ्शोेहि दु सो रागादीहि दोसेहि । २७९॥ [ समयसार ] 


अध - जैसे स्फटिकमणि शुद्ध होने से रागादिख्य से ( ललाईआदिखूप से ) अपने प्राप नहों परिणमती, 
परन्तु प्रन्य रक्तादिद्रब्यो से वह लाल-भआादि किया जाता है इसीप्रकार भ्रात्मा शुद्ध होने से रागादिरूप प्रपने श्राप 
नहीं परिणमता, अन्य रागादिदोषो से वहु रागी आदि किया जाता है ॥ २७५--२७९ ॥ 
( ५ ) जह फलिहुमणि विसुद्धों परवश्वसुदों हुवे अल्‍्जं सो । 
तह रागादि-विज्युत्तोी जीबो हवदि हु अणण्मविहों ॥४१॥ [मोक्षपाहुड़ ] 
अर्थ--जैसे स्फटिकमणि विशुद्ध है वह परद्रब्य के संयोग से भन्यरूप हो जातो है, उसीप्रकार जीव भी 
रागादि के संघोग से अन्य-अन्य प्रकार होता है। [ स्त्रीभियोंगे रागवान्‌ भवति, शत्रुभियंग्रि द पवान्‌ भवत्ति, 
पुत्रादिभियोंगे मोहवानू भवतीति तात्परयर्थिः ] स्त्री के सयोग से रागी, शत्रु के सयोग से ढ्व थी भौर पुत्र के संयोग 
से मोही होता है, यह तात्पयं है । | संस्कृत टीका ] 
(६) चेया उऊ£ पयडो-अहु उप्पस्णभद विशस्सह । 
प्यडीवि जेययट्र उप्पड्णभद विणस्सह ॥ ३१२ ॥ 
एवं बंधों उ बृुल्हूं थि अध्णोण्णप्पल्णया हवे । 
अप्पनो पय्डीए य संसारों तेण जायए ॥ ३१३।॥ (समयसार) 


श्द० ] [ प० रतनचन्द जेन मुख्तार! 


अर्थ--चेतन भर्थात्‌ प्रात्मा प्रकृति ( द्रब्यकर्म ) के निमित्त से उत्पन्न होता है और नष्ट होता है, तथा 
प्रकृति भी चेतत ( आत्मा ) के निमित्त से उत्पन्न होती है तथा नष्ट होतो है। इसभकार परल्‍पर निममित्त से दोनों 
ही आत्मा और प्रकृति का बध होता है और इससे ससार उत्पन्न होता है । 


उपयुक्त गाथाओं तथा अन्य भी गाथाओं से यह स्पष्ट है कि श्री कुन्दकुस्द भगवान ने जीव के विकार 
झपनी योग्यतामात्र से नहीं कहा, किन्तु कर्मों को भी कारण कहा है । 


समयसार के टीोकाकार श्री अमृतचन्द्रसुरि इस विषय मे क्‍या कहते हैं, इस पर विचार किया जाता है-- 


(१) परपरिणति हेतो भॉहिनाम्तोपनुनावादविरतमनुभाव्यव्याप्तकल्मादिताया: । 
सम परसविशुद्धि; शुद्धचिम्सात्रमूर्त संवतु समयसार व्याख्ययवानुभूतेः ॥॥३॥ 


अध्ध--हस समयसार की व्याख्या ( टीका ) से हो मेरी अनुभूति की परमविशुद्धि हो यह मेरी परिणति, 
परपरिणति के कारणभूत जो मोहनामक कम है, उसके अनतुभाव से ( उदय-विपाक से ) जो प्रनुभाव्य ( रागादि 
विकारी परिणामों ) की व्याप्ति है, उससे निरन्तर कल्माषित प्रर्थात्‌ मंली है, और मैं द्रध्यदष्टि से शुद्धचेतन्यमात्र 
मूर्ति हूँ ॥ ३ ॥ 


(२ ) यवा त्वनाग्वविद्याकंदलीमुलकंदायमानमोहानुवृत्तितन्त्रतया हृशिज्ञप्तिस्वभावनियतयृ शिरूपावात्म- 
तस्वात्प्रच्यु्प, परव्रव्यप्रत्यपमोहरागद् घाविभावकगतत्वेन बत्तंते तदा पुदुगलकमं प्रवेशस्थितत्वाश्परमेकरवेन युगपज्जा- 
सन्‌ गचछरच परससय इति प्रतीयते । ( समयसार आत्मख्याति टोका गाया नं० २ )। 


अभ--जब वह अनादि भ्रविद्यारूपी केले के मूल की गाँठ की भाँति मोह उसके उदयानुसार प्रवृत्ति की 
झाधीनता से दर्शन, ज्ञातस्वभाव मे निश्चित प्रवृत्तिरूप आत्मतत्त्व से अनादि से छूटकर परद्रव्य के निमिस से उत्पन्न 
मोह, राग-ह घाविभावों में एकतारूप से लीत होकर प्रवृत्त होता है पुद्गलकर्म के प्रदेशों मे ( कार्माणस्कन्धरूप के 
फल मे ) स्थित होने से परद्रव्य को अपने साथ एकरूप से एककाल में जानता है और रागादिरूप ( विकारीभाव ) 
परिणमित होता हुआ “परसमय”” है। सममसार गाथा न० २। 


(३) "एकच्छत्रीकृतविश्वतया महतामोहप्रहेण गोरिय बाह्ममानस्प “““ “”। इदं तु निरयध्यक्तत - 
याँतप्रकाशभानम वि कधायवक्रण सहैकी क्रियमाणत्वावत्यंततिरोभूत॑ सत्‌ "हट हल ली ले (समयसार गाया मं० ४ 
झाध्मलयाति टोफका ) । 


अर्थ--समस्त विश्व को ए कछत्र राज्यवश करने वाला महा मोहरूपी भूत जिसके पास यह समस्त जीव- 
लोक बैल को भाँति भार वहन करता है। आत्मा सदा प्रकटरूप से प्रन्तरग में प्रकाशमाल है, तथापि कषायों के 
साथ एकरूप जेता किया जाता है इसलिये अत्यन्त तिरोमाव को प्राप्त हुआ है । समयपधतार याधा ४ को टोका 


(४) निरवधिबंधपर्यायवशेन प्रत्यस्तमितसमस्त स्वपरविधभागानि “० “>>” समयतार गाथा ११ 
आत्मसधाति टीका । 


अर्थ--अनादि अमयदिरूप बधपर्याय के वश समस्त स्वपर का विभाग अस्त हो गया है । 
(५) “फलदानसमयथंतया प्रावुर्भय भावकत्वेन भवंतमपि दूरत एवं तबनुवृत्त रात्मनों भाव्यस्थ “४ ! 


अध--मोहकर्म फल देने की सामथ्यं से प्रगट उदयरूप होकर भावकपने से प्रगट होता है भौर तदत॒सार 
जिसको प्रद्वत्ति है ऐसा जो आत्मा भाव्य “* ( सम्यसार गाया ३२ को टीका ) 


ध्यक्तित्थ ओर कृतित्व ] [ €&८४ै 


(६) 'यतो जीवपरिणामं निमिसीकृत्य पुदूगलाः कर्मत्वेत परिणमति पुद्यलकर्मतिनित्तोकृत्य जोबोषि 
परिणमतीतिजोवपुद्गलपरिणामयो रितरेसर हेतुत्वो पन्‍्यासेषपि भीव पुबगलयो: परस्परवथ्याप्यव्यापकभाबाभावास्जीवस्य 
पृबगलपरिणामानां पृदगलकमंणोपि जोबपरिणामानां कत्‌ कम त्वासिदों सिमिसनेमित्तिकसावमाज्रस्याप्रतिविद्धत्थाविंत- 
रेतरनिमिसमात्रीसवनेनेब हयोरपिं परिणाम: । ( समयसार गाथा ८० व ८१ को आत्मण्याति टीका )। 


अर्ध--जीव परिणाम को निमित्त करके पृदूगलकर्मेरूप परिशमित्त हांते हैं और पुदूगलकर्म को निमित्त 
करके जीव भी परिणमित होते हैं, इसप्रकार जीव के परिशाम के और पुदूगल के परिणाम के परस्पर हेतुत्व का 
उल्लेख होने पर भी जीव और पुदुगल में परस्पर व्याप्य-व्यापकभाव का अभाव होने से जीव को पुद्गलपरिणामो के 
साथ ओऔर पुद्गलकर्मं को जीवपरिणामो के साथ कर्ताकर्मंपने की प्रसिद्धि होते से, मात्र निमित्त-नैमित्तिकभाव का 
निषेष न होने से, परस्पर निमित्तमात्र होने से ही दोमो का परिणाम होता है । 


(७) “उपयोगस्यानादिवस्त्व॑तर भृतमोहयुक्तत्वास्मिष्यादर्शनमज्ञानमविरतिरिति त्रिविध: परिणामविफार:। 
स॒ तु तस्य स्फटिकस्वरुछताया इव परतोरि प्रभवन्‌ हृष्टः ।” ( समयसार गाया ८९ टोका आत्मस्याति )। 


अर्थ--अनादि से अन्य वस्तुभूत मोह के साथ संयोग होने से उपयोग का मिश्यादर्शन, प्रशात और प्रविरति 
के भेद से तीनप्रकार परिणामविकार हैं। उपयोग का वह परिणाप्विकार, स्फटिक की स्वच्छता के परिणामविकार 
की भाँति, पर के कारण उत्पन्न होता हुआ दिखाई देता है । 


(८) आत्मा अनात्मना रागादीनासकारक एवं, अप्रतिक्रमणाप्रत्याव्यानयोह विध्योपवेशान्यथानुफ्पसे: । 
य बल अप्र तिक्रमणाप्रत्याख्यानपोद व्यप्ाव भेदेनद्विविधोपदेश: सद्रत्यधावयोंनिभित्तनेमित्तिकभार्य प्रथयप्नकत त्व- 
प्तात्मनों ज्ञापपति । तत एतत्‌ स्थितं, परद्वव्य निमित्त' नेमिस्तिका आत्मनों राधादितावाः। यधांवं नेष्येत तदा 
द्रष्याप्र तिक्रमणा प्रत्याद्याययों: कत्‌ त्वनिमित्तत्बोपवेशो5नथंक एवं स्थात्‌ । तदनर्थकश्वे त्वेकस्पेबल्सनों रागादिभाव- 
निमित्तत्वापत्तोनित्यकत्‌ त्वानुषंगान्मोक्षाभाव: प्रसजेरश्च । ततः परद्रव्यमेवात्मनो रागाविभावनिमित्तमस्तु॥ तथा 
सत्ति तु रागादीनामकारक एवात्मा, तथापि यावन्चिमित्तसुतद्रव्यं न प्रतिक्रामति न प्रत्याथष्टे लू ताबन्मेसिशिकभु्त 
पाव न प्रसिक्रामति न प्रत्याचष्टे च, यावस्‌ भाज॑ न प्रतिक्रासति म प्रत्याचष्टे तावत्कस व स्थात्‌ । यदेव निमिससूतं 
द्रथ्य॑ं प्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे न तदेव नेंमिशतिकभत भाव प्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे च। यवा तु भाव प्रतिक्रामति 
प्रत्याचष्टे तदा साक्षादकर्तेव स्पात्‌ । ( समयशार आत्मद्याति टोका गाया २८३-२८५ ) 


अथ--आत्मा आपसे रागादिभावों का श्रकारक ही है, क्योकि आप ही कारक हो तो अप्रतिक्रमणा भौर 
अप्रत्याद्यान इनके द्रव्य-भाव इन दोनो भेदों के उपदेश की भ्रप्राप्ति आती है। जो निश्चयकर पश्रग्नतिक्रमण श्रौर 
प्रप्रत्याख्यान के दो प्रकार (भेद) का उपदेश है वह उपदेश द्रव्य और भाव के निम्मित्त-नेमित्तिकभाव को विस्तारता 
हुआ ग्रात्मा के अकर्तापत को जतलाता है। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि परद्रव्य तो निमित्त हैं और नैमित्तिक प्रात्मा 
के रागादिकभाव हैं। यदि ऐसा न माना जाय तो द्रव्य अप्रतिक्रण और दृष्य प्रप्रत्याख्यान इन दोनो के कर्तापन 
के निमित्तपने का उपदेश है, वह व्यर्थ ही हो जायगा । और उपदेश के प्रनर्थंक होने से एक आत्मा के ही रागादिक 
भाव के निभित्तपने की प्राप्ति होने पर सदा कर्तापन का प्रसग आयेगा, उससे मोक्ष का भ्रभाव सिद्ध होगा। इसलिये 
आत्मा के रागादिभावों का निभित्त परद्रव्य ही रहे । ऐसा होने पर प्रात्मा रागादिभावों का अकारक ही है यह्‌ 
सिद्ध हुआ । तो भी जब तक रागादिक का तिमित्तभूत परद्रव्य का प्रतिक्रमण तथा प्रत्याब्यान न करे तबतक 
नैमित्तिकभूत रागादिभावों का प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान नहीं होता और जबतक इन भावों का प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान 
न हो तबतक रागादिभावों का कर्ता ही है। जिससमय रागादिमावों के निभित्तभूत द्रव्यों का प्रतिक्रमण, प्रत्याहयान 


९८२ ] [ १० रतनथन्द जेन मुक्तार ! 


करता है उसीसभमय तैमित्तिकभूत रागादिभावों का प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान होता है। तथा जिससमय इस भावों का 
प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान हुआ उससमय साक्षाद्‌ भकर्ता हो जाता है । 


इसी प्रकार गाथा १५७, १५८, १५६, १६१, १६२, १६३, २७८, २७९, ३१२ व ३१३ की आत्मश्याति 

टीका से यह सिद्ध है कि रागादिक को परद्रव्य ( द्रव्यकमं ) निमित्त है। और गाथा ५०-६८ तक, तथा ७५ व 

उद में अजीबद्रव्य निभित्त होने के कारण इन रामादिक का अजीव के साथ तादात्म्य सम्बन्ध व व्याप्य-ष्यापक्ाव 
कहा है । 

जे, ग. 7-2-63/शा व [5/ आत्माराम 


जीव द्रव्य : विविध 


जोव के भ्रत्तित्व की सिद्धि 





शंका--जीव का अस्तित्व केसे सिद्ध किया जा सकता है जबकि सनुष्य को घड़ी आदि मशीनों से उपभा 
थो जाती है ? यदि ज्ञान को विशेषता जताई जाय तो उसका उत्तर यह होता है कि जह भी मशीन का काये है जो 
मशोल ठप्प होते हो समःच्त हो जांदो है ? 


समाधान--अचेतन पुद्गलद्गम्य तो इन्द्रियगोचर है। उसका अस्तित्व स्वीकार करने के लिये किसी युक्ति 
या आगम प्रमाण की आवश्यकता नही है। इसप्रकार अचेतनद्र॒व्य का अस्तित्व सिद्ध हो जाने पर उसके प्रतिपक्ष 
पदार्थ चेतनपदार्थे की सिद्धि हो जाती है, क्योंकि समस्त पदार्थ अपने प्रतिपक्ष सहित ही उपलब्ध होते हैं। यदि 
अशुद्ध घी न हो तो शुद्ध घी की भी उपलब्धि नहीं हो सकती । आज से पचास वर्षे धूवें जब तक वनस्पति धी की 
उत्पत्ति नहीं हुई थी तब तक किसी की दुकान पर भी 'शुद्ध घी! का साइनबोर्ड ( पाटिया ) लगा हुआ नहीं होता 
था। 'अचेतत” शब्द यह सिद्ध कर रहा है कि कोई न कोई चेतन वस्तु भी है । 


अचेतनद्रब्य से चेतनद्रव्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती, बयोकि चेतनद्रव्य अनादि है। यदि चेतनद्रब्य को 
सादि मात लिया जावे तो उससे पूर्व अर्थात्‌ चेतनद्रव्य की उत्पत्ति से पूर्व ज्ञानप्रमाण का अभाव प्राप्त होता है। 
ज्ञापकप्रमाण के अभाव में समस्त जश्ेय व प्रमेयो प्र्याव्‌ समस्त अचेतनद्रठ्यों के भ्रमाव का प्रसंग प्राजायगा । प्रचेतन 
के अभाव में चेतन की उत्पत्ति भी नही हो सकेगी ॥ 


चेतन एक स्वतंत्रद्रव्य है, क्योकि वह उत्पाद, व्यय भौर ध्रवरूप है। चेतन की ध्र्‌वता असिद्ध भौ नहीं 
है, क्योंकि जब जीव भरकर दूसरी पर्थाय मे उत्पन्न होता है तो उसको अपने पूर्वेंभव का ज्ञान रहता है। जाति- 
स्मरण की तथा पुनर्जन्म की प्रनेको घटनायें समाचार पत्रों मे प्रकाशित द्ोती रहती हैं। सहारनपुर का मनोहर- 
लाल व्यक्ति मरकर बरेली में एक प्रोफेसर के पुत्र हुआ। वह बालक सहारतपुर मे आया झ्ौर उससे पृव॑ंभव के 
सम्बन्धियों मित्रों तथा मकान आदि सबको पहिच।त लिया और वह बालक उनके साथ वैसा ही व्यवहार करता 
था जसा कि यहु मनोहरलाल की पर्याय में करता यथा । यदि चेतनद्वव्य प्र्व न होता भौर मात्र अचेतनद्रव्य की 
विशेष पर्याय होती तो पू्वरर्याय की स्मृति किसको रहती ? 


झा प्रमाण भी इस प्रकार है-- 


व्यक्तित्व और कुतित्व ] [ €८३ 


"“दोशालशबब्यंपि जोबों होश; अवेयणस' पदि विशेशाभाषादों। .......... । ण थ चेयणवध्वाभायो, पत्चकलेण 
बाहुबलसानो, सव्यस्स सप्पडिवक्शश्सुअछमादों च । ण चालोयादों जोवस्सुप्पसोी, वस्यह्सेअंतेण &प्पत्तिविरोहादो । 
ग न जोवस्स वब्वत्तमसिद्ध', सज्ञावत्याएं मवकमेण दब्वसाबिगाभावितिलक्शणस्‌ बलंमादो । 


[ ज. ध. १ पृ० ५२-५४, नवीन संस्क० पु० ४७-४९ ] 


अर्थ -- यदि जीव का लक्षण अचेतन माना जायगा तो पुद्गलद्रव्य भी जीव हो जायगा, क्योंकि अवेतनत्य 
की अपेक्षा इत दोनो मे कोई विशेषता नही रह जाती है। चेतनद्वव्य का झ्रभाव किया नहीं जा सकता है, क्योकि 
प्रत्यक्षप्रमाण के द्वारा स्पष्टरूप से चेतनद्रव्य की उपलब्धि होती है। तथा समस्तपदार्थ भ्रपने प्रतिपक्षसहित ही 
उपलब्ध होते हैं, इसलिये भी अचेतनपदार्थ के प्रतिपक्षी चेतनद्रव्य के भ्रस्तित्व की सिद्धि हो जाती है * यदि कहां 
जाय कि अजीव से जीव की उत्पत्ति होती है, सो भी कहना ठीक नहीं है, क्योकि द्रव्य की सर्वथा उत्पत्ति मानने में 
विरोध आता है। यदि कहा जाय कि जीव का द्वव्यपना किसी भी प्रमाण से सिद्ध नहीं है, सो भी कट्दना ठीक 
नहों है, क्योकि मध्यम-प्रवस्था मे द्रब्यत्व के अविनाभावी उत्पाद ब्यय और ध्र वरूप त्रिलक्षणत्व की युगपत्‌ उपलब्धि 
होने से जीव में द्रव्यपना सिद्ध ही है । 


आार्वाकमत अजीव से जीव की उत्पत्ति मानता है उसका खण्डन वुृहदृश्ग्यसंग्रहू की टीका आदि अनेकों 
प्राषंप्रन्थो मे है। वहाँ से विशेष कथन देख लेना चाहिये । 
जे, ग. 20-3-67|शा/ र. ला णेंग, पेरठ 


मात्र एक हो प्राकाश प्रदेश में एक जोव नहों टिकता 


शंका--अआकाश के एक प्रदेश पर अनन्त जीव बतलाये हैं और एक जीव कम से कम असंठयात प्रदेशों पर 
रहता है । फिर दोनों बात कंसे ? 


समाधान--निभोदियाजीव की जघन्यप्रवगाहना घनाथुल के असख्यातर्वेभागप्रमाण है जिसमे आकाश के 
असंख्यातप्रदेश होते हैं। भ्रतः एक जीव कम से कम असंल्यातप्रदेशों पर आता है। किंतु उस निगोदियाश रीर में 
अनन्तानन्त जीव रहते है । आकाश के प्रत्येक प्रदेश पर जहाँ एक निगोदिया के प्रात्मप्रदेश हैं बहीं पर अनन्तानन्ध 
जीवों के भी आत्मप्रदेश हैं। इ५प्रक।र दोनों बातो मे परस्पर कोई विरोध नहीं है 


“जे. ग 057-67/शा|/ र. ला. जेंन 
जीव का एकप्रदेशत्व 


शेका--जीव का एकप्रदेशों स्वभाव जालापपद्धति सें कहा, सो कंसे ? 


समाधान--प्रस्येक जीव एक अ्रखंडद्रब्य है। जिसप्रकार बहुप्रदेशी पुद्गलस्कन्ष के खंड हो जाते हैं, उप्त 

प्रकार बहुप्रदेशी एक जीवद्रव्य के खण्ड नहीं हो सकते क्योकि वह एक अखण्डद्रब्य है; किन्तु पृदृगलस्कन्ध नाना 

पुदगल द्रब्य ( परमाणुभ्नों ) का बध होकर एक पिण्ड बना है। अतः भेदकल्पना निरपेक्षइष्टि से ग्रसण्ड एकद्रभ्य 

होने के कारण जीव एकप्रदेश स्वभाव वाला है। कहा भी है--भेदकल्पनानिरपेक्षेगेतरेयां धर्माधर्माराशजोवानो 
चाखण्डत्वादेक पर देशत्थम्‌ । 

--णें. ग. 8-6-64 5 / ब., लाभागरद 


ईैप्ड ] [ १५० रतनचन्द जन मुख्तार : 


१. बिग्नहगति में सुख-ढुःख, राग तथा आखस्व-बन्ध 
२. सुख-दुःख का संवेदन प्रात्मा को प्रत्यक्ष होता है । 


शंका-- दिप्न हगति में मन भोौर इसियाँ हैं नहीं, फिर जीव राग बुद्धिपुर्धक्ष था अश्वुठ्धिपू्वक कर हो नहों 
सकता, किन्तु बिग्रहगति में कहा ही है। तो षया विप्रहगति मे राग होता है था बिना राग के केवल कर्मोदय से 
हो बच हो जाता है ? 


समाधान--विप्रह्‌ का अर्थ 'देह' भी है और ब्याघात या कुटिलता भी है। दूसरे शरीर के लिये संसारी 
जीव के जो मोडेवाली गति होती है, वह विग्रहग॒ति है। विग्रहगति में इन्द्रियप्राणा होता है, क्योकि वहाँ पर ज्ञान 
का क्षयोपशम पाया जाता है । दूसरे बाह्यपदार्थों को प्रहण करने के लिये इन्द्रियों के व्यापार की आवश्यकता है, 
किन्तु स्वय के सुख-दुःख का भ्रमुभव तो स्वय ज्ञान के द्वारा हो जाता है, उसमे इस्द्रियज्ञान की आवश्यकता नहीं 
होती । कहा भी है-- यदि एकान्त से ये मति, श्रुत दोनों परोक्ष ही हो तो सुख-दुःख आदि का जो स्वत्तवेदन- 
स्‍्वानुभव है वह भी परोक्ष ही होगा। किन्तु वह स्वसवेदन परोक्ष नहीं है।” ( यूहद ह्रब्यस्ंप्रह गाया ५ को 
घंस्कूत टीका ) । 


सुल-दुःख का अनुभव होने पर राग-द्वेष अवश्य उत्पन्न होते हैं। राध-द्वेष के उत्पन्न होने पर कर्मों का 
बच भो अवश्य होता है, यदि यह कहा जाय कि आलज्व के बिना कमंबन्ध क॑ंसे होगा ? इसका उत्तर यह है कि 
विग्नहगर्ति में कार्मेणकाययोग होता है जिसके काररा कर्माव्नव होता है। कहा भी है--“बिग्रहगतो कर्मंयोग: ।! 
( तस्वाबंसूत्र अध्याय २ सृत्र २५ ) । इसी प्रकार तस्वार्थसार श्लोक ९७ मे भी कहा है । 


--जै.ग 4--63/शा। प सरनाराम 
झात्मप्रदेशों के अमरण को सिद्धि 
शंका--आात्मा के प्रदेश छामरण करते हैं, इसमें आमम्र प्रमाण कया है ? 


समाधान --भमेदनय की भ्रपेक्षा आत्मा एक अखड़ पदार्थ है। अखंडपदार्थ में प्रदेशों का भ्रमण संभव 
नहीं है, किस्तु भेद दृष्टि मे आत्मा असंख्यात प्रदेशी है ओर प्रत्येक प्रदेश की सता भिन्न-सिश्न है। अनादिकाल से 
यह आत्मा कर्मों से बधा हुआ होते के कारण प्रपने स्वभाव से व्युत हो रहा है । जेसा-जैसा कर्मोदय होता है बैसा- 
बसा आत्मा का परिशमन होता है। शरीरतामकर्म के उदय से आरमा के प्रदेश सकोच व विस्ताररूप होते रहद्दते 
हैं। संकोच व विस्तार के कारण आत्मप्रदेशों का भ्रमण होता रहता है | 


यदि जीवप्रदेशों का भ्रमण नहीं माना जावे, तो भ्त्यन्त द्रुतगति से भ्रमण करते हुए जीवों को भ्रमण 
करती हुई पृथ्वी आदि का ज्ञान नही हो सकता । इसलिये प्रात्मप्रदेशो के भ्रमण करते समय दब्येन्द्रिय प्रमाण 
आत्मप्रदेशो का भी भ्रमण होता है । जीव के आठ मध्यप्रदेशों का कोच अथवा विस्तार नहीं होता अतः वे स्थित 
रहते हैं। अयोगकेवली जिनमें समस्त योगो के नष्ट हो जाते से जीवप्रदेशों का संकोच व विस्तार नहीं होता है 
झतएवं वहाँ पर भी ( स्व ) आत्मप्रदेश भ्रवस्थित रहते हैं। विशेष के लिए घबल पुस्तक १ पृ० २३२-२३४; 
घबल पु० १२ पृ० २६४-२६८ देखना चाहिये। 


भरी रालवातिक अध्याय ५ धृत्र ८ वातिक १६ में आचायं श्री अकलंकदेथ ने इसप्रकार कहा है--' भागम 
में जीव के प्रदेशों को स्थित झौर अस्थित दोरूप मे बताया है । दुःख का अनुभव पर्याय परिवर्तन या क्रोधादि दशा 


ब्यक्तित्य और कृतित्व ] [ ६५५ 


में जीव के प्रदेशों की उथल-पुथल को अध्यित तथा उथल-पथल न होने को स्थित कहते हैं। जीव के पभ्ाठ मध्य- 
प्रदेश सदा निरफपयावरूप से स्थित ही रहते हैं। अयोगकेवली और सिद्धों के सभी प्रदेश स्थित हैं। व्यायाम के 
समय या दुःख परिताप प्रादि के समय जीवों के उक्त भा मध्यप्रदेशों को छोड़तर बाकी प्रदेश अस्थित होते हैं । 
शेष जीवो के स्थित भौर प्रस्थित दोनों प्रकार के हैं ।”” 


सब्बमरूणी दव्बं, अव्टियं अचलिआ पदेसा वि । 
रूवी जीवा चलिया, तिवियप्पा होंति हु पदेसा ॥५९२॥ 
( ग्रोम्मठसार जोवकांड ) 


मर्थ--पम्पूर्णा अरूपीद्रब्य अवस्थित हैं तथा इनके प्रदेश भी चलायमान नहीं होते, किन्तु रूपी जीव 
अर्थात्‌ ससारीजीव के प्रदेश चलायमान होते हैं जिसके तीन प्रकार हैं। १ अचल, २ चल, ३े चलाचल | 


-णें. ग. 0-0-63/5%/ ब. ला 


शरीरा5भाव होने पर भी जीवप्रदेशों का विस्तार नहीं होता 


शंका-- लोकाकाश भी अश्चंत्यातप्रदेशी है और जोघ के भी उतने हो प्रदेश हैं, फिर जोब लोक के 
असंखयातवदें भाग में रहता है, यह कैसे सम्सव है ! 


समाधान-- जीव यद्यपि लोकप्रमाण प्रसंद्यातप्रदेशी है तथापि प्रनादिकाल से कमेंबन्ध होने के कारण 
जीवप्रदेश शरीरप्रमाण सकोच-विस्तार होते रहते हैं। शरीर की अवगाहना लोकाकाश के भप्रप्तख्यातवे भागप्र माण है 
अतः जीव भी लोक के भ्रसबच्यातवेंभाग भे रहुता है । 


“घद्पि निश्ययेन सहजशुद्धलोकाकाश प्र मितासंल्येयप्रदेशस्तवापषि व्यवहारेणानादिरस्म बन्धाधोनस्वेन 
शरीरनासकर्मोदयजमितो पसहा र विस्ता राधोन त्वातु घटाविभाजनस्थप्रदोषवत्‌ स्ववेहप रिमाण: । 
--पृहह इध्यसंग्रहू गा० २ टोका 


अर्थ-- यदयपि जीव तिश्वयनय से लोकाकाश के प्रमारा प्रसंदधात स्वाभाविक शुद्धप्रदेशों का धारक है, तो 
भी व्यवहार से अनादि कर्मंबंधवशात्‌ शरीरकर्म के उदय से उत्पन्न संकोच तथा विस्तार के आधीन होने से, घट भादि 
में स्थित दीपक की तरह, प्रपती देह के बराबर है । 


“कश्चिदाह यथा प्रदोपस्थ भाजनाशावरणो गते प्रकाशस्य विस्तारो भबति तथा वेहाभावे लोकप्रमारेन 
भाव्यमिति ? ततन्न परिह्ाारमाह-प्रयोपतम्बन्धी योपसो प्रकाशविस्तार: पृर्वस्वभावेनेबव तिष्डलि पश्यावावरणं जात॑, 
जीवस्प तु लोकमात्रासंस्येय प्र वेशरर्व स्वन्नावो भवति यस्तु प्रदेशा्नां सम्बन्धी विस्तार: स स्वन्तावों न भवति। 
कस्माविति बेतु ? पूर्थ सोकसाप्नप्रदेशा विस्तोर्था मिरावरणास्तिव्ठस्ति पश्चातृ प्रदोपवावरणं जातसेव । तन्न, किन्तु 
पुरबंमेबानाविसंतानकपेण शरोरेणावृतास्तिष्ठन्ति ततः कारणासप्रवेशानां संहारो न भवति, विस्तारश्श शरीश्नासकर्मा- 
धोन एब, न व्‌ स्वभावस्तेव कारलेग शरीराभावे बित्तारों म भवत्ि ।” बृहह दव्यतंग्रहु गा. १४ टोका 


अर्थ--कोई शका करता है कि जंग्ने दीपक को ढकनेवाले पात्रादि के हटा लेने पर उस दीपक के प्रकाश 
का विस्तार हो जाता है, उसीप्रकार देह का अभाव हो जाने पर सिद्धों की आत्मा भी फेलकर लोकप्रमाण होनी 
साहिये ? इस शक्रा का उत्तर यह है--दीपक के प्रकाश का जो विस्तार है, वह तो पहले ही स्वन्ताव से दीपक से 
रहता है, पीछे उस दीपक के आवरण से संकुचित होता है, किस्तु जीव का लोकप्रमाण असंब्यातप्रदेशस्व तो स्वभाव 


६८६ ] [ पं» रतनचन्द जेन मुख्तार: 


है, प्रदेशों का लोकप्रमाश विस्तार स्वभाव नहीं है। यदि यह कहा जाय कि जीव के प्रदेश पहले लोक के बराबर 
फैले हुए भ्ावरण रहित रहते हैं फिर जैसे प्रदीप के आवरण होता है उसीप्रकार जीवप्रदेशों का भी आवरण हुआ 
है ? ऐसा कहना ठीक नहीं है, वर्योंकि जीवप्रवेश तो पहले झनादिकाल से सल्तानरूप से चले आये हुए शरीर के 
झावरणसहित ही रहते हैं, इतकारण जीवप्रदेशो का सहार नहीं होता । विश्तार व संहार शरोरनामकर्म के आधीन 
है, जीव का स्वभाव तहों है। इसकारण शरोर का अ्षम्ाव होने पर भी जीव प्रवेशों रा विस्तार नहों होता है । 


जो, ग 29-6-72/5/ रो ला मित्तल 
सिद्धों में रागादिरूप परिणत होने को शक्ति है या नहों ? 


इंका-- सिद्ध परमात्मा से रागादि तथा सिथ्यात्यकूप परिणसन करने को शक्ति है या नहीं ? क्या शक्ति 
का कभी माश हो सकता है ? 


समाधान--बिना परद्रव्य के निमित्त के केवल ( अकेना ) प्रात्मा प्रपते आप रागादि तथा मिश्यात्वरूप 
परिणशमन नहीं कर सकता। कहा भी है--यथा खलु केवल स्फटीकोपल: परिणामत्वस्वशावत्वे सत्यपि स्वस्थ 
शुद्धस्वभावर्वेत रागाविनिभित्तत्वा मावात्‌ रागादिनि: स्वयं न परिणमते | परद्रव्येणंव स्वयं रागाविभावापत्षतया 
स्वस्थ रागाविनिमित्तभूतेन, शुद्धस्वभावात्प्रच्ययमान एवं, रागादिति: परिणम्पते; तथा केवल: किलात्सा, परिणाम- 
स्वपावत्वे सत्यपि, स्वस्थ शुद्धस्वभावस्वेन रागादिनिभित्तत्वाभाबात्‌ रागाविभिः स्थय न परिणभते, परव्रव्येण॑व स्वयं 
रागादिभावापन्ततवा रागाविनि्ित्तभूतेन, शुद्स्वसावात्प्रध्धममान एवं, रागादविभिः परिणम्पते । इति 
तावहस्टुस्वभाव: । सप्यसार गाथा २७८-२७९ आ० ख्या० 


अथ--जैसे वास्‍्तव मे केवल ( भ्रकेला ) स्फटिकमशि, स्वयं परिणमन स्वभाववाला होने पर भी, अपने 
को शुद्धस्वभावत्व के कारण रागादि का तिमित्तत्व न होने से अपने आप रागादिरूप नहीं परिणत होता, किन्तु जो 
अपने आप रागादिभाव को प्राप्त होने से स्फटिकमणि के रागादि का निमित्त होता है, ऐसे परद्रब्य के द्वारा ही 
शुद्धस्वभाव से ज्युत होता हुआ रागादिरूप परिणमित किया जाता है। इसोप्रकार वास्तव मे केवल [ अकेला ] 
आत्मा, स्वयं परिणमतस्वभाववाला होने पर भो अपने शुद्धस्वभाव के कारण रागादि का निमित्तत्व न होने से 
अपने प्राप ही रागादिरूप नहीं परिणमता, परन्तु जो प्रपने आप रागादिभाव को प्राप्त होने से आत्मा को रागादि 
का निित्त होता है ऐसे परद्रव्य क॑ द्वारा ही, शुद्धश्वभाव से च्यून होता हुआ ही, रागादिरूप परिणमित किया 
जाता है। ऐसा वस्तुस्वभाव है। और भी कहा है-- 


आत्मात्मनारागादोनामकारक एव, अप्रतिक्रणाप्रत्याद्यानयोद् विध्योपदेशान्यथानुपपत्ते: । भः खलु क्षप्रति- 
कमणाप्रस्यादयानयोड़ वध्यप्ावभेदेन द्विविधोपदेश: स, वब्यभावयोविभिसनेमिलिकरभाब प्रथयनू, अकतू त्यमात्मनों 
शापयति। तत एततु स्थितसू-परद्रव्यं निभित्त, नेमित्तिका आत्मनो रागाविभावा: | मश्चेबं नेब्येव तथा ब्रश्याप्रति- 
ऋमणाप्रत्याद्यानयो: कतु त्वनिभित्तरवोपदेशो नरक एवं स्थातृ, तदनथ्थकत्वे रवेकस्येवात्मनो रागाविभावनिमिसत्वा- 
पसो सित्यक्त त्वानुसकूतत्‌ सोक्षाभाव: प्रसजेचच । ततः परदरव्यमेबात्मनो रागाविभावनिश्चिसमस्तु ॥ तथा सति तु 
रागादोीनामकारक एवं आत्मा । सप्यप्तार २६३-२८४५ आ० रुपा० 


अथं---आश्मा स्वतः रागादि का अकारक ही है, क्योकि यदि ऐसा न हो तो प्रप्रतिक्रण और प्रत्याख्यान 

की द्विविधता का उपदेश नहीं हो सकता | भ्रप्रतिक्रण और अप्रत्याश्यान का जो वास्तव मे द्रव्य और भाव के भेद 

से दो प्रकार का उपदेश है वह द्रव्य और भाव के निमित्त नेमि/त्तकत्व को प्रगट करता हुआ आत्मा के अकत त्व को 
द् 


व्यक्तित्व धोर छतित्व ] [ ६८७ 


ही बतलाता है । इसलिये यह निश्चित हुआ कि परहदव्य निमित्त है और आत्मा के शयाविभाव नेसित्तिक हैं। यदि 
ऐसा न माना जाय तो द्रव्यअप्रतिक्रमण और द्वव्यअप्रत्यास्थान का कत्‌ त्व के निमिशरूप का उपदेश निरशंक ही 
होगा और निरथर्थक होने पर एक ही आत्मा को रागादिभावों का निमित्तत्व आ जायेगा, जिससे नित्यकर्तु त्व का 
प्रसंग आ जायेगा, जिससे मोक्ष का अभाव सिद्ध होगा । इससिये परद्रथ्य ही आत्मा के रागादिभावों का निर्मित है 
और ऐसा द्वोने पर, यह सिद्ध हुआ कि आत्मा रागादि का अकारक ही है । 


इन आगमप्रमाणों से यह घिद्ध हुआ कि आत्मा मे परिशमन करने की शक्ति है जिसका नाश नहीं होता + 
जब तक मोहनीयकम का उदय है और नोकर्म का संयोग है उससमय तक जीव का परिशामन रागाविरूप होता है 
ओर सिद्धों मे उक्त परद्रव्य का निभित्त नहीं है अतः सिद्ध जीयो का परिणमन रागादिरूप न होकर स्वाभाविक है। 
सिद्धों में परिणमन करने को शक्ति है और परिणसन भी है, किन्तु परद्रव्य का निर्मित्त त होने से रागादि तथा 
मिथ्यात्वह्ूप परिणमन करते की शक्ति नहीं है । 


-ज॑. सं. 20-6-57/ ...... / दि जैन व्वाध्याध मण्डल 


१. सिद्धों में वभाविक पर्याय शक्ति नहों है 
२. मात्र ज्ञान से बंधाइमाव नहीं होता 


शंका--अ त्मप्रवोधनासक पुस्तक में कहा गया है कि 'यहापि बंभाविकशक्ति सिद्धों सें वध्यरूप से है, किलु 
सेदकश्ान होनेपर बंध नहों होता है । क्या सिद्धों में वंधाविकशक्ति है ? यवि मात्र भेद-शान हो जाने पर ही कर्मंबंध 
रुक जाता है तो चारिश्र की क्‍यों अआवश्यकता रहेगी ? 


समाधान--बन्ध के कारण द्रव्य अशुद्ध हो जाता है भौर अशुद्धदब्य मे विभावरूप परिणपम्न होता है । 
बन्ध का अभाव हो जाने पर द्रव्यशुद्ध हो जाता है और विभावरूप परिणमन का अभाव होकर स्वभावरूप परिणमन 
होने लगता है। कहा भी है-- 


/समानजातीया अससानजातीयाश्य अतेकब्रध्या त्मिकंकरूपा ब्रन्‍्यपर्याया जोबपुदमलयोरेव भवन्ति अशुद्धा 
एवं भवस्ति । कस्माविति चेतृ ? अमेकद्रव्याणां परस्पर-संश्लेषरुपेण संबंधात्‌ ।” पंचाह्तिकाय गा. १६ टौका 


समानजातीय तथा भसमानजातीय अनेक द्रब्यों की एकरूप द्वव्यपर्यायें जीव भौर पुदुगलों मे ही होती हैं 
तथा ये अशुद्ध (विभावरूप) द्वी होती हैं, क्योंकि प्रनेक द्रब्यो के परस्पर संश्तेषसम्बन्ध अर्थात्‌ बध से हुई हैं। 


किसी भी आपंग्रन्य मे वेभाविकद्रब्यशक्ति का कथन नहीं है। अशुद्धद्यों का विभावरूप परिणमन होने से 
बेभाविकपर्यायशक्ति सम्भव हो सकती है। अशुद्धभ्रवस्था का भ्रभाव हो जाने पर वेसाविकपर्यायशक्ति का भी 
झभाव हो जाता है । 


"झासखबंनिरोध:ः संवरः ।१।। सगुप्ति-समितिधर्मानुप्त क्षापरिषहुअयचारित्रै: ॥॥२।। तपता निर्जरा व ।” 
--शस्वार्थतृत्र अध्याय ६ 


भी उमास्यातिआया ने तस्वायंसूत्र को रखना करके सागर को गागर मे बब्द कर दिया है। उस 
तस्वार्थंसूत्र के उपयुक्त तीन सूत्रों द्वारा चारित्र को संवर ( कर्मों का बस्ध दक जाता ) तथा निर्जरा ( पुराने कर्मों 
का फड़ता ) का कारण कहा है | 


श्ष्द ] ( प० रतमचन्द जेत मुख्तार! 


बारित्र के बिना मात्र भेदशान से मोक्ष प्राप्ति नहीं होती है, क्योकि सम्यग्दर्शन-श्ञान-चारित्र इन तीनों 
की एकता ही मोक्षमागें है। कहा भी है-- 


“सम्पप्द्शनशानचारित्राणि मोक्षमार्ग : ७११॥ ( तस्वायं सृत्र 


“अधंधतस्थ ल ययोविताश्मतस्वप्रतीतिकुप घद्धानं यथोवितात्मतरवानुभूतिरकपश्ञान वा कि कुर्यात्‌ । ततः 
संयमशुस्पात्‌ भद्धानात्‌ ज्ञामाहा नास्ति सिद्धि। अतः आगमज्ञानतत््वार्थभद्धानलंयतरवानासयोगपद्चस्थ मोक्षमागंत्व॑ 
विघटेतेव ।*' प्रबचमसार गाथा २३७ टोका 


आत्मतस्व की प्रतीतिरूप श्रद्धात व आत्मतस्व का पनुभूतिरूप ज्ञान असंयत ( संयमरहित के ) कया लाभ 
करेगा ? इसलिये संयमरहित श्रद्धान व ज्ञान से सिद्धि नहीं होती अतः भागमज्ञान, तत्त्वाये श्रद्धान व संयतत्व की 
शयुगपतुषाले के मोक्षमागंत्व घटित नहीं होता है । 


अतः मात्र भेदशान से सम्पूर्ण कर्मों का बंध नहीं रुकता, यथयाख्यातचारित्र हो जाने पर करमवयन्ध 
नहीं होता । 
जे ग./6--72/श/ ७० #0० 6006 


जीव निराकार यानो स्पर्शादिगुणरहित है 


शंका--जोव को निश्चवययय से निराकार ( अमूर्तिक ) माना है, किन्तु सुक्तावस्था में जीव को उसके 
अध्तिम शरीर से कुछ स्यून आकारवाला बतलाया है। अतः इसप्रकार तो शुद्धमुक्ततनीव भो साकार ही छिद्ध हुआ 
तथ चहु अपुर्तिक कंसे कहा जा सकता है ? 


समाधान--जिस द्रव्य मे स्पश, रस, गन्ध भौर वर्ण गुण पाये जाते हैं, वह द्रव्य मूतिक कहलाता है और 
जिस द्रव्य में स्पर्श, रस, गन्ध प्रौर वर्ण गुरा न हो वह द्रव्य भमूर्तिक है । स्पश॑, रस, गन्ध और वरों गुरा स्पर्शेन, 
रसना, प्राण औोर चक्षु इन्द्रियो द्वारा ग्राह्म है अतः मूर्तिकद्रव्य को इन्द्रियग्राह्म कहा है । पुदूगलद्र॒ब्य में स्पर्शादि 
गुण पाये जाते हैं अतः पुदुगलद्रष्य मूरतिक है भौर जीवादि शेष पाँच द्रव्यो में स्पर्शादि गुण नहीं पाये जाते प्रतः वे 
अमू्िक हैं। कहां भी है-- 


मुस्ता इंवियगेज्ला पोग्यलद॒ध्यप्पपा अशोगविषा । 
दष्वाणमसुत्ताणं गुणा अमुत्ता मुणेदद्वा ॥ १३१ प्र. सा. ॥ 


अर्थ--इन्द्रिय ग्राह्म मूतंगुण पुद्गलद्रब्यात्मक अनेक प्रकार के हैं, अमूर्ते द्रब्यों के ग्रुशा अमूर्ते जानने 
चाहिए। कहीं-कहीं पर मूर्त को साकार और बमूतें को निराकार कहा है। वहाँ पर आकार बन्द द्वारा स्पर्शादि 
गुणों को ग्रहण करना । आत्मा का कोई निश्चित ध्राकार नही है। सिद्धों ( मुक्त जीवों ) मे भी नाना आकार 
हैं भतः जीव भनिदिष्टसंस्थान है । अनिदिष्टसस्थान होने के कारण भी जीव को निराकार कहा है। निराकार का 
यह अर्थ नहीं है कि द्रव्य का कोई आकार नहीं है। हर एक जीवद्रव्य का कोई न कोई आकार अवश्य है, जीव में 
प्रदेशरब गुण विद्यमान है। यहाँ पर निराकार का अर्थ 'स्पर्शादिगुणरहितः है । 


-णें. से. 23-8-56/श[/ बी. एल. पदृप, हुणालपुर 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ९५६ 


परमाणु की तरह सिद्ध ( शुद्धनीव ) का झाकार नियत नहीं 


शंक--सिद्धों का शुद्धआआकार शुद्धिश्ववनय से कैसा है? खेसा कि पुष्णल का वदकोण आकार 
बतलाया है | 


समाधान--शुद्धनिश्चय का विषय “विशेष! या भेद! नहीं है। 'सिद्धों का भ्राकार' यह भेद विवक्षा को लिए 
हए है। इसलिए यह निश्वयनय का विषय नहीं है। कहा भी है-- 


/जिश्ययनयोध्मेद विधयो व्यवहारों सेदविषयः ।” ( आलापवद्धति ) 
अधे--निश्चयनय का विषय अभेद है भौर ध्यवहारतय का विषय भेद है । 


झ्रतः सिद्धों के आकार का कथन व्यवहारतय का विषय है। प्रस्पेक सिद्ध मगवान का आकार अपने-पपने 
चरमशरीर से कुछ न्यून होता है। कहा भी है-- 


णिक्कम्सा अहुगुणा कियुणा चरमदेहदों सिद्धा। 
लोफपरगढठिदा णिक्रता. उप्पादवर्शह घंजुला ॥१४॥ ( वृ. 8. सं. ) 


अरथ-- सिद्धभगवान शानावरणादि आठकर्मों से रहित हैं, सम्यक्ववादि आठगुणों के धारक हैं प्लोर अन्तिम 
शरीर से कुछ कम आकारवाले हैं, लोक के श्ग्रभाग में स्थित हैं तथा उत्पाद-व्यय से सयुक्त हैं । 


जिसप्रकार शुद्ध पुदूगलपरमाणु का भाकार नियत है उसप्रकार शुद्ध जीव का आकार नियत नहीं है । 


अश्समकझृतमगर्ध अव्यर्त चेयणागुणससहु । 
जाण अलिगर्गहणं जीवमणिदिट्ू-संदर्ण ॥५॥ [ लघु व्रब्यसंप्रह ] 
अधथ--जीव प्ररत, अरूप, अगध, अव्यक्त ( अस्पर्श ), भ्रशब्द, अलिगग्रहण है तथा अनिर्दिष्ट संस्थान 
याला है भर्थात्‌ जीव का कोई सस्थान ( आकार ) निर्दिष्ट ( नियत ) नहीं है। चेतना गुणवाला है। जीव को 
ऐसा जातो । 
--जेँ. ग. --65 / शा। ओपप्रकान्न 


१. झ्रात्मा फा भ्राकार व्यवहार से है 
२. अ्रमृतिक द्रव्यों का भी प्रदेशर्व गुण के कारण झाकार होता है 


शंका-- यह जीव जिस गति में जाता है उस गति के अमुकूल पुदगल वर्गणाओं के द्वारा शरोर को रचता 
होती है भोर उस शरोर क अनुकूल आत्म-प्रदेशों का प्रसार होकर जो आत्सा का आकार बना वह निश्चय से है 
पा व्यवहार से ? 


नि--आत्मप्रदेशों का संकोच होता व विस्तार होना आत्म«द्रब्य का स्वभाव तहीं है किन्तु शरीर 
नामकर्म के आधीन है भश्रर्थात्‌ शरीरनामकर्सोदय के आधीन होकर आत्मा के प्रदेश संकोच व विस्तार अवस्था को 
धारण करते हैं । ऐसा नही है कि आत्मद्रव्यस्वभाव के कारण आत्मप्रदेशों का सकोच विस्तार होता है। यदि ऐसा 
न माना जावे अर्थात्‌ द्रव्यस्वभाव के कारण सकोच-बविस्तार मान लिया जावे तो सिद्धों के भी संकोच-विस्तार फा 
प्रसंग आ जाने से आगम से विरोध आ जायगा । भ्रतः जीवप्रदेशों की संकोत्र-विस्ताररूप क्रिया पुदूगलकृत है। इस 
सम्बन्ध में प्लाषंबाक्य इसप्रकार है-- 


३६० ] [ १० रतनचन्द जंन मुक्तार | 


'संहारविस्ताशश्श शरीरमामकर्माधीन एवं, न ञ् स्थभावस्तेन कारऐेवन शरीराभावे विस्तारो न भवति ॥ 
--ब्र० ब्र० सं० गाथा १४ को ढीका 
भर्ष--संहार व विस्तार तो शरोरनामकर्म के आधीन हैं, जीव का स्वभाव नहीं है। इस कारण शरीर 
का अभाव होने पर जीवप्रदेशो का विस्तार नहीं होता । 


'उपसंहारप्रसपेंत: शरोरनामकर्म जनित विल्तारोपसहा रधर्मास्यासित्यर्ध। ।' बृ. द्र॒ सं, गा. १० ढीका 
अधथे--शरीरनामकर्म से उत्पन्न हुआ विस्तार तथा संकोचरूप जीव के धर्म हैं । 
इसी बात को श्री कुर्वक्ुम्द सगवाल तथा श्री अमृतचर्ातचाय कहते हैं-- 


जीवा पुरगलकाया सहु सब्किरिया हुबंति ण य सेसा । 
पुरगलकरणा जोबा खंधा खालु कालकरणा हु ॥९८॥ पं. का. 


ढठीका-'प्रवेशांतरप्राप्तिहेतुः परिस्पंदतरूपपर्य्याय: क्रिया । तन्र सक्रिया बहिरंगसाधनेन सहभूता जोथा: । 
जौबानां सक्तियत्वस्थ बहिरफूुसाधन कर्मनोकर्मोपचयरूपा: पुश्गला इति ते पुशृगलकरणा: ॥ तदभाबाध्षि: 
कियत्थ॑ सिड्धार्ता । 


शायार्थ--जीव और पुद्गल बहिरंग कारणों के मिलने पर सक्रिय होते हैं। शेष द्रव्य क्रियावान नही हैं । 
जीव की क्रिया में बहिरमसाधन पुदूगल है भोर पुद्गलस्कर्ध् की क्रिया मे बहिरगसाधन काल है । 


डीकार्थ--क्षेत्रान्तर प्राप्ति का कारण ऐसी परिस्पन्दनरूप पर्याय को क्रिया कहते हैं। वहिरंगसाधन के 
साथ जीव सक्रिय होता है। जीव की क्रिया के बहिरग साधन कर्म झौर नोकम का समूह पुदुगल है। इसलिये 
जीवों को पुद्गल कारण कहा गया | उन कर्म-तोकर्मों के प्रभाव मे भ्र्थात्‌ पुदूगल के रूपी बहिरग साधन के प्रभाव 
में सिद्ध जीव निष्क्रिय है । 


जीवप्रदेशपरिस्पन्दरूप क्रिया से ही प्रात्मप्रदेशो का संकोच-विस्तार होता है प्रथवा शरीर के आकाररूप 
होते हैं । 

जिस शरीर को यह जीव ग्रहण करता है उस शरीर के आकाररूप आस्मप्रदेश हो जाते हैं। यह क्रियारूप 
पर्याय जीव की स्वाभाविकपर्याय नहीं है, किन्तु कर्माधीनपर्याय है लर्थात्‌ विभावपर्याय है । कहा भी है-- 


भणिया जे विव्भावा जोवाण तहय पोग्गलाणं तर । 
कस्सलेणश थे जीबार्ण कालादो पोग्गलाणेया ॥७८॥ नयचकर सप्रह 


अर्थ--जीव ओर पुदूगल मे जो विभावभाव अथवा पर्याय होती हैं उनमें जीव को पुदूगल कर्म कारण 
जानना चाहिये और पुद्यल को काल कारण जानना घाहिये । 


बयोकि ये पर्यायें स्व-पर निभित्तक हैं भौर पराश्नित हैं, इसलिये व्यवहारनय का विषय हैं। निश्चयनय से 
तो जीव असंल्यातप्रदेशी है। कहा भी है-- 


अग्रुपुददेहपमाणों उबसंहारप्पसप्पदों जेदा। 
असमुहदों बवहारा णिलछयणयदों असंलदेसो था ॥१०॥ ( बू. वर. सं. ) 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ ६९१ 


अर्थ --व्यवद्ारनय के विषय की प्रपेक्षा यह जीव, समुद्घात के बिना, सकोच-विस्तार के कारण अपने 
छोटे-बढे शरोर के प्रमाण रहुता है। भौर निए्चपनय के विषय की अपेक्षा असंख्यातप्रदेश का चारक है । 


'परश्चधवि मिश्वयेन सहजशुद्लोकाकाशप्र सितासंस्येयप्रदेशस्तथा वि व्यवहारेणानादिकरस्म बन्धाधोनत्वेव शरोर- 
नामकर्मोबषजनितोपसंहार विस्ताराधीनत्वातृ घटाविभाजनस्य प्रदीपवत्‌ स्ववेहपरिसाण: ।” 


अर्श -- यद्यपि जीव निश्चयनय से लोकाकाश के प्रमाण प्रसंल्‍्यात स्वाभाविकशुद्धप्रदेशों का घारक है, तो 
भी व्यवहार से प्रनादिकर्मंबधवशात्‌ शरीर कर्मोदय से उत्पन्न सकोच तथा विस्तार के भ्राधीन होने से, धटादि मे 
स्थित दीपक की तरह अपनी देह के बराबर है। ब्रृ० ब्र० सं० गाथा २ को टोका 


शरीरप्रमाण होकर जीव का जो झाकाररूप सस्थान बनता है वह भी व्यवहारनय का विषय है। जीव 
अतिदिष्टसस्थानवाला है, यह निश्चयनय का विषय है। कहा भी है--- 


अरसमस्यमगंध अव्यत्तं चेवणागुणमसह्‌ । 
जाण अलिगग्गहणं जीवमणि हिहुसठाण ।।४०॥| समपसार 


अर्थध--निश्चयनय के विषय की भ्रपेक्षा जीव अरस, अरूप, अगष, अव्यक्त, चेतनागुणवाला, अशब्द, अलिग- 
ग्रहण और अनिदिष्टस्थान ( आकार ) वाला है । 


इसकी टीका में श्री अमृतचन्व्राचायं सस्थान के विषय मे निम्नप्रकार लिखते हैं-- 


/'जुर्ष्यातरारब्धशरीर संस्थामेनेय संस्थान इति निर्देष्ट्सशक्यर्वातृ नियतस्वभावेनानियतसंस्थानानतशरी र- 
चरतितवात्संस्थानमासकर्त विपाकस्य पुदुगलेधु निविश्यमानस्वात्‌, प्रतिविशिष्ट्संस्थानपरिणतसप्स्तवस्तुतरवसंबलितसह॒ण - 
स्ेदनशक्तिश्वेषि स्वप्सखिललोकसबलनशुन्योपजआयमान निर्म लानु भुतितात्यंतरमसंस्पानत्वा ७चा लिविष्ट्सल्थास: ।” 


अर्थ-- (१) पुदुगल द्रव्य कर रचे हुए संस्थानों ( ब्राकारों ) कर कहा नहीं जाता कि ऐसा आकार है। 
(२) अपने नियत स्वभावकर अनियत सस्थानरूप अनत शरीरो मे वतंता है, इसलिये भी आकार नही कहा जाता। 
(३) 'संस्थात' नामकर्म का विपाक (फल) है बह भी पुदगलद्रव्य मे है, उसके निमित्त से भी पग्राकार नही कहा 
जा सकता । (४) जुदे २ आकाररूप परिणमते जो समस्त वस्तु उनके स्वरूप से तदाकार हुआ जो अपना स्वभाव- 
रूप सवेदन उस शक्तिरूपपना इसमे होने पर भी आप समस्त लोक के मिलाप कर शून्य हुई जो अपनी निर्मेलज्ञान 
मात्र श्रभुभूृति उस अनुभूतिपने करि किसी भी आकाररूप नहीं है, इसकारण भी अनिर्दिष्ट संस्थान है। ऐसे चार 
हेतुप्रो से निश्चयनय की अपेक्षा सस्थान का निषैध कहा । 


यद्यपि सिद्ध भगवान के आत्मप्रदेशों का प्राकार है तथापि वह आझाकार पूर्वशरीर के आकारखूप होता है 
इसलिये वह प्राकार भी निश्वयनय का विषय नहीं है। जिसप्रकार समस्त सिद्ध भगवानों के ज्ञानादि अनन्तगुणा 
तथा आत्मप्रदेशों की सख्या समान होती है उसप्रकार प्राकार व अवगाहना समान नही होती, क्योकि जघधन्य- 
अवगाहना से उत्कृष्ट-अवगाहना तक अवगाहना के असंछयात भेद होते हैं। कोई पह्मासन से सिद्ध होते हैं, कोई 
खड्गासन से सिद्ध होते हैं, इसलिये भी सिद्धों के प्राकार मे समानता नहीं है। संस्थान के मूलभेद छुट्ट हैं प्रौर 
सूक्ष्मदृष्टि से उत्तरभेद असख्यात हैं। इन सब सस्यानों से ध्विद्ध होते हैं। इस कारण भी सिद्धो के ध्ाकारों में 
विभिन्नता है। इसप्रकार सिद्धों का भी कोई नियतसस्थान नहीं है, किन्तु उनका आकार भी पू्वंशरीर के स्‍भ्ाकार 
पर आषारित है। इसलिये सिद्धों का आकार भी निश्चयतय का विषय नहीं है। लोकाकाश के बराबर असंख्यात- 
प्रदेशीपना सब सिद्धों मे है अतः यह निएचयनय का विषय है । 


६२ ] [_ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार: 


पिद्धों का आकार निश्चयनय का विषय नहीं है इसका यह अभिप्राय नही है कि सिद्धों का आकार एक 
कह्पना मात्र है, भूठ है-प्रसत्य है; किस्तु सिडो का आकार वास्तविक है जो पूंशरीर से किचित्‌ ऊन है। 
कहा भी है-- 
भिश्कम्मा अह्ु गुणा किचणा चरमबेहदों पिद्धा । 
लोपरगठिदा एिक्ष्या उप्पादव्एह संजुत्ता ॥१४।॥ [बरू० ह० स्रं०] 


आर्सथ--सिद्ध भगवान शानावरणादि आठकर्मों से रहित हैं, सम्यकत्व आदि प्राठगुणों के षारक हैं । 
झ्रस्तिमशरीर से कुछ कम आकार वाले हैं। आगे घर्मास्तिकाय का झभाव द्वोने से लोक के अग्रभाग में स्थित हैं, 
नित्य हैं तथा उत्पाद व्यय से युक्त हैं । 


सिद्ध भगवान निराकार भी हैं। इसका यह प्रभिप्राय है कि सिद्ध भगवान प्रमूतिक हैं अर्थात्‌ आठ कर्मों 
का अभाव हो जाते से सिद्धों मे प्रमुतिकपना व्यक्त हो गया है, किन्तु ससार अवस्था मे वह अमृतिकपना कर्मों से 
तिरोहित होने के कारण ससारी जीव कथवित्‌ अर्थात्‌ कर्मंष को अपेक्षा से मूर्तिक है । 


शी अमृतचस्ताचायय ते समयसार की टीका के अन्त मे शक्तियों का वर्णन करते हुए कहा भो है--“कर्मबंध- 
व्यपगमव्यंजितवहुजस्पर्शा विशुन्यात्मप्रदेशिका अमूर्तत्वश क्तिः ।* 


अआर्डा--कर्मबध के अभाव से व्यक्त किये गये सहज स्पर्शादि शून्य आत्मप्रदेशध्वरूप अमूत्तंत्व शक्ति है ? 
॥हस्म-णो कम्माणसणा दिसंदधेण मुसत्तमुगगफपस्स जोवस्स घणलोगसेसपरदेसस्स जोगवर्तेण संघारविसप्पणधस्मसियत्स 
अवयवाज परतंतलकलणसंबपेणछट्टमंगुप्पतीए ।” घवल १४ १० ४५॥ 


अर्धा--को कर्म नौकमों का अनादि सम्बन्ध होने से मूर्तपने को प्राप्त हुआ है और जिसके घनलोकप्रमाण 
जीवप्रदेश योग के वशसे सकोच-विस्तार धर्मवाले हैं ऐसे जीव के अवयबो के परतन्त्र लक्षण सम्बन्ध से शरीरबध 
के छठे मग की उत्पत्ति होने में कोई विरोध नहीं है । 


/मुसटुकस्मजणिद सरोरेण अणाइणा संबद्धस्स जीवस्स ससाराबस्थाए सव्वकालं तसतो अपुघभुवस्स तस्सब- 
धेग भूसभावधृवगयस्स सरोरेण सह संबंधस्स विरोहाभावादों । धवल १६ १० ५१२ । 


अर्ध--मूर्ते भ्राठ कर्म जनित अनादि शरीर से संबद्ध जीव ससार अवस्था में सदा काल उससे अपृथरू 
रहता है। अतएवं उसके सम्बन्ध से मूर्तभाव को प्राप्त हुए जीव का शरीर के साथ सम्बन्ध होने मे कोई विरोध 
नहीं है । 


निराकार का यह अर्थ नहीं है कि सिद्ध जीवों का कोई आकार नहीं है, क्योरि प्रमूर्तिक द्रब्यो का भी 
प्रदेशत्वगुण के कारण आकार अवश्य होता है। जैसे आकाश का आकार समघतरूप है। घम्म, अधर्मद्रव्य, पुरुषा- 
काररूप हैं । 


>-छे. ग. -॥ 0-64/एणएत-5/ जबप्रकान्न 
जीव धौर पुदगल को क्रियाशीलता 


शंका-“जोब क्रियाशोल है अथवा नहों ? कृपया निश्वयनय से बतलाइये । यदि क्रियाशील है तो युक्त 
(शुद्ध ) अवस्था में उसे निल्किय ( अकर्ता ) क्‍यों माना है ? 


व्यक्तित्व और कुतित्व ] [ €६३ 


शंका--पुशगल क्रियाशील है अथवा नहीं ? कृपया निश्वयनय से अतलाइये। यवि भफ्रियाशील है तो 
समाधान कोजिए कि पुद्गल परमाणु जो एक जड़ पदार्थ है--स्थतः ( बिता जीव के संयोग के ) क्रिया केसे कर 
सकता है ? 


समाधान--निश्चयनय दो प्रकार हैं--शुद्निश्वयनय और अशुद्धनिश्वयनय । यहाँ दोनों नयों की अपेक्षा 
समाधान कर रहे हैं। सर्वप्रथम क्रिया का लक्षण क्‍या है ? इसका विदयार करता है--जिया- क्षेत्राश्क्षेत्रान्तर- 
गसनकूपा परिस्पन्दवती खलनवती क्रिया सा विद्यते ययोस्तो फ्रियावन्ती ीबपुश्गलो ॥ अथे : जिनके क्षेत्र से क्षेत्रा- 
स्तर परिस्पन्दनवाली व चलनवाली गमनरूप क्रिया विद्यमान है वे जीव-पुद्गल दोनों क्रियावाले हैं। परिस्पन्दन- 
लक्षण क्रिया, क्रिया का लक्षण परिस्पन्द ( कम्पन ) है। ( प्र. सा. गाथा १२९ की टोका ) प्रवेशान्तरप्राप्ति हेतुः 
परिस्परवनकपपर्पायः क्रिया । अर्थ-एक प्रदेश से प्रदेशान्तर मे गसन करना उसका नाम क्रिया है। ( पं० का० 
गाया ९८ को टोका )। उभयनिमित्तापेक्ष: वगादुष्पद्ममान: पर्यायों व्रध्यस्प वेशान्तरप्राप्सिहेतु: छिपा । ( स० लि० 
अ० ४ सुृ० ७ ) उभयनिभिसापेक्ष: पर्यापविशेषो द्रव्यस्प देशान्तर प्राव्तिहेतु: क्रिया । ( त० रा० वा० अ० ५ सू ७ 
बा० १ ) अर्थ : उभयनिमितत के [ प्रभ्यन्तर श्रौर बाह्य कारण ) द्वारा जिम्की उत्पत्ति है प्रौर जो द्रव्य को एक 
देश से दूसरे देश मे लेजाने मे कारण है, ऐसी पर्याय का नाम क्रिया है। अध्यन्तरं क्रियापरिणामशक्तियुक्त' ब्र॒व्य॑ 
बाह्य च॒ प्रेरणाभिघातादिक निमिशमपेक्योत्पद्ममानः पर्याय विशेषो द्रब्यस्प देशान्तरप्राप्तिहेतु: क्रियेति व्यपविश्यते । 
अर्श : क्रियारू्प परिशमनशक्ति का घारक द्रव्य अभ्यन्तर विकारण, प्रेरणा का होना एवं भ्रभिघात ( धक्का 
झादि ) बाह्यकारणा है इन दोनो कारणो के द्वारा जिसकी उत्पत्ति है और जो द्रव्य को एकदेश से दूसरे देश लेजाते 
में कारण है ऐसी विशेषपर्याय का नाम क्रिया है। ( घुजबोध तस्वार्वबृत्ति अ० ५ सूत्र ७ ) इसप्रकार क्रिया का 
लक्षण कहा गया । 


जोब क्रियाशील है भोर नहीं भो 


जोवा “*““*” सहसकिकरिया हथंति ““““ पुर्शलकरण जोवा “““”“” । पं० का० गा० ९८ इस पर 
टीका इस प्रकार है--जोबानां सक्रियरवस्प बहिरग साधन कर्ममोकमॉपिचय रूपा: । ते पृद्गलकरणा: तहभावाहिः 
करियर्व घलिद्धानां । अर्थ : जीव बाह्य पुद्गल कारणो के साथ सक्रिय द्वोते हैं। जीवों के क्रियापने मे बाह्साधन कर्म 
प्रौर नोकमंरूप पुद्गल हैं। वे जीव-पुदूगल का निमित्त पाकर क्रियावन्त होते हैं। कर्म-नोकमंरूप पुद्गलनिमित्त के 
अभाव में सिद्ध निष्क्रिय हैं। यहाँ पर जीव की विभावरूप क्रिया का बाह्य कारण की मुख्यता से कथन है श्रौर 
विभाव के ह्भाव मे सिद्धों को निष्क्रिय कहा है। प्र० सा० गाथा १२९ की टीका में इसप्रकार कहा है--जोवा अपि 
परिस्पर्वस्व भावत्यातु परिस्पन्वेन मृततकसंनोकमं पुदगलेध्यो भिश्नास्तेः सह संघातेन संहता: पुनर्ेदेनोत्पद्यमानाव- 
लिष्ठमान भज्यमाना: फ्रियावन्तश्थ भवस्ति ! 


अथ--जीव भी क्रियावाले होते हैं, क्योकि परिस्पन्द स्वभाववाले होने से परिस्पग्द के द्वारा नवीन कम- 
नोकर्सरूप पुद्गलो से भिन्न जीव उनके साथ एकत्र होने से झौर कम नोकमंरूप पुदगलो के साथ एकत्र हुए जीव 
बादमे पृथक होने से ( इस अपेक्षा से ) वे उत्पन्न होते हैं, टिकते हैं और नष्ट होते हैं। यहाँ पर क्रिया की प्रपेक्षा 
में अशुभ जीव में उत्पाद, व्यय और श्रौव्य बताया है। भ्रतः क्रिया जीव का स्वभाव कहा है। यह अशुद्ध क्रिया का 
अन्तरग कारण की मुख्यता से कथन है । त० रा० वा+ अ० ५ पुत्र ७ को प्रथम वातिक को टीका में भोमह्‌ 
भट्टाकलंकदेव ने इस प्रकार कहा है--उस्तवनिभित्त इति विशेष व्रभ्यस्वभावनिवृत्पर्थ । यदि हि द्रब्यस्वभाव: स्थातृ 
फिया परिणासिनोव्रब्यस्पानुपरत फ्रियस्वप्रस्ंग: | व्रव्यस्य पर्याय विशेष इति विशेष अर्थास्तर सावनिवृत्यर्थ । यदि 
हि किया प्रव्यावर्धाग्तर भूता स्पातृ इब्यनिश्चलत्व प्रतंग: | अर्थ-उसय निर्मित्तापेक्ष यह विशेषण दिया गया है। 


९९४ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


बह क्रिया द्रव्य का स्वभाव न समझा जाय इस बात की निदृत्ति के लिए है। यदि क्रिया को द्रव्य का स्वभाव मान 
लिया जावे तो फिर द्रव्य सदा स्थिर न रहकर हलन-चलनरूप ही रहेगा ॥ पर्याय विशेष यह जो क्रिया का विशेषश 
है बहू क्रिया द्रव्य से भिन्न पदार्थ नही समझा जाय, इस बात की द्योतना के लिए है। यदि क्रिया भिन्न पदार्थ हो 
जावे तो द्रव्य सर्देथा निश्चल हो जावेगा । यहाँ पर बाह्यकारणा निरपेक्ष त्रिकालिकस्वभाव को अपेक्षा से क्रिया के 
जीव के स्वभावपने का निवेध क्रिया, किस्तु क्रिया जीव की पर्याय है, कोई भिन्न वस्तु नहीं है, बातिक १४ व उसको 
टीका इस प्रकार है--शरीरबियोगे निष्क्रियस्वप्रसग इति चेन्न अभ्युपापमात्‌ । अथवा, परनिमित्तक्रियानिवुस्ताबषि 
स्वाभाविको भुक्तस्योध्बंगतिरष्युपगम्पते प्रदीषषत्‌ । अथवा, स्थाच्छरी रवियोगे मुक्तस्प निःक्रिपत्य॑ यदयनन्तवीर्यज्ञान- 
दर्शालालिस्टय सुखानुभवनादय: क्रिया त अध्युपगम्येरतु । अध्युपगम्यन्ते तु तस्मादयमदोध. शरोरबियोगादात्मनों निः- 
क्रियस्थप्रसड्ध इति । अर्थ : शरीर ( कार्माणशरोर ) के वियोग हो जाने पर जीव क्रियारहित होता है, ऐसा कहने मे 
कोई दोष नहीं, क्योकि यह दृष्ट है। भ्रथवा, परनिमित्तकक्रिया का अभाव हो जाने पर भी, दोपक के समान मुक्त- 
जीव के ऊष्वंगमनरूप स्वाभाविक क्रिया मानी गई है । अथवा, यदि शरीर के वियोग में मुक्ततीव को क्रियारहित 
माना जायगा तो अनन्तवीयं, अननन्‍्तज्ञान, अनन्तदर्शन एवं अविन्त्यसुख का अनुभव करना आदि क्रियाएँ मानी गई हैं 
दे न मानना चाहिए। किन्तु वे मानी गई हैं, इसलिए शरीर के ग्रभाव मे आत्मा निष्क्रियपदार्थ है यह दोष यहाँ 
लागू नहीं हो सकता । 


पं० का० गाथा ९८ को टीका मे श्री अमृतचन्द्रतूरिजो ने इस प्रकार कहा है--आत्मा हि परव्रध्यर्वात्कर्म - 
रजता साकल्येम यस्मिन्नव क्षणे मुच्यते तल्मिन्नेवोध्वंगमनस्व भावत्वाल्लोकान्तमधिगम्यः परतो गतिहेतोरभावावध- 
स्थित: । जिस क्षण मे समस्त कर्मों से आत्मा मुक्त होता है उसी क्षण में आत्मा ऊध्वंगमनस्वभाव होने के कारणा 
लोक के भ्रन्ततक जाकर ठहर जाता है, क्योकि आगे गतिहेतु ( धर्मद्रव्य ) का अभाव है। बृहदुद्रव्यसप्रह गाथा २ 
में भी कहा है--विस्स सोउढ़ गई अर्थात्‌ जीव स्वभाव से ऊध्बंगमन करने वाला है । इस गाथा की टीका में इस- 
प्रकार कहा है--यदयपि व्यवहारेण चतुर्गतिजनककर्मोदयवशेनोध्वाधत्ति्यंग्गति स्वध्ावस्तथापि निश्चयेन केवल शञाना- 
हानस्तगुणावाप्ति लक्षण सोक्षगमतकाले विख्सा स्वभावेनोदृध्वंगतिश्चेति । अर्थे : यद्यपि व्यवहार से चारों गतियो को 
उत्पन्न करनेवाले कर्मों के उदयवश ऊंचा, नीचा तथा तिरछा गमन करनेवाला है फिर भी निश्चयनय से कैबल- 
ज्ञानादि अनन्तगुणों की प्राप्तिस्वरूप जो मोक्ष उसमे जाने के काल में स्वभाव से ऊध्यंगरमन करने वाला है। इस- 
प्रकार अशुद्धनिश्वयनय से परिस्पन्दरूप क्रिया जीव का स्वभाव है प्रौर शुद्धनिश्वव तय से ऊष्वंगतिझूप क्रिया जीव 
का स्वभाव है, किन्तु परिस्पन्दरूप क्रिया जीव का स्वभाव नहों है। शुद्धप्रवस्था में मुक्तजीव को परिस्पन्दरूप 
घैभाविकक्रिया के अभाव की अपेक्षा निष्क्रिय कहा है । 


पुद्गलों में क्रियाशीलता 


पुद्गलो की क्रिया मे कालनिमित्त कारण है ओर काल का अभाव नही होता अतः पुद्गल सिद्धों कै समान 
निष्करियपने को प्राप्त नहीं होता जेसा कि पं० का० गाया ९८ की टीका में कहा है--पुशगलानां सक्रिप्रतवह्य बहि- 
इंशसाधम परिणामनिर्वर्तकः काल इति ते कालक्रणा: । न थ॒ कर्मावीतनासिव कालस्पाभाव:। ततो ने सिद्धानामिय 
निदिकरियरव पुद्ृगलानासिति । पुदुगलों की क्रिया स्वाभाविक और प्रायोगिक दो प्रकार की होती है जैसा ह० रा० 
वा० अ० ५सु० ७ की वातिक १६ में कहा है-पुदूगलानासमपि द्विब्रिधा क्रिया विद्नसा प्रयोगनिमित्ता ले अतः 
पुदूगलपरमाणु को स्वाभाविकक्रिया के लिए जीव के सबोग की आवश्यकता नहीं है। पुदूगलपरमाणु का जीव 
के साथ संयोग भी नहीं हो सकता, क्योंकि जीव का सयोग स्कन्ध के साथ हो सकता है । 


“जे. स. 23-8-56/५/बी एल, पदम, गुजालपुर 


व्यक्षिश्व भौर कृतित्व ] [ ६९५ 


स्वसमय-परसभम्यव 
शंफा--स्वसमय भर परसमय कौोन-कोन जीव हैं ? 
समाधान---थरी कू बकु दाचायय ने स्वसमय प्रोर परसमय जीवों की व्याख्या निम्नप्रकार की है-- 


बहिरंतरप्पमेपं परसमर्य भष्णय जिनिदेहि । 
परमप्पा सगससय तस्तेयं जाग गुणद्वाणे ॥१९४८॥ 
मिस्सोत्ति बाहिरप्पा तरतमया तुरिय अतरप्वजह॒ण्णा । 
पसत्तोत्ति मम्मिमतर छोणशुसतम परम-जिणसिदा ॥१४९॥" शस्यणसार 
क_्ष्य--ब हिरात्मा भ्रौर अन्तरात्मा भेदरूप परसमय, ऐसा जिनेसख भगवान ने कहा है। परमात्मा स्वसमय 
है । गुणस्थानो की अपेक्षा उनके भेद जानने चाहिये ॥ १४८ ७ तरतमता लिये हुए मिश्र-तीस॑रे ग्रुगस्थानतक 
बहिरात्मा है। चतुथंगुएणस्थान मे जधन्यग्रन्करात्मा है। उपशान्तमोह-ग्या रह॒वें गुएस्थान तक मध्यमअन्तरात्मा है । 
क्षीणमोह-बारहबें गुशस्थान में उत्कृष्टअन्तरात्मा है। जिन और सिद्ध परमात्मा है। पर्थात्‌ बारहवेंशुणस्थान तक 
भ्रन्तरात्मा होने के कारण परसमय है । तेरहवें-चौदहवें गुणस्थानवर्ती जिन तथा गुणस्थानातीत सिद्धभगवान स्व- 
समय हैं । मिथ्यादष्टि ग्रथवा सम्यग्डष्टि जो घातिया कर्मोदय में स्थित हैं, वे परसमय हैं और जो क्षायिकसम्यर- 


दर्शन-ज्ञान-चारित्र मे स्थित हैं वे स्वसमय हैं । 
इसी बात को उन्हीं कुम्वकुस्व भगवान ने समयसतार प्रंथ मे कहा हे । 


मीवो चरित्तदरसणणाणट्रिट ते हि. ससमयं जाण । 
पुरगल कम्प्रपदेशद्विय थे हम जाण परतमयं ॥ २ ४ 


अरथे--जो जीव ( क्षायिक ) चारित्र, ज्ञान, दर्शन में स्थित हैं, उनकी स्वततमय जानना चाहिये और जो 
घातियाकर्मोदयरूप पुदुगल प्रदेशों मे स्थित हैं। उनको परसमय जानना चाहिये । 


नोट--पह भ्रथ रपणतार गाया १४८४ थ १४९ की दृष्टि से किया गया है । 
-णोँ. ग. 7-0-65 5 प्रभवश्द 
स्वसमय तथा परसस्य का स्वरूप 


शंका---कौस जीव स्व-समय है और कौन जीव पर-समय है ? स्व-ससय और पर-समय किसको कहते 
हैं ? केवली भगवान के योग तथा कर्मास्नव हैं क्या वे भो पर-समय हैं ? 


समाधान--ओी कुन्वक्ुस्दासार्य ने स्व-समय ओर पर-समय का स्वरूप निम्नप्रकार कहा है--- 


जे पल्मयेसु णिरवा जीोवा परसमधिग सि णिहिंदठा । 
अदसहावस्सि ठिदा ते सग समया मुरतेदब्बा ॥॥ ९४ ॥ प्र. सा. 


अर्थ--जो पर्याय मे निरत हैं वे पर-समय हैं ऐसा कहा गया है। जो भ्रात्म-स्वभाव में स्थित हैं उनको 
स्व-समय जानता चाहिये । 


१. डा0 देवेग्डढकुमार ब्रास्ही ड्वारा अनूदित 'रथणमार' में इन गाथाओं की गाषा संख्या १९८०१२६ हैं । 


१६६ ] [ प० रतनचन्द जन मुख्तार 4 


जीबो घरित्तदतणणाणद्विंट त॑ हि लत्तमयं जाण। 
पुरणलकम्सपदेसट्ठियं व त॑ जाण परसमयं ॥२॥ समयतार 


अर्थं“-जों जीव दशेत, शान, चारित्र में स्थित है उसकों स्व-समय जानो प्लौर जो पुदगलकमंप्रदेश में 
स्थित है उसको पर-समय जानो । 


इन दोनों गाथाओ से यह स्पष्ट हो जाता है कि जो श्रांत्मस्वभाव अर्थात्‌ दर्शन-ज्ञान-बारित्र मे स्थित है 
यह स्वसमय है । ऐसा जीव परमात्मा हो सकता है । प्रौर इससे भिन्न अर्थात्‌ जो आत्मस्वभाव या दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र मे स्थित नहीं है प्र्धात्‌ जो परमात्मा नहीं है वह परसमय है। इसप्रकार प्रन्तराश्मा सम्यश्धष्टि भी पर+ 
समय कहा गया है। हसी बात को भरी कुस्वकुन्द स्गवान रमणसार प्रथ मे हस प्रकार कहते हैं-- 


बहिरंतरप्पमेय परसमयं सण्णए जिणिवेहि । 
परमप्पो सगसम्य तब्भेयं जाण ग्रुणठाणे ॥१४८॥"* 


लअर्थध--भगवान जिनेन्द्रदेश ने यहिरात्मा औौर अन्तरात्मा को परसमय कहा है जौर परमात्मा को स्व- 
समय कहा है। इनके विशेष भेद गुणस्थान को अपेक्षा समझ लेना चाहिये । 


मिस्सोत्ति बाहिरप्पा तरतमया तुरिया अंतरप्पजहण्णा । 
संतोत्ति मज्मिमंतर खीझुत्तमपरमजिणसिद्धा ॥ १४९ ॥* 


अर्थ-- मिध्यात्व नामक पहिले गुणस्थान से सम्पग्मिथ्यात्व तामक तीसरे मिश्रगुणस्थानतक तरतमता से बहि- 
रात्मा है। अविरत सम्यर्दृष्टि चौथेगृणस्थानवाला जघन्य अन्तरात्मा है, उपशान्त मोह [ ग्यारहवें गुणास्थान] तक 
मध्यमश्नन्तरात्मा है और क्षीण मोह [ बारहवें गुमस्थान ] वाला उत्कृष्ट अम्तरात्मा है। जिन भौर विद 
परमात्मा हैं । 


हन भाष॑बाबयों से यह स्पष्ट हो जाता है कि क्षीणमोह [ बारहवें गुणस्थान | तक घातियाकर्मों का उदय 
रहता है पर्थाद्‌ पुदुगलकमंप्रदेश मे स्थित रहते हैं, क्योकि केवलज्ञान भादि स्वभाव व्यक्त नही हुआ है, अतः वे 
पर-समय हैं। जिनेश भगवान के यद्यपि योग के कारण सातावेदनोयकर्म का ईर्यापथास्रव हों रहा है तथापि समस्त 
घातियाकर्मों का नाश हो जाने से स्वाभाविक कैवनज्ञान, क्षायिकसम्यक्त्व व क्षायिकचारित्र व्यक्त हो गये हैं, इस- 
लिये जिनस्वभाव में स्थित होने से स्व-समय हैं । 


जे, ग. 0-9-64/7५| जयप्रकाप्न 
जीवतत्व व जीवद्रव्य में अ्रन्तर 


शंका-- जीवतस्थ ओर जोवदग्रष्प में क्या अन्तर है ? तस्व झोर द्रष्प का अलग-अलग लक्षण करते हुए 
दोनों का अन्तर समझाइये । 


समाधान-- तत्व” शब्द भावसामान्य वाचक है, क्योकि 'तत्‌! यह सर्वेतामपद है और स्वनाम सामान्य 
अर्थ में रहता है अतः उसका भाव तत्त्व कहलाया । ( सर्वार्यंसिद्धि अध्याय १ सूत्र २ )। 'द्रव्य' शब्द में द्रव! 


१., 2. वे दोनों गाथाएँ डा0 देवेरकृमार ब्राम्त्री द्वारा सम्पादित र्यणसार में गार्थाक १९८०-२६ पर है । 


व्यक्तित्व और कंतित्व ] [ ६९७ 


धातु है जिसका अर्थ प्राप्त करना होता है। जो यथायोध्य अपनी-अपनी पर्यायों के द्वारा ब्राप्त होता है या पर्याय 
को प्राप्त होता है वह व्रब्य' है ( धर्वार्धशिद्धि ४-२ ) । 'तस्थ! में भाव की मुख्यता है ओर #मब्य! में परिणमत 
को पुख्यता है। जीवपदाय जिसरूप से प्रवस्थित है उसका उसरूप से होना यह जीवतर्ंव है। जीवपवार्थ सतृरूप 
है यह जीवद्थ्य है । 

--णें. सं. 6-3-58/४/| गु य. भ्राह, लाॉकरवाले 


तत्त्वचिन्तन में मन व इन्द्रियों का साहाय्य भ्रपेक्षित है 


शंक्ा--कर्मों से मलिन आह्मा क्या बिना दरव्यमन के तत्त्वों का यथायं खिलन कर सकता है? मन तो 
लड़ पदार्थ है। वह तो चितल कर नहीं सकता है फिर उसके अभाव में तस्‍्वों का बितन क्यों नहीं कर सकता है ? 


समाधान - संसारी जीवो के ज्ञानावरण, दर्शनांवरण और वीर्यातरायकर्मों का उदय होने के कारण, उनके 
शान का पूर्ण विकास नहीं हो पाता है। शश्तनावरणादि कर्मों के क्षयोपशम के कारण जितना भी ज्ञान लब्धघिरुप 
से प्रगट होता है उसको उपयोगात्मक होने के लिए हन्द्रिय व मत की सहायता की आवश्यकता होती है, क्योंकि 
वह ज्ञान अपूर्णो होने के कारणा कमजोर है । इसलिये भ्रो उसास्वामों आचायें ने तस्‍्वार्थ॑कृत्र मे कहा है-- 


धतविश्ियानिन्दियनिमित्त ॥१)१४॥ अ्र्‌त॑ सतिपृर्ष द्धनेकद्रावशसेद । उस मतिज्ञान के इच्द्रिय और मन॑ 
निमित्तकारणा होते हैं और श्रृतज्ञान मतिज्ञानपूर्वक होता है । 


इसका यह आर्थ नहीं है कि इन्द्रियाँ या मन पदार्थों को जानते हैं। आत्मा ही पदार्थों को जानता है, किन्तु 
जानने के लिये इन्द्रिय व मन की सहायता की प्रावश्यकता होती है । बिना इन्द्रिय ब मंन की सहायता के मति- 
ज्ञान व श्रुतज्ञान जानने मे असमये हैं । 


जिसप्रकार आँखें देखती हैं, किन्तु जब वे कमजोर हो जाती हैं तो उनको चश्मे को सहायता की प्राव- 

श्यकता होती है । यह बात सत्य है कि देखती भ्राँल है चश्मा नहीं देखता, किस्तु बिना चश्मे के कमजोर आँख नहीं 

देख सकती । इसीप्रकार आत्मा भी पौद्गलिक इन्द्रिय व मन की सहायता के बिता मति व श्रुत ज्ञान द्वारा तत्वों 
को नहीं जान सकती । 

जे, गे. 7-7-69 |" | रो. ला प्रतत 


सम्यक्त्व रहित भ्रात्मा में भो कथंचित्‌ जिनत्व है 
शंक--सम्पक्त्थ रहित आत्मा में जिनरव लहीं है, इसमें अनेकान्त क्या है ? 


सस्राधान--सम्यवत्वरहित आत्मा भ्र्भात्‌ मिथ्याइष्टि बहिरात्मा से भी जिनत्व शक्तिकूुप से तथा भावषी- 
नैगमतय की अपेक्षा व्यक्तिर्प से भी है। भी वृह॒द्ध्व्यतंग्रहु कौ संस्कृत टीका में कहा भी है-- 


“प्िध्याहृष्टिभव्यजीयवे बहिरात्मा ध्यक्तिर्पेण तिष्ठति, अन्तरास्मापरमात्माद्र्य शक्तिकपेण श्ाधिनेशमनया- 
येक्षपरा व्यक्तिकपेण ले । अभव्यज्ीब पुतर्ज हिरात्ता ध्यक्तिकपेण अन्तरात्मा परसात्मादय्य शक्तिकृपेणेव, तल भाविनेग- 
अनयेनेति । यद्चमव्यजीबे परमात्मा शक्तिस्पेज बर्तते तहि कथमभश्यत्वमिति चेतु / प्ररसमात्मशक्त। केबलशानावि- 
हपेण व्यक्तिन भविव्यतोत्यम्व्यत्यं, शक्ति: पुनः शुद्धभयेनोंसयत्र समानता । यदि परुतः शक्तिर्पेणाप्यक्रध्यजोबे केबल- 
जाग माह्ति तवा केघलशानाबरणं न घटते ।” गाया १४ टोका । 


धर ] [ पं० रतनचन्द जेन मुख्तार 


अथं--मिशथ्याइष्टि भव्यजीब है उसमे केवल बहिरास्मा तो व्यक्तिझृपसे रहता है, अन्तरात्मा तथा परमात्मा 
दे दोनों शक्तिर्प से रहते हैं, भावीन॑गमनय की भ्रपेक्षा व्यक्तिकप से भी रहते हैं। मिश्यादष्टि अभव्यजीब में 
बहिरात्मा ध्यक्तिरूप से तथा भ्रम्तरात्मा तथा परमात्मा ये दोनों शक्तिरूप से ही रहते हैं। भावी नेगमनय की अपेक्षा 
अभव्य में अंतरात्मा तथा परमात्मा व्यक्तिर्प से नहीं रहते । कदाचित्‌ कोई कहें कि यदि ध्रभव्य जीव में परमात्मा 
शक्तिरुप से रहता है तो उसमें अभब्यत्व कंतते ?े इसका उत्तर यह है कि प्रभव्यजीव में परमात्मशक्ति की केंवलकज्ञा- 
नादिरूप से व्यक्ति न होगी इसलिये उसमे अभव्यत्व है । शुद्धनय की अपेक्षा परमात्मा की शक्ति तो मिथ्याइष्टि- 
भव्य और ध्रप्रव्य इन दोतो में समान है। यदि प्रभव्यजीव में शक्तिरूप से भी केवलज्ञान न हो तो उसके केवल- 
ज्ञानावरण कर्म सिद्ध नहों हो सकता । 


इसप्रकार सम्यक्त्वरहित जीव में जिनर्व शक्तिरूप से सिद्ध हो जाने से अनेकान्त सिद्धान्त मे कोई बाधा 
नहीं आती है । 
जे. ग 8--70/शा| रो, ला. जेन 
चेतन व चेतन्य में कोन किसके भ्राक्षय से रहता है ? 


शंका--चैेतन के आय चेतन्य रहता है या चेतन्य के क्षाअय चेतन रहता है ? 


समाधान--चेतनद्रव्य और प्रचेतनद्रग्य हसप्रकार द्रव्य के दो भेद हैं। जिस द्रण्य मे चेतना या चैतन्यगुण 
पाया जावे वह चेतनद्रव्य है। जिस द्रव्य में चेतना भर्थात्‌ चंतन्‍्यगुण न हो वह प्रचेतनद्रव्य है । इसप्रकार चेतनद्रव्य 
के चेतन्यगुण रहता है। कहा भी है-- 
“'बश्चेतनोउयमित्यन्वयस्तव्‌द्रब्य, यज्चान्वयाधितं चेतन्पसिति विशेषण स गुणः ।”” 
--प्रवश्नसार गा० ८० टीका 
अर्थ--जो यह चेतन है, यह अन्वय है, वह द्रव्य है। जो अन्वय के आश्रय रहनेवाला चेतस्य है, यह 
विशेषण है वह गुण है । 
“हच्याथया भिगु णा गुणाः ॥५॥४१॥४? ( मोक्ष शास्त्र ) 
यहाँ पर भी यह बतलाया गया है कि ग्रुण सदा द्रव्य के आश्रय रहते हैं । इससे भी यह सिद्ध हुआ कि 
पतन्यगुण निरन्तर चेतनद्वव्य के आश्रय रहता है । 
“जे, ग 6-7-70/...... | रो. ला. जैन 


एकशरोरस्थ निगोदों के सुखदुःखानुभव भ्रसमान होते हैं 


शंका--एक निगोद शरीर में रहने वाले अनन्त जीथों को दृःानुभव एक प्रकार का होता है था उसमें 
कुछ अन्तर है ? 

समाधान---एकनिगोद शरीर में रहने वाले सभी जीवो के एक जैसे परिणाम नही होते हैं। किसी के 
तौब्रपरिणाम होते हैं और किसी के मंदपरिणाम होते हैं भ्रौर उन्त तीव्र व मंद परिणामों के अनुसार ही तीज्र व मंद 
प्रमुभागसहित कर्मबन्ध होता है । जैसा कि “तौद्नमन्वशाताशात भावाधिकरणबीय विशेषेभ्यस्तड्ििशेष:” इस सूत्र मे 
कहा गया है। जंसा-जैसा श्नुभाग उदय मे आता है, उसके अनुरूप ही सुख-दुःख का वेदन होता है, क्योकि 
“दिपासोधलुप्रवः” ऐसा सूत्र है। प्तः सभी निग्रोदिया जीव एक ही प्रकार के दुःख का अनुभव नहीं करते हैं । 


ब्यक्तिश्य भ्रौर कृतित्व ] [ ६६६ 


निगोदिया जीवों के परिणामों में बिभिन्नता होना अप्रसिद्ध भी नहीं है । 


#णिगोवणीया बावरा सुहुमा तिरिक्ेहि कालगदसमाणा कदिगविओों गश्छति ? बुबे गवीओ गच्छन्ति 
लिरिखगदि स्मसगवि बेदि । धवल पु० ६ पु० ४५७ । 


निगोद-जीव-बादर या सूक्ष्म तिय॑चपर्याय से मरण करके कितनी गतियों मे जाते हैं? दो गतियों में जाते हैं 
(१) तिर्यचगति (२) मनुष्यगति । 
परिणामों की विभिन्नता के कारण ही निगोद जीव विभिन्न गतियों मे जाते हैं। यदि एक से परिणाम होते 
तो एक ही गति मे जाने का नियम होता, कितु ऐसा नियम है नही । अतः सभी निगोद जीवो के सइश परिणाम 
नही होते हैं, इसी लिये वे एक ही प्रकार के दु ख का अनुभव नही करते हैं । 
जे. ग --76/५॥/.... ... 


झात्मा व जीव में कथंचित्‌ भ्रन्तर है 
शंका--आत्मा और जोव में क्‍या कोई अन्तर बताया जा सकता है ? यवि है तो क्या ओर कंसे ? 
सम्ताधान--' प्रात्मा'' शब्द का अर्थ इसप्रकार है-- 


“अतु धातुः सातत्यगमने5थें वर्तते । गमनशब्वेसात्र ज्ञानं भण्यते, सर्वे गटपर्था ज्ञानार्था.” इति वचनातु । 
तेन कारशेन यथासभवं शानसुखाबि गुरेषु आसमस्तातु अतति ब्तते यःस आत्मा भण्यते । अथवा शुभाशुभसनोबचल- 
कायव्यापारंयंघासम्भव तोत्रमन्वाविकूेपेण आसमन्‍्ताइतति बतेते यः स आत्मा । अथवा उत्पादण्ययप्रौव्ये रासमन्ता- 
बतति बतंते यः स आत्मा । दृ. ॥. स. गाथा ५७ को टीका । 

अर्थं--'अत्‌' धातु निरतर गमत करने रूप अर्थ मे है और “सब गमनार्थक धातु ज्ञानार्थक होती हैं” इस 
बचन से यहाँ पर “गमन' शब्द से ज्ञान कहा जाता है। इसकारण जो यथासम्भव ज्ञान, सुखादि गुणों मे सवंप्रकार 
वत्तंता है, वह आत्मा है। अथवा शुभाशुभ मन, वचन, काय की क्रिया द्वारा यथासम्भव तीतव्रमदआदिरूप से जो 
पूर्ण-रूपेण वर्तता है बह आत्मा है। अथवा उत्पाद-व्यय-भौव्य इन तीनो धर्मों के द्वारा जो पुर्णाछप से वर्तता है, 
बह आत्मा है । 


जीव शब्द का भ्र्थ इस प्रकार है-- 


“आउशादिपाणाणं घारणं जीवाण्ं त वर अजोगिच्रिससमयादों उबरिणह्थि, सिद्ध सु पाणणिबधणटुकस्पा- 
भावादो, तम्हा सिद्धा ण जीवा, जीविवपुष्या इचि ।” धवल पु० १४ ० १३ | 


बर्थ--आपुप्रादि प्राणो को धारणा करना जीवन है। वह प्रयोगी के भ्रन्तिम समय से शआलागे नहीं पाया 
जाता, क्योकि सिद्धों के प्राणों के कारणभूत आठो कर्मों का अभाव है। इसलिये सिद्ध जीब नहीं हैं। प्रधिक से 
अधिक वे जीवितपूर्व कहे जा सकते हैं । 


इृत अपेक्षा से जीव और आत्मा में भन्तर है, किस्तु जो चेतन परिणामों से जीता है वह जीव है और जो 
जाने सो भ्ात्मा इस अपेक्षा जीव और आत्मा में अन्तर नहीं, एकार्थवाच्री है । 


“जे. ग. 0-8-72/5/ र. ला. जेंग, मेरठ 


१००० ] [ पं० रतनचन्द जन मुख्तार : 


झात्मा कथंचित स्वगत है 
शंका--आत्मा सर्वब्यापो छिसप्रकार है ? 


सप्राधाम--आत्मा के प्रदेश यद्यपि लोकाकाश प्रमाण असब्यात हैं तथापि ज्ञान की ध्पेक्षा सर्वव्यापी हैं, 
क्योकि ज्ञान लोकालोक सर्वपदार्थों को जानता है । कहा भी है-- 
आावा णाणपम्ताणं णाणं रोयप्पयाणमुहिदु । 
णेयघ लोपालोयं तम्हा णाण तु सव्यगय ॥२३॥। प्रवचनसार 
शानप्रमाणमारमान ज्ञात शेयप्रम विद: । 
लोकालोक यतो शेय ज्ञान सबंगत ततः ॥१।१९॥ योगसार प्राभ्ृत पृ० १२ 


जिनेन्द्रदेव ने आत्मा को ज्ञानप्रमाण प्रौर ज्ञान को ज्ञेयप्रमागा कहा है। ज्ञेय चू कि लोकालोकरूप है अतः 
ज्ञान सर्भगत है। भात्मा ज्ञान प्रमाण होने से आत्मा भी सर्णगत है । 
सिद्धों बोघधमितिः स बोध उदितो शेयप्रमाणों भवेत्‌ । 
जेयं लोफमलोफमेष थे बदन्त्यात्मेति सर्वत्यित: ॥ पद्मनन्दि प॑ं० ८।५ 


श्र्थ- सिद्धजीव अपने श्ञान के प्रमाण हैं और वह ज्ञान ज्ञैयप्रमाण है ज्ञेय भी लोक-अलोकस्वरूप हैं। इससे 
आह्मा सर्द व्यापक कहा जाता है। ( प्रदेश को अपेक्षा आत्मा सर्वव्यापक नही है )। 


जे ग 23-9-77/शा। रो ला मित्तल 
शुद्धनिश्वयनय से झ्रात्मा को कुछ भी हेय-उपादेय नहों 


शंका - अध्यात्मरहस्थ प्रथ के ६४ वें श्लोक में कहा गया है कि परमशुद्धनिश्वयनय की हषिट से आत्मा 
के लिये न कुछ हेय और न उपायेय है ।” प्रश्त यह है-क््या उच्च भ्रणी का योगी अपनो प्रवृत्ति परे हेष उपादेय 
बुद्धि नहीं रखता है ? क्या आहार लेते समय भी वह अभक्ष्य-भक्ष्य में हेय उपादेष बुद्धि नहीं रखता ? 


समाधान--परमशुद्धनिश्वयनय की दृष्टि में आत्मा शुद्ध है, उसमे न राप-द्वं ष है और न क्रिया है। प्रतः 
शुद्धात्मा के लिये न कुछ हेय है ओर न कुछ उपादेय, क्योकि शुद्धात्मा ग्रहण नहीं करता है। जो ग्रहण करता है 
उसी के लिये ग्राह्म-अग्राह्म का विकल्प होता है। शुद्धनिश्चयनय को दृष्टि मे आहार लेना ही सम्भव नही है प्रतः 
अभक्ष्य-मक्ष्य का प्रश्त द्वी उत्पन्न नहीं होता । 


/ज्ञीवपुश्गलसंयोगेनोत्पन्ना: भिव्यात्यरागाविभावप्रत्यया अशुद्धमिश्वयेनाशुद्धोपादानरुपेण खेतमा जोब- 
सम्बद्धाः शुद्ध निश्ययेन शुद्धीपावानकृपेणाचेतनाः पौदृग लिका: परमार्थत: पुनरेकांतेत न जीवरूपाः त॒च॒पुद्गलरूपाः 
सुधाहरिद्रयो: संघोग परिणामवत्‌ । वस्तुतस्तुसृक्ष्मशुद्धनिश्वयनयेन न सम्त्येव ।” समयसार पृ० १७५-१७६ | 


अर्ण--जीव और पुदुगल के सयोग ( बंध ) से उत्पन्न होनेवाले सिथ्यात्व, रागादि भावध्रत्यय बअशुद्ध- 
निश्चयनय व अशुद्ध-उपादान की अपेक्षा जीवरूप हैं और शुद्धनिश्चयतय व शुद्ध उपादान की अपेक्षा मिथ्यात्व य॑ 
रागादि अचेतत हैं पौदुगलिक हैं। परमार्थ एकान्त से न जोवरूप हैं और न पुदगलरूप हैं, जेसे चूना-हलदी के सपोग 
से उत्पन्न होनेवाला लालरग न चुनारूप है न हल्दीरूप है। वस्तुतः सूक्ष्म-शुद्धनिश्वयनय ( परमशुद्धनि/वयनय ) की 
अपेक्षा से मिथ्यात्व, रागद्र ष हैं ही नहीं, क्योकि परमशुद्धनिश्वयमय की इष्टि मे सब द्रव्य अपने-अपने स्वभाव में 

ठहरे हुए शुद्ध हैं, अन्ध नहीं हैं । 
- भें. ग. 29--70/शा।/ ब्ातकसभा, ग्रीनपार्फ, देहली 


व्यक्तित्व धोर इतित्व ] [ १००१ 


ऊधष्वेंगमन झात्सद्रव्य को शुद्ध पर्याय है, यह प्रात्मा का स्वभाव है, गुण नहों 


शंका--कऊध्वंगमन यदि क्षात्मा का स्वभाव है तो ऊष्वंगमन गुण है या पर्याय ? यदि गुण है तो उस गुण 
को शुद्ध तथा अशुद्ध कौनसो पर्याव है ? यदि ऊध्यंधमन पर्याय है तो यहू किस गुण को है और वहू ऊध्यंगमसपर्पाय 


शुद्ध या भशुद्ध है ? न 


समाधान--ऊ्वेग मन श्ात्मा का स्वभाव है, किन्तु यह गुण नहीं है, पर्याय है और वह जीवद्रध्य को शुद्ध 
पर्याय है। इस विषय में भ्रागम इस प्रकार है “तथागतिपरिणामाण्चाग्तिशिल्लाबत्‌ ॥६॥ ( टीका ) यथा तियंक- 
ग्लवनस्वभावसमी रणसमधसिरत्सुका प्रवोपशिखा स्वभावादुश्वतति तथा मुक्तात्मापि नाता गतिविकारण कर्म निवारण 
सति कऊधष्बंगतिस्वभावत्वादृष्यसेबारोहुति ॥। ( वातिक ) ऊध्बंगह्यभावे तहभाव प्रप्ंगोड्ग्नेरोष्ण्याभावेइभावबदिति 
चेन्न गत्यंतरनिवृत्यर्थस्वात्‌ ॥९॥ ( ठोका ) स्थान्म्त ययोष्णस्वभावस्थारते रोष्णयाभावेडभ्रावध्तथा पुक्तस्योष्वंगमन 
स्वभावस्तदभावेडभाव: प्राप्नोतीति छेन्‍्न | कि कारण ? गत्यंतरनिवृत्यचंत्वात्‌। तथा च॑ सुर्तस्योष्यसेवगसन न 
दिगंतरगसनसित्ययं स्वप्तावों नोध्य गसनसेबेति । ( वातिक ) ऊध्वंज्वलनवद्ा ॥१०॥ ( टीका ) ययोष्वेज्वलनस्व- 
भावत्वेष्प्परनेवंगवद्‌ द्रष्पाभिघातात्तियंग्ज्वलने5पि तारनेबिनाशों हृष्टस्तथा घुक्तस्पोष्यंगति-स्वभावत्वेषि तदभावेमभाव 
इति । अश्वाहु-ऊष्बंज्वलनस्व भावस्यास्नेबेंगववसि घातातियंरज्वलने सति विरोधादृष्ब॑ण्वलनाभावों युक्त:। मुक्तस्य 
तु पुनः स्वभावगतिलोपहेल्व भावावृर्ध्णगस्युपर मोनु पपन्‍न इृस्युछ्यते लोकांतास्तोर््णगतिघु क्तस्थ कुतः ? ( सृत्र ) धर्मा- 
स्तिकायाभावात्‌ ॥९॥ ( दीका ) गरपुपग्रहकारणपूतोधर्मास्तिकायों नोपमेंस्तीट्पलोके गमनाभाव: । तवभावे ज लोका- 
लोक विभागासाव: प्रसत्यते ।! 


लर्य--बग्तिशिखा के समान जीव का गति स्वभाव है ॥६॥ जिस प्रकार त्तिछछा बहने का स्वभाव रखने- 
वाली वायु दीपक की शिखा को भो तिरछी कर देती है, परन्तु जब इस वायु का संबध नही रहता है तब दीपक 
की शिक्ता अपने स्वभाव से ऊपर को ही जाती रहती है, क्योकि, ऊपर को जाना ही दीपशिखा का स्वभाव है। 
उसी प्रकार नाना गतियो में ले जाने मे कारशभूत कर्म का सबंधा निवारण हो जाने पर वह अपने ऊध्वंगति स्वभाव 
के कारण नियम से ऊपर को ही सीधा गमन करता है। ससार मे कर्मों की परतत्रतावश वहु ऊध्वंगमन नहीं कर 
पाता था, परन्तु उस परतत्रता के दूर हो जाते पर वह अपने स्वभावानुसार वायुवेग से रहित दीपकशिखा के समान 
नियम से ऊ्वेगमत करता है। ऊध्वंगति के अभाव में जीव के अभाव का प्रसंग आ जायगा, क्योकि, उष्णता के 
अभाव मे भ्रग्ति का अभाव हो जाता है। यह ठीक नहीं है, क्योकि जीव का ऊध्वेंगमत स्वभाव दूसरी गति के 
निषैध के लिये है ॥।६।॥। जिसप्रकार अग्नि का उष्ण-स्वभाव है। यदि वह उष्णस्वभाव नही रहे तो अग्नि का भी 
अभाव हो जाय उसी प्रकार मुक्तजीब का यदि ऊध्वंगमनस्वभाव माना जाता है तो उसका जब ऊष्वेंगमन होता यक्त 
जाता है तब उस ऊध्वंगमनरूप स्वभाव का अभाव हो जाने से जीव का भो अभाव सिद्ध होता है ? यह कहना ठीक 
नहीं है कारण कि दूसरी गति के निषेध के लिये मुक्त जीव का ऊरध्वेंगमनस्वभाव कहने का प्रयोजन यह है कि मुक्त- 
जोब का ऊपर ही नियम से गमन होता है झोर किसी भी दिशा मे उसका गमन नहीं हो सकता है। यही मुक्त 
जीव का स्वभाव है, परन्तु ऊपर उसका सदेव ग़मन ही होता रहे यह स्वभाव नहीं माना गया है। इस विषय मे 
दृष्टर्त देते हैं--जिस प्रकार अग्नि का स्वभाव नियम से ऊपर आना है, परन्तु वेगबान द्रव्य के अभिधात से अग्नि 
का तिरखा गमन होने पर भौ उसका नाश नहीं हो जाना है उस्तीप्रकार मुक्त जीव का ऊध्वंगमन स्वभाव होने पर 
भी अन्यत्र उस ऊध्यंगमत का अभाव होने पर भी जीव का अभाव सही हो सकता है। प्रश्न--यश्यपि अग्ति का 
ऊरध्वेंगमन करता स्वभाव है तो भी वेगवान्‌ द्रव्य ( वायु ) की प्रेरणा से उसकी तिरछी ज्वाला के जलने पर 
ऊधष्वंगमत का विरोध हो जाता है। इसलिये ऊध्वेगमन भरिति का नहीं हो पाता है, परन्तु मुक्तजीव के तो ऊध्वं- 


१००२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार । 


गमनस्वभाव के लोप होने का कोई कारण नह्टीं है। बिना किसी बाधक कारण के मुक्तजीव की ऊध्वंगति क्‍यों झुक 
जाती है ? मुक्तजीव की ऊध्वंगति लोक के भ्रततक ही होती है, उससे प्लागे भ्नलोक में मुक्तजीव की गति नहीं 
होती । आगे उसकी गति क्यो नहीं होती है इसके लिये सूत्र कहा गया है--धर्मास्तिकाय का अभाव होने से लोक 
के अंत से भागे मुक्त जीव का गमन नही होता । गति के उपकार में कारखभूत धर्मास्तिकाय का ऊपर अभाव है, 
अलोक मे मुक्त जीव के गमन का प्रभाव है। यदि धर्मास्तिकाय का गति मे उपकार नही माना जाबे तो लोक- 
झलोक विभाग के अभाव का प्रसंग शा जायगा । इससे यह भी सिद्ध होता है कि निमित्त कारण के अभाव मे मुक्त 
(शुद्ध) जीव की ऊध्यंगति रुक जाती है । 

जे. सं. 3-6-57/7“| और दि. घोंन स्वाध्याय महल 


प्रात्मा का स्वभाव ऊध्वेगमन 
शंका--बया आत्मा का स्वभाव ऊध्वंगसमन करता है या आत्मा का स्वभाव निष्किय है ? 


समाधान--पात्मा का स्वभाव ऊध्यंगमल है। कहा भी है--विस्ससोडढगई/यदायपि व्यवहारेण चतुग्गंति- 
जमककरमों दय वशेनो दुर्ध्याधस्तियंग्गतिस्वावस्तथापि निश्चयेन केवलजानादनस्तगुणाबाष्ति लक्षणमोक्षममनकाले 
विजतास्थ॒भावेनोध्वंग तिश्चेति ( वृहदृव॒व्यसंप्रह गाथा २ व टीका ) अर्थ-- जीव स्वभाव से ऊध्वंगमन करने बाला 
है। यद्यपि व्यवहार से चारो गतियो को उत्पन्न करने वाले कर्मों के उदयवश ऊँचा, नीचा तथा तिरछा गमन करने 
वाला है फिर भी निश्चयनय से केवलज्ञानादि अनन्त गुणो की प्राप्तिस्वरूप जो मोक्ष है उसमें पहुँचने के समय 
स्वभाव से ऊध्वंगमन करने वाला है। श्री राजबातिक अध्याय १० सूत्र ७ की वातिक ६ व टोका इस प्रकार है-- 
तथागतिपरिणामाज्यार्निशिखावतू यथा तिर्यक्प्लवनस्थभावसमोरणतम्बन्ध निरत्तुका प्रदोपशिल्या स्वभावादुश्पतति 
तथा मुक्तात्मापि नानागतिविकारणकर्मनियारणं सति ऊध्बंगतिस्वभावत्यादूध्य मेवारोह॒ति । अर्थ--जिसप्रकार तिरछी 
बहने का स्वभाव रखते वाली वायु, दीपक की शिखा को भी तिरछी कर देती है, परन्तु जब उस वायु का सम्बन्ध 
नहीं रहता है अर्थात्‌ वायु का बहना जब बन्द हो जाता है तब दीपक की शिखा प्रपने स्वभाव से ऊपर को ही 
जातो रहती है, क्योकि ऊपर को जाना ही दीपशिखा का स्वभाव है उसी प्रकार नानागतियों मे ले जाने मे कारण- 
भूत कर्मों का सम्बन्ध रहने पर यह आत्मा भी गतियों मे गमन करता रहता था, परन्तु उन गतियों के कारणभूत 
कर्मों का सर्वंधा निवारण हो जाने पर बह अपने ऊध्वंगतिस्वभाव के कारण नियम से ऊपर को ही सोधा गमन 
करता है भ्रर्थात्‌ जीव का ऊध्वेगमन करना ही स्वभाव है | थ्री पंचास्तिकाय गाया २८ की टीका मे इसप्रकार है+- 


जात्मा हि परद्रव्यत्वात्कमं रजसा साकल्येन यस्मिस्नेव क्षते मुच्यते तस्मिन्नेबोध्वंगमनस्वप्तावत्वाहलोकान्त- 
सधिगस्थ परतो गतिहेतोरभाषादवल्यित: ॥ आत्मा जिससमय समस्त परद्रव्य कर्मरज से मुक्त होता है उसी समय 
ऊर्ध्णगमन स्वभाव स्ले लोक के अन्त में जाता है उसके आगे गतिहेतु (धर्मास्तिकाय) का प्रभाव होने से प्रवस्थित है। 


क्रिया का लक्षण परिस्पन्द (कम्पन) है भर्थात्‌ प्रदेशों मे हलन-चलन होना । इस लक्षण को पुद्गल और 
जीव मे घटित करके बताया है--पभ्र. सा. गाथा १२९ टोकापरिस्पन्दललक्षणक्तिया । ...... पुदगलास्तु परिस्पन्द- 
स्वभावत्वएए्परिस्पन्देन भिन्नाः संघातेन संहता: पुन्भदेमोत्वद्यमामानावतिष्ठमानभज्यमाना: क्रियावस्तश्च भवन्ति । 
तथा जीवा अपि परिस्पन्वस्वभावत्वात्परिस्पन्देन नृतनक्मंनोकमंपुद्गलेभ्यो भिन्नास्तेः सहमंधातेन संहताः पुमभेंदेनों- 
त्पद्यमानावतिष्ठमानश्त्यसाना: करियावत्सश्ल सजन्ति । अर्थ--पुदूगल तो क्रियावाले भी होते हैं, क्योकि परिस्पन्द 
द्वारा पृथक्‌ पुदगल एकत्र होते हैं और एकत्र मिले हुए पुदूगल पुनः पृथक हो जाते हैं इसलिये वे उत्पन्न होते हैं 
टिकते हैं और नष्ट होते हैं। तथा जीव भी क्रियावाले भी होते हैं, क्योकि परिस्पन्द स्वभाव वाले होने से परिसर 


ब्यक्तिश्व और कृतित्व ] [ १००३ 


के द्वारा कर्म-नोकमे पुदूगलों से भिन्न जीव उनके साथ एकत्र होने से और करम्म-नोकर्मूप पुदुगलों के साथ एकत्र 
हुए जीव बाद में पृथक्‌ होने से वे उत्पन्न होते हैं, टिकते हैं भौर नष्ट होते हैं। भरी पंचास्तिकाय गाया ९८ में भी 
क्रिया के विषय में हो प्रवहनसार के अनुकूल ही कहा है जो इतप्रकार है--- 


जोया पुप्गलकाया सह सबिकिशिया हुवंति ण य सेसा । 
पुर्गलकरणा जोबा छांधा खलु कालकरणा हु ॥९८।॥ 


टीका--प्रवेशास्त रप्राप्तिहेतुः परिस्पन्दनकृपपर्याय: क्रिया । तत्र सक्तिया बहिरंगसाधनेन सहभूता: जीवा: 
सक्तियाबहि रंग साधनेन सहन्ृताः पुद्ृगला! । जीवार्मां सच्तियल्वस्थ बहिरंगसाधन कर्मनोकरमोपजयरूपा: पुश्गला इति 
ते पुदगलकरणा: | तवभावात्ति:क्रियय्य सिद्धानों। अर्थ--जीव द्रव्य और पुदुगलकाय निर्मिसभूत परद्रथ्य की 
सहायता से क्रियावन्त होते हैं और शेष के जो चार द्रव्य हैं वे क्रियावम्त नहीं हैं। जीव तो पुदगल का निमित्त 
पाकर क्रियावन्त होते हैं और पुद्गलस्कन्ध निश्चय करके कालद्रव्य के निमित्त से क्रियावन्त होते हैं ।॥९८।। प्रदेश 
से प्रदेशान्तर होने में कारणभूत जो परिस्पन्दनरूप पर्याय है वह क्रिया है। बहिरग साधनों से होने वाली क्रिया- 
सहित जीव है और बहिरग साधनो से होने बाल। क्रियासहित पुदूगल हैं। जीवो के क्रियासहितपने के बहिरगसाधन 
कमें और नोकम का समृूहरूप पुदृगल हैं इसलिये वे जीव-पुद्गलों का निमित्त पाकर क्रियावन्त होते हैं। कर्म 
नोकमंरूप पुद्गल का अभाव द्वोने से सिद्धो के नि.क्रियपना है। 


श्री सोक्षशास्त्र मे भी धर्म, प्रधर्मं और आकाशद्रव्य को निःक्रिय कहकर यह भाव प्रकट किया है कि शेष 
पुदूगलास्तिकाय और जीवास्तिकाय क्रियावन्त हैं। श्री राजवातिक अ० ४ सूत्र ७ की टीका व वातिक १ में क्रिया 
का लक्षण इसप्रकार कहा है--उन्तयनिर्ित्तापेक्ष:ः पर्याय विशेषो द्रव्यस्म वेशास्तरप्राप्तिहेतु: क्रिया ॥१॥ अभ्यन्तरं 
क्रियापरिणामशक्तियुक्त' ब्रव्यम्‌, बाह्य च नोबनाभिधाताशपेक्योत्प्चमानः पर्यायविशेष: द्रव्यस्थ वेशान्तरप्राध्तिहेतु: 
कियेट्युपदिश्यते । उप्तयनि्ित्त इति विशेषण व्रध्यस्वभावनिवृत्त्यधंम्‌। यवि हि द्रव्यस्वभाथ: स्थात्‌ परिणामिनों 
द्रष्यस्पाउनुपरतक्रियरवप्रसडु: । दरष्पस्प पर्यायविशेष इति विशेषणम्‌ क्षर्थान्तरप्तावनिवृत्त्त्ंघ्‌ । यदि हि क्रिया व्रव्या- 
वर्धान्तरभूता स्थात्‌ व्रव्यस्थ निश्वलनत्वप्रसद्ध:। बेशान्तर प्राप्सिहेतुरिति विशेषणं शानाविरूपाविनिवृत्यथंस्‌ । 
अधथं--उभयनिमित्त का भ्र्थ अभ्यन्तर और बाह्यकारण है। वहाँ पर क्रियारूप परिणमनशक्ति का घारक द्रव्य 
अन्तरण कारण है झोर नोदन अर्थात्‌ प्रेरणा का होना एवं अभिधात आदि अर्थात्‌ धक्का श्रादि बाह्य कारण हैं । 
इन दोनो प्रकार के कारणो के द्वारा जिसकी उत्पत्ति है और जो द्रव्य के एक देश से दूसरे देश मे ले जाने मे कारण 
है ऐसी विशेष पर्याय का नामतक्रियां है। यहाँ क्रिया पदार्थविशेष है एवं उभयनिमित्तापेक्ष, पर्यायविशेष भौर 
द्रब्यस्थ देशास्तर प्राप्ति हेतु ये तीन उसके विशेषण हैं। किसी बात की व्यावृत्ति करता भ्थवा उसे व्यवहार मे ले 
आना यह विशेषण प्रयोग का प्रयोजन है । यहाँ पर जो उभयनिमित्तापेक्ष यह विशेष दिया है वह क्रिया, द्रव्य का 
स्वभाव न समभा जावे, इस बात की निश्वुत्ति के लिये है। यदि क्रिया को द्रव्य का स्वभाव मान लिया जाएगा तो 
उस क्रिया का कभी अभाव तो होगा नहीं फिर द्रव्य सदा स्थिर न रहकर हलनचलनकूप दही रहेगा इसलिये क्रिया 
को द्रव्य के स्वभाव की निवृत्ति के लिये उभयनिमित्तापेक्ष विशेषण कार्यकारी है। पर्थायविशेष जो क्रिया को 
विशेषण दिया गया है वह क्रिया द्रग्य से भिन्न पदार्थ न समका जाए इस बात को बताने के लिये है। यदि क्रिया 
को द्रथ्य से सर्वधा भिन्न पदार्थ माना जाएगा तो द्रव्य सबंधा निश्चल हो जाएगा । देशान्तर प्राप्ति हेतु जो विशेषण 
है वह आटमा के अनादि गुणों की और पुदगलों के रूपादि गुणों की निदृत्ति के लिये है । 


उपयुक्त तीन ग्रन्थों में क्रिया का जो लक्षण कहा है उससे स्पष्ट है कि क्रिया! से अभिप्राय बंभाविक- 
क्रिया का है अथवा समानजाति व असमातजाति द्रव्य-पर्याय मे परिस्पन्दरूप या हुलन-चलसछूप जो क्रिया होती है 


१००४ ] [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार : 


उससे है । जीव व पुदूगल मे ही विभावरूप परिणमन करने की शक्ति है अत इन दोनों ही द्रब्यों को सक्रिय कहा 
है। परिस्पम्दकप शक्ति को थी अमृतचस्द्राचाय ने स्वभाव कहा है, किन्तु शी अकलंकल्वाधी ने हसे शक्ति तो कहा 
है परन्तु स्वभाव स्वीकार नहीं किया है, क्योकि यह वैभाविक शक्ति है। इस बात को बातिक १४ मे स्पष्ट 
करते हैं-- 


शरोरधियोगे निष्किपत्वप्रसड्भः इति जेतृ, न, अस्युपभ मातृ ॥ १५ ॥ स्थान्मतस--थस्थ कार्मणशरीरसम्बन्धे 
सत्ति तत्प्रणालिकापादिता क्रिया आत्मनोइपिग्रेता तस्पाष्टविधकमंसंक्षपे शरीरवियोगात्‌ अशरीरस्थास्मनों मिःक्रिपत्ये 
प्रसकृमिति; तन्न, किकारणस्‌ ? अध्युपगमातु, कारणामावातु कार्याभाव इसि । कर्मतोकसंतिमिसा या क्रिया सा 
तदभावे नास्तोति सिष्कियत्व मुक्तस्पाभ्युपगम्पतेपस्मासि: । अथवा परनिम्तित क्रियानिवृतावषि स्वाभाबिकों मुक्त" 
स्‍्योर्ष्यग तिरष्युपग म्यते प्रयदोपव तू । अर्ध--श रीर का वियोग हो जाने पर निष्क्रियपने का प्रसग आ जायगा ! यदि 
ऐसा कहते हो तो यह शका ठीक नहीं है, क्योंकि यह बात हमे स्वीकार है।। १५ ।॥। जो कार्मणशरीर का सम्बध्ध 
रहुने पर आत्मा मे क्रिया होती है ऐसा मानते हैं उनके मत मे भ्राठों प्रकार के कर्मों का क्षय होने पर जिसममय 
आत्मा शरीर से जुदा होकर प्रशरीरी होगा उससमय वह निष्क्रिय माना जायगा ? ऐसा नही है, क्योकि यह बात 
हमे इष्ट है। कारण के अभाव में काये का श्रभाव होता है। कर्म व नोकमं के निमित्त से होनेवाली क्रिया कर्म- 
नोकम के प्रभाव मे नहीं होती, अतः मुक्त जीवो को हम निष्क्रिय मानते ही हैं । जिसप्रकार दीपक की लौ वायु का 
निमित्त दूर हो जाने पर ऊपर को स्वभाव से जाती है उसी प्रकार मुक्त जीवो के भी कर्मों का नाश हो जाने से 
प्रमिमित्तक क्रिया तो नही हो सकती, किन्तु स्वभाव सिद्ध ऊध्वंगसनरूप क्रिया मानी जाती है। इसप्रकार पर- 
निमित्तक क्रिया की भ्रपेक्षा से शुद्धनाव का स्वभाव निष्क्रिय है, किन्तु स्वाभाविकक्रिया की अपेक्षा शुद्धजीव का 
स्वभाव सक्रिय है; ऐसा अनेकान्त से सिद्ध हो जाता है । 


-जें. स 0--57/श-शा। दि. जा, स॒ एत्मादपुर 


पदगल : परमाण 
9 224: नए 240 लीन हक: 
झ्नादि परमाणु कोई नहीं 
शंका--क्या ऐसे शुद्धपृश्गगल भी हैं जो भनादि से शुद्ध हो हैं और अनन्‍्तकाल तक शुद्ध हो रहेगे ? 


समाधान--जो शुद्धपुद्गल है वह परमाणुरूप है। कहा भी है--शुद्धपरमाणुरूपेण अवस्यान स्वभावद्वव्य- 
पर्यायः ।” ( पचास्तिकाय गाया ५ पर भी जयसेनाचार्य कुत टीका ) कोई भी पुदुगल परमाणु अनादिकाल से 
परमाणुरुप स्थित रहा हो, ऐसा नहीं है। “न चानादिपरमाणुर्नाम कश्चिदस्ति /” ( राजवातिक अध्याय ५ घृत्र २५ 
थातिक १० टीका ) अर्थात्‌ अनादिकाल से अब तक परमाणु की ध्वस्था मे ही रहने वाला कोई प्रणु नहीं है । प्रतः 
ऐसा कोई भी शुद्ध पुदगल नहीं है जो अनादि से शुद्ध ही द्वो ओर अनम्तकाल तक शुद्ध ही रहेगा ।* 


-जें. ग. 5-4-62| “ / गानकथचन्द 





१ परन्तु इलोकवातिक २/१७३ में लिखा है “अनस्तानन्‍त परषाणु ऐसे है णो स्कनध अवश्था में प्राप्त 
नहीं हुए है, वे अनादि से परमाणुल्प है ।” परग्तु वहाँ यह कथन भाषा टीका में हैं । 


( भराधाटीकाकार--माणिकदचण्दजी कौंदेव, न्यायाचार्थ |-- सम्पाटक 


व्यक्तित्व और कतित्य ] [ १००१५ 


शुद्ध प्दगल एक समय से भ्रधिक कालतक भी रहता है 


शंक्ा--क्या शुद्धपुदुगल केवल एकसभय मात्र ही शुद्ध रह सकता है ? कारण कि बट्गुणी वृद्धि से अशुद्धि 
आजाती है। 

समाधान--परमाणु शुद्धपुद्गल द्रव्य है। जब तक वह परमाणु दृधणुकादि स्कन्धरूप से न परिणमन करे 
उस समय तक मात्र गुण में षबटगुणावृद्धि हो जाने से अशुद्धता नहीं आती ॥ अशुद्धता हर चणुक आदि हध्कल्धरूप परि- 
णमन करने पर प्राती है। “पुहृगलस्प कष्यन्ते | शुद्धधरमाणवों बणदिय: स्वप्नावतुणा: द्धणुकादि श्कस्थे थणवयों 
विभाषगुणा: शुद्धपरमाणुरुपेणावस्थान स्वभावद्रध्यपर्यायः वर्णाविश्यों वर्णास्तराविपरिणमन स्वभावगुणपर्यायः । 
दृचणकाविस्कन्धरूपेण परिणमर्स विभावद्रध्यपर्याया:। तेव्येव दृयणुकादि स्कम्धेषुवर्णान्तराबिपरिणसन विभावगुण- 
वर्बाया: ।” ( पंचास्तिकाय गाया ५ भरी जयततेनाचाय कृत टोका ) अर्थात्‌--पुदुगल के विषय में कहते हैं। शुद्ध 
परमाणु के वर्णादिक स्वभावगुण हैं ओर द्थणुक आदि स्कन्ष में वर्णादि विभावगुण है। शुद्धपरमाणुरूप से रहना 
स्वभावद्रब्यपर्याप है और उस परमाणु के वर्णादि का अन्य वर्णादिर्प परिणमन करना स्वभावगुण पर्याय है। 
दृयणकादि स्कन्‍्धरूप परिणमन विभाव द्रव्यपर्याय है भौर उन दृधणुकादि स्कन्ध मे वर्णादि से अन्य वर्णादिरूप 
विभाव गुणपर्याय है ।” “स्वन्तावगुणपर्याया अगुरलघुकगुणबड्दानिवृद्धिकपा: | 77 77णा ४ ४ 7 + शुद्धायपर्याया 
अगुरलघुकगुणघडढानिवृद्धिरुपेण स्वसावगुणपर्याय व्याद्यानकाले पुर्बमेव सर्वद्रव्याणां कथिताः।” ( पंचात्तिकाय 
गाथा १६ भरी जयसेनाथाय कृत टोका ) अगुरुलघगुण के द्वारा षटगुगहानिद्वद्धिरूप रुवभाव गुणपर्याय है।यह ही 
शुद्ध प्रथ॑पर्याय है जो क्षशक्षयी है, अत परमाणु में जो षटगुणवृद्धि होतो है वह स्वभाग्गुणपर्याव है। अतः ऐसा 
नियम नहीं कि शुद्ध पुदूगल एकसमय मात्र ही शुद्ध रहता हो । जब तक वह द्वघणुकादि स्कन्घरूप नहीं परिणमन 
करता, वह शुद्ध रहता है भौर उसके ग्रुणो मे परिणमन भो स्वाभाविक अर्थात्‌ शुद्ध गुण पर्याय हैं । 

जे. ग. 5-4-62/ “”/ नानकथधर्द 
'तस्‍्वार्थसुत्र' में बन्धविषयक नियम प१रमाणुश्नों के लिए हैं 

शंका--सर्वायंसिद्धि अ ४ सृत्र ३६ में बध के लिये दो अधिक गुण का नियम बतलाया है वह स्कन्ध के 

लिपे भो है या मात्र परमाण के लिये है ? 


समाधान-- तस्वायंसूत्र ( मोक्षशास्त्र ) अध्याय ५ से सूत्र ३३ से ३७ तक पुदूगल परमाणुओ के परस्पर 
बध का कथन है । सूत्र ३३ मे बध का साधारण नियम है भौर सूत्र ३६ मे विशेष नियम है। सूत्र ३३ को उत्थानिका 
में ( तत्त्वार्धबृत्ति टीका मे ) भी भ्र्‌तप्तागर सूरि ने ये सूत्र परमाणु बध विषयक बतलाये हैं। वह उत्थानिका 
इसप्रका र है-- 

“अथ परमाणूनां परस्परथध नि्मित्ततुअनपरं सृत्रमुच्यते ।/” 

अर्थ--अब परमाणुओ के परस्पर बध के कारशों को बतलाने के लिये आगे का सूत्र कहते हैं । 


- जा. ग. 7-8-67/ए/ २. ला णैन 


कार्य परमाणु कारण परमाणु बन सकता है । कार्य परमाणु की जघन्यता का नियम नहीं 


शंका--क्या भेद से होने वाले शुद्ध परमाश्ष का भो थुतः कभी बंध हो सकता है ? कया कार्य परमाण्‌ 
जघस्य परमाणु ही होता है ? क्‍या जघन्य परमाण ( कार्यपरसाणु ) बदलकर कभी भी बंधयोग्य नहीं होता, भर्थात्‌ 
जधन्यपरमाणु कभी भी कारणपरमाण नहीं बनता ? 


१००६ ]] [ 7० रतमचरद जैन मुश्तार १ 


हमाधाम--- भेदाइण्‌ः”, इस सूत्र हारा यह कहा गया है कि स्कंध के भेद से श्रणु की उत्पत्ति हो सकती 
है। यह घणु भेदरूपी क्रिया का कार्य होने से 'कार्यपरमाणु' कहा जाता है। इसमे स्निग्ष या रूक्ष के जधन्य 
अविशागपरिच्छेव हों, ऐसा कोई एकान्त नियम नहीं है। यदि जधन्य प्रविभागपरिच्छेद भी हो तो वे भी काल 
पाकर वृद्धि को प्राप्स हो जाते हैं। कहा भी है-- 


“शोहाबयों हि गुणा: परमाणों प्रादुर्भवन्ति विमन्ति ले । [ रा-बा-४२४५॥७ ] अर्थात्‌ परमाणु में स्निग्ध 
आदि गुण हानिवृद्धि को प्राप्त होते रहते हैं । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि जघन्यगुण वाला परमाणु भी, स्निग्ध या रूक्षगुण मे वृद्धि हो जाने पर, 
बंधयोग्य हो जाता है । 


श्री पंचाहितकाय गाया ९८ की टीका मे भी कहा है । 


“तर ज्व फर्मसादीनासिव कालस्थाभाव:। ततो से सिद्धानासिव निष्क्रियत्य॑ पुद्गलानासिति “अश्न यथा 
शुद्धास्मामु भूतिबलेन कर्मक्षये जाते कम-नोकर्म पुश्गलनामभावात्‌ सिद्धानां तिःक्रियत्व भ्रवति मं तथा पुदंगलानाम्‌ । 
कस्मात्‌ ? कालस्प सबंदव सर्शलेव विद्यमानत्वादित्य्थ: 


अर्थात्‌ जीवो के बन्ध का कारणा कमोदिय है और पुद्गल के बन्ध का कारण कालदव्रष्य है। जिसप्रकार 
शुद्धात्मानुभूति से कर्मों का क्षय हो जाने पर कर्मेनोकर्मेरूप पुदूगलों का जीवो से प्रभाव हो जाता है और सिद्धजीव 
पुनः बन्ध को प्राप्त नहीं होते; उसप्रकार पुएगलपरमाणु स्कन्ध से पृथक्‌ हो जाने पर पुनः बन्ध को प्राप्त न हो 
ऐसा नही है, क्योकि कालद्रव्य सबंदा प्ौर सर्वत्र विद्यमान रहता है, जिसके कारण कार्य पुदुगलपरमाणु पुनः बन्ध 

को प्राप्त हो जाता है । 
जे. ग. 2-6-67/7५/ प्र. ध ब्राहही 


भिन्न-भिन्न परमाणश्नों में भिन्न-भिन्न वर्ण 


शंका--वर्णगुण के अधिभागप्रतिस्छेव भी पश्माण्‌ में होते हैं ओर बह भो स्पर्श की तरहु अनन्त तक बढ़ते 
हैं या नहीं । वर्णयुण की पांच पर्यायें हैं, उन पाँच पर्यायों में से स्पर्शपृण की कोनसी पर्याय होती है ? बया सभी 
परमाणुओं में एक्स! बर्ण होता है या भिन्न-भिन्न बर्ण होते हैं । 


समाधान--वर्णोंगुण के अविभागप्रतिच्छेद भी परमाणु मे घटते-बढ़ते रहते हैं। “शुद्धपरमाणुरूपेणावस्थाम 
स्वसाबद्रस्यपर्याय: वर्ण विभ्यों वर्णान्‍्त्रादिपरिणम् स्वशावगुणपर्यायः ।” ( पंचास्तिकाय गाया ५ को टोका ) 


अर्थात्‌-शुद्धपरमाणु मे वर्ण से वर्णान्‍्तररूप परिणमन होना स्वभावगुणपर्याय है । 


इससे सिद्ध होता है एक हो वर्ण के अविभागप्रतिच्छेदों मे हीनाषिक होता प्रथवा एकवर्णा से दूसरे बरणो- 
रूप होना यह परमाणु में स्वभाव-गुण-पर्याय है। परमाणु मे एक हो वर्ण के जघन्यअविभागप्रतिच्छेद से बढ़कर 
उत्कृष्टअविभागप्रतिच्छेद भी हो सकते हैं और वर्णगुण की एकपर्याथ से दूसरीपर्याय भी हो सकती है। सभी पर- 
माणुओं में वर्शंगुण की एक ही पर्याय दही ऐसा नियम नहीं है। भिन्न-भिन्न परमाणु भिन्न-भिन्न बशंवाले हो 
सकते हैं । 

“-जै. ग. 26-6-67|5॥ २. ला. णेंन 


ब्यक्तित्व और कृतित्व [ १००७ 


परमाण में शक्तिरूप से भो गुरु लघ श्रादि नहीं 


शंका-- जे मसंदेश में लिखा है कि “गुद, लघु, मृदु, कठिमस्पर्शरूप परिणत हुए स्कन्धकृप होने को शक्ति के 
योग से परमाणु को इन स्पशंवाला भो कहा जा सकता है। परमाण में सर्गथा इनका निवैध करने से तो स्करध में 
भी उनका वर्शेन होना सम्भव नहों है”! क्या परमाणु में गूर, लघु, मृठु, कठिनस्पर है ? 


समाधान--भी कु दकु दाचाय ने पंचाह्तिकाय माया ८१ में परमाणु में दो-दो स्पशे बतलाये हैं । शीत- 
उष्ण में से कोई एक तथा स्निग्ध रूक्ष मे से कोई एक । इसप्रकार परमाणु मे दो स्पर्श होते हैं। किसी भी आचाय॑ 
ने परमाणु मे शक्ति या व्यक्तिरूप से गुझलघु या मृदु-कठिन स्पर्श का निर्देश नहीं किया है। एक परमाणु मे दूसरे 
परमाणुओं के स्ताथ बन्ध को प्राप्त होने की शक्ति है, क्योकि उसमे स्निग्ध या रूक्षगुण है। स्कघ अवस्था में तुरु- 
लघ्चु या भृदु-कठिनस्परश होते हैं। परमाणु मे इन गुरु ध्रादि स्पर्श को मानने से आगम से विरोध आ जायगा। प्रागम 
का कुतक के द्वारा खण्डन करना उचित नहीं है, क्योकि आगम तर्क का विषय नही है ? (घबल पु. १४ पृ. १५१)। 


--जैे. ग. 7-2-66/5/२. ला, जेन 
परमाणु का स्थ-रूप से रहने का काल 


शंका--पुदुग लपरभाणु क्‍या कभो स्कन्ध से पृथक होता है ? उसका परमाणुकप से रहने का उत्कृष्ट 
काल कितना है ? 


पमाधान--पुद्ग लपरमाणु स्कन्ध से पृथक्‌ होता है क्योकि तत््यार्थ झुत्र अध्याय ५ सूत्र २७ 'भेबावण:” से 
सिद्ध है कि स्कन्ध के भेद से अणु की उत्पत्ति होती है । अणु स्कन्ध को भी प्राप्त होते हैं और पृथक होकर अणु- 
रूप हो जाते हैं। अनादिकाल से अब तक परमाणु की अवस्था में ही रहनेवाला कोई प्रणु नहीं है ( राजबातिक 
अध्याय ५ सूत्र २२ वातिक १० ) | पुदुगलपरमाणु का परमाणुरूप से रहने का कोई नियतकाल नहीं है। कोई 
परमाणु दूसरे समय में स्कन्ध से बंध जाता है प्रौर कोई बहुत कालतक स्कन्धपने को प्राप्त नही होता । 


जे. म 4-4-63|5| ब्लान्तलाल 
परमाण्‌ में कर्ण रिद्रय-ग्राह्मत्व नहों । शब्दगुण नहीं पर्याय है 


शंका-- जेनसंदेश” में प्रवचमसार गाया २४० को टीका उद्धृत करके लिखा है--“पहाँ परमाणु में 
शक्तिरुष से इन्द्रियप्राह्मता स्वीकार को है। अतः जंसे परमाण में शक्तिकप से अन्य इंड्रियसंबंधो प्राह्मता है णेसे हो 
कर्ण खिपसबंधी प्राह्मता भी है ।/ क्या यह निष्कर्ष ठीक है ? 


समाधान--प्रवचनसार गाथा २।४० मे परमाणु की इद्वियग्राह्मता का कथन ही नहीं है, किन्तु वहाँ पर 
तो स्पर्श रस गध वर्णा, इन चार ग्रुणों की इद्रिय ग्राह्मता का कथन है जो इस प्रकार है -- 


“इंड्रियप्राह्मा: किल स्पशरसगधवर्णास्त दिवयत्वात्‌, ते चेज्ियप्राह्मस्वव्यक्तिशक्तिवशात्‌ प्राह्ममाणा अप्राह्म- 
साणाश्य आ एकद्रव्यात्मशसक्ष्मपर्यायात्परमाणो: आ अनेकव्रस्यात्मकस्थुलपर्यापाटवृचियोस्कन्धारु्व सकलस्यापि 
पुदुगलश्याविशेषेण विशेषगुणत्वेन विद्यम्ते | 


शर्थात्‌ स्पर्श, रस, गध और वर्णा इन्द्रियग्राह्म हैं, बयोंकि वे इन्द्रियो के विषय हैं। इद्रियग्राह्मता की ध्यक्ति 
और शक्ति के वश से मले ही ये स्पर्श झादि गुण इद्ठियों के द्वारा ग्रहण किये जाते हो या ग्रहण न किये जाते हों 


श्ग्न्ष ] [ पं० रतनचरद जैन मुख्तार ; 


तथापि वे एक द्वव्यात्मक सूक्ष्म पर्यायरूप परमाणु से लेकर अनेक द्रथ्यात्मक स्थुल पर्यायरूप पृथ्वी स्कन्धतक के 
समस्त पुदुगलों के साधारणरूप से पाये जाते हैं, किन्तु अन्य द्रब्यो में नही रहने से ये स्पर्ण आदि विशेष गुण हैं । 


इसी टीका में भी अमृतचस्त्राखार्य लिखते हैं कि शब्द यद्यपि दृद्वियग्राह्म है तथापि वह ग्रुण नही है, किन्तु 
शब्द सो पुद्गल की स्कघपर्याय है। पर्याव का लक्षण कादाचित्कत्व है अर्थात्‌ प्रनित्यल्व है भोर ग्रुण का लक्षण 
नित्यस्व है | शब्द नित्य नहीं है हसलिये शब्दगुण नही है, किन्तु पुदूगल की पर्याय है | यदि शब्द पृदूगल की पर्याय 
है तो यह समस्त हंद्रियों के द्वारा ग्राह्म होना चाहिये जैसे पृथिवी पुदूगल की पर्याय है और समस्त इन्द्रियों द्वारा 
ग्राह्म है, ऐसी शंका ठीक नही है, क्योकि जेसे जल ध्राणइंद्रिय का विषय नही है प्रिन प्राण पर रसना इन्द्रियों 
का विषय नहीं है, और बायु प्राण, रसना तथा चक्षुइद्विय का विषय नही है बंसे ही शब्द भी करों के अतिरिक्त 
मन्य इन्द्रियो का विषय नही है, किन्तु जल, अग्नि, वायु और शब्द मे स्पश भ्रादि चारो ही गुण विद्यमान हैं । 


इस टीका से यह निष्कर्ष नही निकलता कि परमाणु मे कर्णइद्रियसम्बन्धों ग्राह्मता है। पुदूगल की शब्द- 
रूप स्फध पर्याय मे कर्णोइन्द्रियसम्बन्धी ग्राह्मता है। परमाणु मे शब्दरूप स्कधपर्याय का अभाव है इसलिये उसमे 
कराइम्द्रियसम्बन्धी ग्राह्मता नही है, किन्तु उसमे स्पर्श, रस, गध, बर्णांगुण विद्यमान हैं, इसलिये परमाणु के सपर् 
प्रादि गुणों मे स्पशंनादि इद्रियों द्वारा ग्राह्मता है । 


यह बात सत्य है कि पुदगल मे शब्दरूप परिणमन करने की शक्ति है, भ्रन्य पाँचद्रब्यों मे प्र्थात्‌ जीव, 
धर्म, अधर्म, आकाश, कालद्रव्यों मे शब्दरूप परिणमन करने की शक्ति नही है, इसीलिये 'शब्द” पुद्गल की पर्याय 
है । किन्तु इसका यह प्र भी नही है कि प्रत्येक पुद्गलद्रब्य मे शब्दरूप परिशमन करने की शक्ति है। यदि ऐसा 
मान लिया जाय तो अव्यवस्था हो जायगी । उपादान का नियम न ठहरे | यद्यपि मृत्तिक' और तन्तु दोनो पुद्गल 
हैं, किन्तु मृतिका मे घटरूप परिणमन शक्ति है, तन्‍्तु मे घटरूप परिणमनशक्ति नहीं है. इसीप्रकार भाषा-वर्गणाओं 
मे शब्दरूप परिणमन करने को ग्राक्ति है अन्य पुदूगल २२ बर्गंणाओं मे शब्दरूप परिणमन करने की शक्ति नहीं है, 
प्रन्यथा कार्माणवर्गंशा भी शब्दरहूप परिशम जायेगी, मृत्तिका से पट ( कपडा ) बन जायगा झौर तन्तुसे 
घट बन जायगा। 


पुदूगल पश्माणु में शब्दरूप परिणमन करने की शक्ति नहीं है। बन्ध होने पर जब पुृदूगल परमाणुओं का 
समूह भाषावगंणारूप परिणम जाता है तब उनमे शब्दरूप परिणमन करने की पर्याय-शक्ति उत्पन्न हो जाती है। 


+प्व. ग. 7-2-66/27/र ला णेन 
परमाणु में स्पर्शादि चारों गुण व्यक्त हैँ स्कन्ध में कोई गुण व्यक्त तथा कोई श्रव्यक्त होते हैं 


शंक्ा-- किन्‍्हों परमाणुओं से कोई गुण व्यक्त होता है भोर कित्ही में कोई गुण अव्यक्त रहता है” ऐसा 
औन-संदेश' में लिखा है। परमाणु में रूप, रस, गंध, स्परश इनमें से कोई गुण व्यक्त और कोई गृण अध्यक्त रहते हैं 
क्या ? कैसे ? 


शमाधाव--परमाणु में स्पर्श, रस, गंध, वर्ण मे चारो गुण व्यक्त रहते हैं। इनमे से कोई भी अव्यक्त नही 
रहता है। परमाणु जब पृथ्वी, जल, अग्नि और बायुरूप स्कन्ध में परिणमन कर जाता है तब उसमें कोई गुण 
मुश्य (व्यक्त ) हो जाता है ओर कोई गुण गोण ( श्रव्यक्त ) हो जाता है । स्परशेयुण के प्राठ भेद हैं स्निग्ध-रुक्ष, 
शीत-उष्ण, हल्का-भारी, कोमल-कठोर । स्पर्शगुण के इन चार बुगलो मे परमाणुओ मे स्निग्ध-रूक्ष शीतोष्ण, ये दो 
गुगल पाये जाते हैं और हल्का-भारी तथा फोमल कठोर इन दो युगलो का अभाव है। यंध होने पर स्कन्ध प्रवस्था 


ध्यक्तित्व और कंतित्व ) [ १००६ 


में हलका-भारी कोमल-कठोर ये गुण उत्पन्न होंगे। द्रव्याथिकनय की अपेक्षा से सत्‌ का नाश और असत्‌ का 
उत्पाद नही होता, किन्तु पर्यायाथिकनय की अपेक्षा से सत्‌ का विनाश और असत्‌ का उत्पाद होता रहता है। 
थी कुस्बकुन्द भगवात ने कहा भी है-- 


एवं सदो विणासो असदो, जीवस्स होई उप्पादों । 
इदि जिणवरेहि सणिद, अण्णोण्णविरुद्ध मविरद्ध ॥ श४ ॥ 


भावों के द्वारा जीव के सत्‌ का विनाश और असत्‌ का उत्पाद होता है, ऐसा जिनेस्र भगवान ने कहा 
है। पूर्व मे जो यह कहा गया है कि सत्‌ का विनाश नहीं होता और ग्रसत्‌ का उत्पाद नही है, यद्यत्ि यह कथन 
उसके विरुद्ध है तथापि नय विवक्षा से विरुद्ध नही भी है मर्थात्‌ द्रव्याथिकनय से सत्‌ द्रव्य का विनाश और असत्‌ 
द्रव्य का उत्पाद नहीं होता, किन्तु पर्यायाथिक्नय से सत्‌ पर्याय का नाश और असत्‌ पर्याय का उत्पाद होता है। 
दोनो नय परस्पर सापेक्ष हैं । 


जिनके मात्र द्रव्याथिकनय का एकान्त है अर्थात्‌ ऐमे एकान्त मिथ्याइष्टियों के मत में असत्‌ का उत्पाद 
और सत्‌ का विनाश नही होता । किन्तु स्थाद्वादियों को दोनो इष्ट हैं, उतको किसी का एकान्त आग्रह नहीं है । 


द्रव्याथिकनय की अपेक्षा पुदूगलपरमाणु का उत्पाद भी नही है प्लरौर विनाश भी नहीं है, किन्तु पर्यायाथिक 
नय से बध हो जानेपर स्कध अवस्था मे परमाणु अवश्था ( पर्याय ) का नाश हो जाता है प्रौर स्कन्ध से पृथक 
होते पर श्रर्थात्‌ भेद होने पर परमाणु का उत्पाद होता है। तस्वार्शसूत्र अध्याय ५ मे कहा भी है “भेबादणुः 
परमाणु अचाक्षुष है, किन्तु स्थूल स्कन्धपर्याय होने पर चाक्षुष हो जाता है। परमाणु में हलका-भारी कोमल-कठोर 
स्पर्शनुणो का अभाव है, किन्तु स्कन्ध्॒पर्याय में ये गुण उत्पन्न हो जाते हैं । परमाणु मे ये गुण प्रव्यक्त भी नहीं है। 
यदि परमाणु में कोमल-कठोर हलका-भारी अब्यक्त होते तो केवलज्ञानी को तो ये ध्यक्तरूप से दिखाई देते, किन्तु 

सर्वज्ञ मे परमाणु मे कोमल-कठोर हलका-भारी गुणों का अभाव बतलाया है। 
-जगें गे 7-2-66/77/ र ला, ज॑न 

परमाण्‌ को स्निग्धता-रूक्षता की हानि-वद्धि मो शुद्ध परिणमन है 


शंका--जब जघन्य अशवाला शुद्ध परमाणु दो अंशरूप परिणमता है त्तो निभित्त कौन होता है ? एथ॑ यह 
परिणमन स्वप्नाव है अथबा विभाव ? 


समाधान--जब जधन्य अशवाला परमाणु दो प्रशरूप परिएमता है तो उप परिणमन में कालद्रब्य निमित्त 
होता है। पच्राह्तिकाय मे कहा भी है-- 


“पुद्गलानां सक्रियश्वस्य बहिरंग साधने परिणाम लिवंर्तकः काल इति ते कालकरणा: ।” 
( गाथा ९८ टीका ) 


अर्थ--पुद्‌गलों को सक्रियपने का बहिरग साधन परिणाम निष्पादककाल है, इसलिये पृद्गल कालकरण 
वाले हैं । 


परमाणु के गुणों मे जो परिणमन होता है। वहु स्वभाव परिणमन है । 


“शुद्ध परमाणुरूपेणावस्थान स्वप्ावव्रध्यपर्यावः वर्णाविध्यो बर्णान्तराविपरिणसमं स्वभावशुणपर्याय: ।' 
( पंचास्तिकाय गाया ४ को टोका ) 


१०१० ) [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अर्थ--शुद्ध परमाणुरूप से रहता सो स्वभावद्रव्यपर्याव है। शुद्धपरमाणु में वर्णादि से अन्य वर्णादिषूप 
परिणमना स्वभावगुणपर्याय है । 


परमाणु शुद्धद्रब्य है, भत' उसके गुण भी शुद्ध हैं, अतः उन गुणों मे जो परिणमन होता है वह स्वभाव- 
परिशमन है। जब वह परमाणु अन्य परमाणु के साथ बन्ध को प्राप्त हो जाता है तो बह द्यगुक आदि स्कन्धरूप 
झशुद्धपुद्गलद्रव्यपर्याय हो जाती है भ्रतः उसके गुण भी अशुद्ध हो जाते हैं और उन गुणों का परिणमन भी विभाव 
परिणमन होता है । 

इसी प्रकार भ्रात्मा की भी संसार अवस्था में पौदूगलिक कर्मों से बध के कारण अधप्तमानजाति गशुद्धद्रव्य- 
वर्याय हो रही है। ससारी जीव के गुण और उन गुणों का परिणमन भी भ्रशुद्ध हो रहा है, क्योकि आत्मद्रव्य अशुद्ध 
हो रहा है। द्रग्य के शुद्ध होने पर गुण शुद्ध होगे और द्रब्यपर्याय व गुणपर्यायें शुद्ध होगी । 


जबतक परमाणु बध को प्राप्त नही हुआ अर्थात्‌ अबध अवस्था है वह स्वय शुद्ध है श्रौर उसके ग्रुणों का 


परिसणमन स्वाभाविक परिणमन है । 
जे. ग. 5--70/श/ राणजकिफ्रोर 


वनस्पति के कारण को काररा परमाणु नहीं कहा 


शका--नियससार गाया २४ में फहा है 'जो पृथ्वो, जल, अग्नि और वायु का कारण है, बह कारण 
परमाणु है! मो वनस्पति का कारण है, उसे कारण परमाणु क्‍यों नहों कहा जबकि वनसस्‍्पतिरूप स्कत्घ का सो कारण 
नियम से परमाण हो है । 

समाधान--नियमसार गाथा २५ इस प्रकार है-- 

धघाउचउब्कस्स पुणो ज॑ हेऊ कारणंति त॑ं णेपो । खधाणां अवसाणो णादव्वो कक्मपरमाणु ॥२५॥ नि. सा. 
जार धातुप्रो का जो कारण है, उसको कारण परमाणु कहा है। पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु ये चार घातुय्यें मानी गई 
हैं। इन चारों धातुप्रो का कारएपरमाणु एक ही प्रकार का है। जंसा बाह्य निमित्त मिलता है वह परमाणु उस 
चातुरूप परिणम जाता है। चार धातुओ के लिये भिन्न-भिन्न प्रकार के परमाणु कारण नहीं हैं जैसा कि अभय 
मतवालो ने माना है । परमाणु एक ही प्रकार का है, वह बाह्य निमित्तों के कारण पृथ्वी, जल, अग्नि-वायुरूप 
परिणमन कर जाता है। वनस्पति घातु नहीं है। वनस्पति के लिये पृथ्वी प्रादि घातुएँ कारण होती हैं। अतः वनस्पति 
के लिए जो कारण है, उसे कारण परमाणु नही कहा गया । 


>>पह्ाचार| ण ला जन, भीण्डर 
स्कन्ध व परमाणु दोनों द्रव्य हैं। सर्व परमाणझ्रों की समान पर्यायें नहों होती हैं 


शंका--पुहगलब्रध्य परमाणु को कहा या स्कंध को ? यदि स्कम्ध भो पुश्गलब्रत्य है तो श्या वह शुद्ध है ? 
कया प्रत्येक परमाणु में एकसो शक्ति होती है ? 


समाधान--परमाणु भी पुद्गलद्वव्य है और स्कम्घ भी पुदुगलद्रध्य है । 


"अगवस्काधाश्ल ॥२५॥ ( तस्‍्वाय सूत्र अध्याप ५ ) 


व्यवितत्व और कृतित्व ] [ १०११ 


इस सूत्र द्वारा अण, भौर स्कत्म वोलों को पुद्गलद्रब्य बतलाया है। परमाण पुदुगल की शुद्धपर्याय प्र्थाव्‌ 
स्वभावपर्याय है। स्कन्‍्ध पुदुगलद्रव्य की विभावपर्याय भर्थात्‌ अशुद्धपर्याय है। पंचास्तिकाय में कहा भी है-- 


“शुद्धपरमाण रुपेणावस्थास स्व॒भावद्रब्यपर्यायः वर्णादिस्यो बर्णा्तरादिपरिणसन स्जलाबगुणपर्याप:, द्वर्- 

जुकादित्कर्धक्पेण परिणसरन विभावद्रव्यपर्यायाः तेव्वेव हृधरणुकादिल्कस्धेषु वर्णान्‍्तरादिपरिणमर्न विभावगुणपर्यायाः ।” 

( पंद्रास्तिकाय गाया ५ की टोका ) 

शुद्धपरमाण, पुदुगल को स्वभावद्रव्यपर्याय है धौर द्रथणक ग्रादि स्कन्ध पुद्गल को विभाव अथर्ति 
अशुद्धपर्याय है । 

सर्व परमाण्‌ भ्रो मे भुणापर्याय एक प्रकार की नहीं होती है। कोई परमाण, स्निग्ध है, कोई रूक्ष है। 

कोई परमाण, शीत है, कोई परमाण, उष्ण है। इसीप्रकार रस, गष, वर्णगुणो की पर्यायो मे भी भन्तर सम्भव है। 

-तनों गे. 3-8-70॥5/ .. .... 


१. परमाणु स्वयं भ्रशब्द है 
२. एक पर्याय में दूसरी पर्याय नहों होतो 


शक! - परमाणु जब स्पशं, रस, गध, बर्णवाला है तो जह शब्दरूप क्यों नहों परिणसन कर्ता है ? 


समाधान--पुद्गल की अणु भ्रौर स्कध ये दो पर्यायें हैं। भी कु दक बाला ते सियमसार मे कह्ठा भी है-- 


अन्‍्यणिरावेक्खो जो परिणामों सो सहावपण्जाबों । 
खधसरूवेण पुणो परिणामों सो विहाबपज्जायों ।!२८॥ 


संस्कृत टीका--परसाणपर्य्यावः पुदुगलत्य शुद्धपर्य्याय: | स्कन्धपर्य्यायः स्वजातीयबन्धलक्षणलक्षिश्वाव- 
शुद्ः इति ॥ 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि अन्यद्र्य निरपेक्ष होने से परमाण रूप पर्याय पुदुगल की स्वशाव अर्थाद्‌ 
शुद्धपर्याय है । स्वजातीयबध के कारण स्कघरूप पर्याय पुदूगल की विभाव अर्थात्‌ अशुद्धपर्याय है । 


अ्रष्ू रूप पर्याय में स्कघरूप पर्याय का क्षरमाव है, क्योकि सिन्न-भिन्न पर्यायों मे परस्पर इत्रेत्तरत्रभाव 
होता है । कहा भी है-- 
सवा त्मक शदेक स्थादन्यापोहुस्यतिकमे । 
अम्यत्रतमबाये न व्यपदिश्येत सबंधा ११०५॥ (लयंधबल पु. १ पृ. २५१) 
झी पं० केलाशचन्द्रजी कृत अर्थ--एकद्रब्य की एकपर्याय का उप्तकी दूसरी पर्याय मे जो अभाव है उसे 
अन्यापोह या इतरेसराभाव कहते हैं। इस इतरेतराभाव के अपलाप करने पर प्रतिनियत द्रव्य की सभी पर्यायें 
सर्बात्मक हो जाती हैं। विशेषार्थ-भाशय यह है कि इतरेतराभाव को नहीं मानने पर एकद्रव्य की विभिन्न पर्याय 
में कोई भेद नहीं रहता, सब पर्यायें सब रूप हो जाती हैं । 


लिससमय परमाण रूप पर्याय है उससमय स्कन्घरूप पर्याय नहीं है, क्योकि पर्यायें क्रम-क्रम से होती हैं । 
कहा भी है-- 


१०१२ ] [ २० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


ऋमबतिन। पर्याया: ॥९२॥ ( आलापपदड्धति ) 

ऋमसाविनः पर्यायाः ( नयथक्त पु. ५७ ) 

शब्द स्कम्धरूप पर्याय है, जंसा कि भरी कु वकु दाघारय ने पंचास्तिकाय में कहा है-- 
सहो खंधप्पन्नवो, खंधो परमाणसंगसंघादो । 
पट्ठु सु तेसु जायदि, सह्दो उप्पादिगो णियदो ॥७९॥ 


श्री अमृतचन्दाचायं कृत टीका--इह हि बाह्य श्रवरेन्द्रियावलस्बितो भावेन्द्रियप रिश्छेद्यो धधतिः शब्द: । 
हा खलु स्वकृपेणानंतपरमाणुनामेकस्कधों नास पर्याय: |” 


भी जयतेनाचार्थ कृत टोका--'द्विविधा स्कंधा भवन्ति भाषावर्गणायोग्या ये तेष्भ्यंतरे कारणभूताः 
सृकभास्ते च निरंतरं लोके तिष्ठन्ति, ये तु यहिरंगकारणभुतास्ताल्वोष्ठपुटव्यापारघंटा भिधातमेघावयस्ते स्थुलाः क्वापि 
बणापि तिष्ठन्ति म॒ स्ंत्र यत्रेयमुभयसामग्री समुदिता तन्न भाषावरगंणाः शब्वरूपेण परिणसन्ति मे सर्वत्र ।/! 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि शब्द स्कन्ध-प्रभव है अर्थात्‌ भाषावगंणारूप स्कंध की पर्याय है श्रौर 
अनन्तपरमाण प्रो के परस्पर बध होने पर प्रर्थात्‌ एकोभाव को प्राप्त होने पर भाषा-वर्गंणारूप स्कथ होता है, 
क्योकि 'एकीभाबो बन्धः” एकीमाव को प्राप्त होना बच है ये भाषा वर्गणायें संसार में सर्वत्र तिष्ठ रही हैं। किन्तु 
भाषावरगगंणा को शब्दरूप परिणमाने मे बहिरग कारण ओठ भ्रादि का व्यापार तथा घंटा प्रादि का हिलना व. मेघा- 
दिक का संयोग लोक मे सर्व ठिकाने नहीं है, कहीं-कहीं पर है। जहाँ पर यह बहिरग कारण मिलता है वहाँ पर 
ही भाषावगंणा शब्दरूप परिणम जाती है । 


आदेसमेत्तमुत्तो घादुचदुबकस्स कारण जो दु। 
सो शेओ परमार, परिणामगुणो सयमसहों ॥७८॥ 


परमाण्‌, आदेशमात्र से मूर्त है, चार धातुप्रो का ( पृथ्वी, जल, वायु, अग्नि ) कारण है, परिणमत स्व- 
भाववाला है (वर्णो से वर्रान्तर, रस से रसान्तर इत्यादि) और स्वय अशब्द है ( भाषावर्गणारूप स्कध न होने से 
प्रमाण शब्दरूप नहीं परिणम सकता ) | 


अपदेसो परमार पवेसमेसों ये सपमसदही जो ॥ १६३ ॥ [ प्रबधमसार ] 
सल्कृत टोका--स्वयमनेक परमाणुव्रध्यात्मकशव्दपर्यायव्यक्ट्पसंभवावशब्बश्ध ।” 


परमाण अप्रदेशी है तथा प्रदेशमान्न है और अनेक परमाण्‌ दण्यात्मक स्कधरूप शब्द पर्यायरूप स्वयं परिश- 
मत न होने से अशब्द है | 


परमाण,रूप पर्याय मे भाषावर्गंणारूप स्कन्धपर्याय का अभाव होने से परमाण स्वयं अशब्द है । 
-जें. ग. 6-7-72/7%/ र, ला, ज॑य 
शब्द गुण नहों है, किन्तु पर्याय है 


शंका--शब्द को यदि गुण मात्रा जाय तो क्या यह योग्य नहीं है ? 


व्यक्तित्व पौर कृतित्व ] [ १०१३ 


समाधान--शब्द को यदि गुण माना जाय तो उसका कभी नाश नहीं होता चाहिये । स्पर्श, रस, गध, 
वर्णो के सरश शब्द भी पुदूगल को प्रत्येक अवस्था में रहना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं है। स्कन्धो के परस्पर टकराने 
से शब्द उत्पन्न होता है। भ्री कुन्दकुन्दाचाय ने कहा भी है--- 


सम्वेधि खंधाणं जो अंतो त॑ वियाण परमार । 

सो सस्तदों असदो एक्को अधिभागी मुशिभवों ॥७७॥॥ 
अदेसमेशमुसो छाद्ुचवुक्कस्स कफारणं जो दु। 

सो ऐेओ परमाणु परिणासगुणो संयमसद्ो॥७८॥ 

सही खंधप्पसवोी परमाणु सगसंघादो। 

पुट्ट छु तेसु जायदि सही उप्पादियों णियदों ॥॥७९।। पंचात्तिकाय 


यहाँ पर गाथा ७७ व ७८ में यह बतलाया गया है कि परमाण स्वयं भ्रशब्द है। गाथा ७६ में बतलाया 
है कि शब्द स्कन्धजन्य है । स्कत्घों के परस्पर टकराने से शब्द उत्पन्न होता है । 


थी अमृत राजा ने कहा है--' 'शब्दपोग्यवर्गणपयलिरम्योस्यसनुप्रविश्य समंततो5भिव्याप्य पुरितेषपि सकले 
लोके यत्र ततन्न बहिरंगकारणसामप्रोसप्रुबेति तत्र ततन्र ता; शब्दत्वेन स्वयं विपरिणसत इति शब्बस्थ नियतपरुत्पाद्यत्वाबु 
स्कंघप्रभवत्वसिति । [ पं० का० गा० ७९ त० दी० ] 


शब्दयोग्य वर्गणाप्रो से समस्त लोक भरपूर होने पर भी जहाँ-जहाँ बहिरग कारणसामग्री उदित होती है 
वहाँ-वहाँ वे भाषा वर्गणाएँ शब्दरूप से स्वय परिणमित होती हैं। इसप्रकार शब्द अवश्य ही उत्पाद्य है इसलिये 
यह स्कन्ध-जन्य है । 
यहाँ पर यह बतलाया गया है कि शब्द के योग्य पुदूगलवगंणाएं अर्थाद्‌ शब्द का उपादातकारण तो लोक 
में सवंत्र है, किन्तु निभित्त-कारण के अभाव मे वे उपादान-का रएरूप वर्गणाएँं शब्दरूप स्वय नही परिणम सकती । 
जहाँ जहाँ निमित्तकारण मिलता है वहाँ-वहाँ वह उपादानकारणरूप वर्गंणा ही शब्दरूप परिणमती हैं, प्रन्य पुदुगल 
स्कन्ध शब्दरूप नहीं परिणमता इसलिये स्वय परिणमती हैं ऐसा कहा गया है । अतरग भौर बहिरग कारणों से 
शब्द की उत्पत्ति होती है, इसलिये शब्द गुण नही हो सकता वह पर्याय है, क्योकि गुण की उत्पत्ति या विनाश 
नही होता है । 
धट्टो बंधों सुहुमो घूलो संठान सेवतमछाया । 
उज्जोदादबसहिया पुण्गलदव्यस्त पज्जाथा ॥ १६ ॥ अच्यसंप्रह 
यहाँ पर 'सहो' शब्द द्वारा बह बतलाया गया है कि शब्द पुदुगलद्रब्य की पर्याय है इससे शब्द के गुण होने 
का निषेष हो जाता है। 
जे. ग. 5-6-72/शा। रो. ला. जेंग 


पुदृगल परमाणु में बेभाविक पर्ग्राय शक्ति नहों है 


शंका--परमाण, पुद्गलहव्य को स्वनावपर्याय है तथा हच्थ क लाबि पुए्गल को विभावगणयपर्याय है। 
पदि पुश्गल में विभावशक्ति न होती तो पुदुगलपरमाण, का बन्ध होकर विभावरूप परिणमन नहीं हो सकता था। 
अतः पुश्गलप्रस्य में वेभाविकद्रव्यशक्ति है ऐसा क्यों न माना जाय ? 


१०१४ ] [ प० रतमचन्द जेन मुख्तार: 


समाधान-- परसाण्‌ के बन्ध का काररा स्तिग्ध व रूक्ष गुण है। कहा भो है-- 
/'स्मिप्धस्कात्वाएह बर्च: ॥५।३॥” ( तर्वाघं सृत्र 


स्तिग्धत्व और छक्षत्व के कारण पुद्गलपरमाण्‌ ओर का परस्पर बन्ध होता है और इसमे सहकारीकारण 
कालद्रव्य है । कहा भी है-- 


"खंधा खलु काल करणा दु ।/ 


पुदूगलपरमाणूओं का परस्पर बध हो जाने पर दधण क प्रादि स्कम्धभरूप समानजाति-द्रव्य-पर्याय उत्पन्न 
हो जाती है जो विभावपर्याय है। 


परमाण्‌ मे नरम, कठोर, हलका, भारी स्पशं नहीं है, किन्तु बध होकर स्थूल स्कन्‍्ध बन जाने पर उनमे 
नरम-कठोर तथा हलका-भारी स्पर्श उत्पन्न हो जाते हैं इसीप्रकार पुदूगलपरमाण मे जल धारण करने की शक्ति 
या कर्णहर्द्रिय का विषय होने की शक्ति नहीं है, किन्तु पुदुगल परमाणओ का बन्ध होकर घटरूप परिणशमन होने 
पर जल घारण करने की नवीन पर्यायशक्ति उश्पन्न हो जाती है तथा भाषावगंणास्कम्धरूप परिणमन होने पर कर्ण- 
इन्द्रिय का विषय होने को नवीन पर्यायशक्ति उत्पन्न हो जाती है। घटपर्याय का ध्यय हो जाने पर जल-घारण करने 
की पर्यायशक्ति नष्ट हो जाती है। भाषावगंणारूप स्कन्ध का विधटन हो जाने पर कर्णा-इन्द्रिय के विषय होने की 
शक्ति का भो प्रभाव हो जाता है। इसप्रकार पर्यायशक्ति उत्पन्न होती रहती है, ग्रौर विनष्ट होती रहतो है। 
परमाण,भों का परस्पर बध हो जाने पर पुद्गलपरमाण रूप शुद्धपर्याय का अभाव होकर ( ध्यय होकर ) स्कन्घरूप 
अशुद्धपर्याय उत्पन्न हो जाती है। ओर विभावरूप परिणमन होने लगता है। विभावरूप परिणमन को वैभाविक- 
शक्ति भी कह दिया तो कोई विशेष आपत्ति नही है, किन्तु अशुद्धद्रव्य की पर्यायश्क्ति है द्रव्यशक्ति नही है । अशुद्- 
पर्याय का व्यय होते पर और अशुद्धपर्याय का उत्पाद होने पर इस पर्याथशक्ति का भी भ्रभाव हो जाता है। किसी 
भी आपंग्रन्थ में वेमाविक-द्रव्यशक्ति का उल्लेख नहीं है फिर उसको कैप्ते स्वीकार किया जासकता है ? पर्यायर्शाक्ति 

के लिये प्रमेयक्मलमातंण्ड पृ० २०० देखना भाहिये। 
“जे ग 25-6-70/शा। का ना. कोठारी 


पुदूगलों ( परमाणओरों ) के बन्ध का नियम एवं सतवंभिनश्नयय 


शंका--परसाण, के घन्ध के वियय में तस्वायंसृञरकार से धवल का मत भिक्ष है या तत्वा्थंतृत्र के टोका- 
कारों से धवल का मत सिश्न है? सर्वार्ष सिद्धि में सम्पादक पं० कूलचनजी सिद्धास्त शास्त्रों से पृ० २३० पर बताया 
है कि “तत्त्वाथंसूत्र [ ५।३३-३७ ] एथं प्रवचमसार [ गाया १६६ को टोकाइय ] का मत एक है, परम्तु बदखंडा- 
त़स [ घबल पु० १४ पृ० ३३ गाया ३६ ] में कही गई बम्ध-हयवल्था इससे कुछ भिन्न है।” इस पर विशेष 
ह्पष्टीकरण देने को कृपा करे । 


समाधान--'तस्वायंतृत्र' मे परमाणु ओं के बन्ध होने मे दो सूत्र [ निषैधात्मक ] हैं। जधन्य गुण 
( झविभाग प्रतिच्छेद ) वाले परमाणुओं का बन्ध नहीं होता ) दूसरे, जिन सइशपरमाणओं के गुणसमान हो 
उनका परस्पर बन्ध नहीं होता । सइृश परमाण भों में यदि दो गुण अधिक हो तो बन्ध हो सकता है । रूक्ष व रूक्ष 
परस्पर सदृश हैं । स्निर्पर व स्निग्ष परस्पर सश्श हैं, किन्तु हक्ष व स्तिग्ध परस्पर सदश नहीं हैं, किन्तु 
विद हैं । 


व्यक्तित्व भौर इृतित्व ] [ १०१४ 


परन्तु थी पृज्यपाद आचायय और इनके पश्चात्‌ होने वाले अकलंकदेव आदि ने भी “सदुश” को गौण 
करके “सइश् तथा विश्ण दोनो मे गुरों की समानता होने पर बन्ध नही होता" ऐसा अर्थ कर दिया है। परल्तु 
मूल सूत्रकार के सूत्र से यह झ्र्थ नही निकलता । अपने अभिप्राय को प्रकट करने के लिए शब्द द्वी माध्यम है। 
शब्दों का जो अर्थ होता है वही ग्रन्यकार का अभिष्राय है । 


'धयल' से तस्वायंसत्रकार का मत भिन्न नही है, किन्तु टीकाकारों का मत भिन्न है; ऐसा पं० फूलचन्द्रजी 
सा० को लिखना चाहिए था । थी अमृतचन्द्राबाय ने भी 'तत्वायंसूत्र' पर “तत्त्वाथंसार' लिखा है। उन्होने भी 
थी पृज्यपादाचाय को 7009 किया है। श्रो वीरसेनाचारय ने श्री पृश्यपाद को 70)।09 नहीं किया, किन्तु मूल 

ग्रन्थकर्ता ( उमास्वामी ) के शब्दों का प्र किया है । 


अथवा इस सम्बन्ध मे आजार्यों के दो भिन्न मत हैं। “जधन्यगुण ओर दो गुण अधिक'” समभते के लिए 
धबल १० १४ पृ० ४५० व ४५१ देखते चाहिए । 


-पत्र 5-4-79 | ज. ला. जेंन, भीण्डर 


शंका---तस्वा्ंसत्र' का 'धवला' से बन्धनियमविधयक मतभेव हो, ऐसा सजर नहीं आता । 'सहशाना” 
शब्द भी अवलोकनोय है । इस विषय में कृपया आप स्पष्टोकरण वेथें । साथ ही धवलाकार के समतानुसार विहशों 
में भब समगणवन्ध एवं भद्ृगधिक बन्ध स्वोकृत है तो “बस्वेडघिको पारिणमिकों तर [ ५५३७ त० स्‌० ]” यह सूत्र 
वहाँ कया काम करेगा ? समझाने को कृपा करें । 


समाधाम--परमाण_ भो के परस्पर बन्ध के विषय में जो घवलाकार का [ ध० १० १४ में-वर्गंणा खब्ड 
में ] मत है वही मत तस्वायंसूत्रकार का है। किन्तु श्रीमत्पृज्यपाद आदि आचार्यों का प्रिश्न मत है। “वस्त्वायंसूत्र', 
अध्याय ५ मे सत्र ३३ से २७ तक परमाण ओ के परस्पर बन्ध का नियम बताया गया है। सूत्र ३३ मे कहा गया है कि 
स्निग्ध व रूक्षणुण के कारण परमाण ओ का परस्पर बन्ध होता है। ३४ थे एवं ३५ वें सूत्र मे यह बताया गया है 
कि किन-किन अवस्थाओ में परमाण झो का परस्पर बन्ध सम्भव नहीं है। चॉंतीसवबें सूत्र मे बताया गया है कि 
जब स्निग्ध या छक्षगुणश के अविभागप्रतिच्छेद घटकर इतने कम हो जाते हैं कि उनमे बन्धशक्ति का श्रभाव हो जाता 
है तो उन परमाण्‌ भ्रों का बन्ध नहीं होता । जब स्तिग्ध या रुक्षगुण के अविभागप्रतिच्छेद बढ़कर जघन्येतर हो जाते 
हैं तो उनमे वन्ध शक्ति का प्रादुर्भाव हो जाता है प्रोर उनका बन्ध सम्भव हो जाता है। पैतीसवें सूत्र मे बताया है 
कि यदि वे परमाण, सहश हैं--अर्थात्‌ एक परमाण स्तिग्घ है श्रौर दूसरा परमाणु भी स्निग्ध है [ अथवा एक्क 
परमाण रूक्ष है और दूसरा परमाण, भी रूक्ष है | तथा उन दोनो परमाण,ओ के अविभागप्रतिच्छेद भी समान हो 
तो उनका परस्पर बन्ध नहीं होता । गुणों ( अविभागप्रतिच्छेदो ) की समानता का नियम विदेश ( स्निम्ष का 
रूक्ष या रूक्ष का स्निग्ध के साथ ) बन्ध में बाधक नहीं है। यदि गुण-समानत्व का नियम विदशों में भी बन्ध का 
बाधक हो जावे तो सूत्र ३४ मे प्रयुक्त 'सहशानाभ्‌! शब्द निरयंक हो जायगा। छत्तीसवें सूत्र में बवाया गया है कि 
सदशो [ स्तिग्ध का स्निग्ध के साथ अथवा रूक्ष का रूक्ष के साथ | का बन्ध दो गुणा प्रधिक होने पर ही 
सम्भव है । 

संतीतवें सूत्र मे यह बताया गया है कि बन्ध होने पर अधिक गुणवाले रूप परिणमन हो जावगा । स्तिर्घ 


का स्तिग्ध के साथ या रूक्ष का रूक्ष के साथ होने पर हीनगुण ( अविभाग प्रतिच्छेद ) वाला प्रमाण भी अधिक 
स्निरध या अधिक रूक्ष हो जावेगा | इसोप्रकार स्तिग्ध व कक्ष परमाण ओ का परस्पर बन्ध होने से यदि दोनों के 


१०१६ )] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अविभाग प्रतिस्छेद समान हैं तो उनके गुणों मे परिशमन नहीं होगा! यदि दोनो के अविभागप्रतिच्छेद अतमान हो तो 
हीनगुण बाला परमाणु अधिकगरुरा वाले परमाणुरूप परिणमत करेगा। इसप्रकार सैतीसर्वाँ सूत्र बस्ध-अबन्ध का 
नियामक नही है। इसमे तो यह बताया गया है कि हीनाधिक गृएबाले परमाणुओं का परस्पर बन्ध होते पर कंसा 
परिणमन होता है । 

+पतावार|अगरत प७छ' ज, ला जन, भीण्डर 


ज्ञानावरणादि कर्मों फो तोस फोड़ाकोड़ी सागर स्थिति कंसे सम्भव है ? 


शका-- सर्वाय घिद्ठि प्रन्थ अ० ५ सूत्र ७ की ठोका की अन्तिम पक्ति परे लिखा है--''उक्त विधि से बन्ध 
के होने पर ज्ञानावरणाबि कर्मों की तोसकोड़ाक्ोड़ीसागर स्थिति बन जातो है ।'” तीसकोड़ाकोड़ोप्तागर को स्थिति 
कंसे सम्भव है ? क्या द्विअधिक गुण परमाण, ३० फोड़ाकोड़ोसागर तक गुणाम्तर को सक्रपण नहीं करते ? 


समाधान-- तत्त्वाथंसत्र अ० ४ मे सूत्र ३३ से ३७ परमाण ग्रो के परस्पर बन्ध का कथन है। परस्पर 
स्कन्‍्धों के बन्ध का था जीव पृदूगल के परस्पर बन्ध का कथन नही है । “'बन्ध के समय दो भ्रधिक गुणवाला पर- 
मभाण परिणमन कराने वाला होता है /” ऐसा ३७ वें सूत्र मे कहा गया है | बन्ध' को व्याख्या करते हुए थरो 
पृष्यपादाचाय ने कहा है-- पुव विस्थाश्रच्यवनपूर्णक॑ तातोंपिकसवस्थास्तर प्राबुभंवतीट्येकत्वमुपपचद्चते । इतरथा हिं 
शुक्लकृष्णतन्तुवतू सयोगे सत्यप्यप।रिणामिकत्वात्सर्भ विविक्तरूपेणेवावतिष्ठेत । उक्तेत विधिना बन्धे पुनः सति 
ज्ञानावरणादोनां फर्मृणां तिशत्सागरोपसछोटाकोट्यादिस्थितिरुफ्पन्ता भवति ।” इसका अथ क्री पष्डित कुलचखजों 
ने इसप्रकार किया है--- 


/इससे पूर्व अवस्थाप्रो का त्याग होकर उनसे भिन्न एक तीसरी अवस्था उत्पन्न होती है। अतः उनमें 
एकरूपता भाजाती है। अन्यथा सफेद भौर काले तन्तु के समान सयोग के होने पर भी पारिणामिक न होने से सब 
झलग-अलग ही स्थित रहेगे। उक्त विधि से बन्ध के होने पर ज्ञानावरणादि कर्मों की तीसकोडाकोडीसागरोपम 
स्थिति बन जाती है । 


यहाँ बन्धच और सयोग का अन्तर दिखलाया गया है। बन्ध के होने पर पारिणामिकता होने से उन दोनो 
द्रब्यों मे एकरूपता भ्राजाती है। त० स्‌ू० २॥७ की ठीका में प्राचीन गाथा उद्ध त की गई है। जिसमे लिखा है-- 
पंघं पडि एप लवखणवदो तस्स हवइ णाणत्त ।”” अर्थात्‌ बन्ध को प्रपेक्षा पौदूग लिक कर्मों और आत्मा मे एकरूपता 
आजाती है। किन्तु लक्षण की अपेक्षा उन दोनो में नानारूपता है। मात्र सयोग होने पर पारिणाप्तिक न होने से 
एकरूपता नहीं भाती । इस एकरूपता को समभाने के लिए झ्ाचाय॑ महाराज ने ज्ञानावरणादि कर्म और जीव के 
परस्पर बन्ध का दुष्टान्त दिया है। एकरूपता हो जाने के कारण कर्मों की ३० कोडाकोडीसागर स्थिति बन जाती 
है। स्पर्शादि गुणों में परिणमन होने पर भी ज्ञानावरणादि कर्मावस्‍था ३० फोड़ाकोड़ीसागर तक बनी रहती है। 
उसमे कोई बाधा नही श्राती । जैसे मेरुपवंत “* “४ ” * अनादिकाल से स्थित है । 


-पढाधार 978/ ण. ला. णें न, भीण्डर 


व्यक्तिश्य भौर इतित्व ] [ १०१७ 
पुदूगल : स्कन्ध 


स्कन्ध रूप परिणशसे बिना शब्द पर्याय नहों उत्पन्न होगी 


शंका--अन्ध होने पर क्या कोई नथीसता भा जातो है ? 


समाधान--बन्ध होने पर एक तीसरी ही विलक्षण अवस्था होकर एक स्कष्ध बन जाता है। भरी अकलंक- 
बेब ने भी कद्दा है--' पूर्वावस्था प्राध्यवपुर्णक ता्तोयकर्मबस्थास्तर॑ प्रादुर्भवतोत्येक स्कम्धत्वभुपप्धते ।” इस प्रकार 
पझ्रनन्‍्त परमाणुभों के बध होने पर भाषा वर्गणारूप स्कघ की एक तीसरी विलक्षण ग्रवस्था हो जाती है। जिसमें 
शब्दरूप परिणमत करने की शक्ति उत्पन्न हो जाती है। बध के द्वारा तीसरी विलक्षण अबस्था को प्राप्त हुए बिना 
सात्र परमाणु शब्दरूप नहीं परिणमन कर सकता । 


--जें. ग. 7-2-66/%/ २ हा छैंन 
पुदुगल के भेद : छाया एक स्थान से दूसरे स्थान तक भेजी नहों जातो 


शंका-- स्वाति कारतिकेयामुप्रेक्षा गाया २०६ को संस्कृत टीका में लिखा है--'छाया बादरसृदमम, यच्छेत' 
भेत्तुम्‌ अस्यत्र तेतुम अशवय तहुबादरसृयममित्यथं: अर्थात्‌ छाया को बावरसृवम कहा है, क्योंकि जो छेदा-भेदा न जा 
सके ओर न एक जगह से दूसरो जगह लेजाया भा सके उसे धावरसूक्ष्म कहते हैं। अथ यहाँ पर शंका होतो है कि 
आज जो टेलीविजन में छाया भी एक स्थान से दूसरे स्थात पर यंत्रों द्वारा भेजी जाती है यह कंसे सिद्ध होगा ? 


समाधान - टेलीविजन मे यन्त्र द्वारा छाया एक झ्थान से दूसरे स्थान पर नहीं भेजी जाती । किस्तु छाया 
को यत्रों द्वारा 80००० 8९०४ में सक्रमण करके 2]6८070 ए४४४८४ एक स्थान से दूसरे स्थान पर जाती हैं जहाँ 
पर 8|6९07० 'फ्&४०5 को यत्रो द्वारा पुनः छायारूप मे सक्रमण कर देते हैं । छाया भी पुद्गल है भौर 28॥८८०४० 
ए४४९०६ भी पुद्गल हैं, अतः इन दोनों के परस्पर सक्रमण होने मे कोई बाधा नही आती । 


- जे. 3. 7-5-62/शत/ नागकचन्द 
पुद्गल द्रव्य के गन में धर्म व काल कारण हैं 
शंका--पुहगल के गत में धर्म सहुकारो कारण है, किस्तु व्रब्यसंप्रह में काल को भी लिखा है सो कंछे ? 


समाधान---जीव और पुदुगल के गमन मे धमंद्रब्य साधारण सहकारी कारण है यह बात सत्य है, किस्तु 
एक कार्य के होने मे अनेक सहकारो कारण होते हैं। जंसे मछली के गमन में घर्मद्रव्य के श्रतिरिक्त जल भी सहु- 
कारी कारण होता है। “मोक्षशास्त्र' अध्याय ५ घुनत्र २२ में कालद्रव्य का उपकार बतलाया गया है। उप्तमे “क्रिया 
भी एक उपकार बतलाया गया है। इसी प्रकार 'पंचाल्तिकाय' गाथा ९८ मे भी कहा गया है।” एक काये के 
होने मे अनेक सहकारी कारण होने में कोई बाघों नहीं | 'वृह्द्वाण्यसंप्रह' गाथा २५ की ससस्‍्कृत टीका में इस शंका 
का समाधान स्वय टीकाकार ने किया है वहाँ से विशेत्र देख लेना चाहिये | 


--जे. ग. 7-5-62/५॥॥/ रापदास 


रैल्टव ] [ ९० रतनचम्द जैन मुख्तार : 
लोहे का स्वरणकप परिणमन 


शंका--यह टीक है, कि रसायन के योग से लोहा भी सोना अन जाता है, किन्तु जिसप्रकार अग्नि के 
सयोग हुटने पर जल अपने थास्तथिक स्थकृप पर भा जाता है। तो क्या सोना भी रपस्तायन का प्रभाव हटने पर 
अपने बास्तथिक स्वरूप को प्रहुण कर लेता है। यवि सोया! भी अवना बाह्तविक स्वरूप प्रहूण कर लेता है तो यही 
सिद्ध होता है कि अन्यत्रव्य की पर्याय अत्यव्रच्य को एकसमय भा ही प्रभावित करतो है सर्ववेश नहों तथा उपचार 
से ही उत्ते सोना कह सकते हैं । 


रसायन के योग से लोहा सोना धन जाना कोई आश्ययं नहीं, किन्तु पह्‌ कितने आश्चर्य को बात है कि 
खो शस्पिरुप से सोना है, वह तो परके धंधोग से लोहा बना हुआ है ओर जो शक्तिकुप से लोहा है वह परके संयोग 
से सोना बना हुआ है ! 


लोहे से सोना बनने में निधितकारण तथा उपावानकारण क्या है ? अर्थात्‌ स्वर्णकृप कार्य के मिम्िस वे 
उपायान एक दूसरे के प्रतिकूल हैं । आगम में क्रार्थ को उत्पत्ति अनुकूल निमित्त अनुफछुल उपादान तथा बाधक कारण 
के अभाव होने पर मानी है। अतः स्पष्ट करें। पुनश्य इसके अन्तर्गंत बोज व धृति का हृष्टास्स विया, इनमें 
निसित्त व उपादान कौनसा है ? 


समाधाव---रसायन के प्रयोग से जो लोहा सुबर्ण हो जाता है यह पुदगल की द्रभ्यपर्याय है भौर अग्नि के 
संघोग से जो जल का स्पर्शगुण शीतल से उच्णरूप परिणमन कर जाता है वह गुरापर्याय है। भरिन का धथोग दूर 
हो जाने पर जल में नवीन उष्णता प्रानी बन्द हो गई और उसमे से उल्हाता तिकल कर हवा में मिलने लगी, 
क्योकि भौतिक परिवतेन था। लोहे का सुवर्श बनने मे रासायनिक परिवतेन हो जाता है अर्थात्‌ लोहा और रसा- 
यन ये दोनों मिलकर सुवरोरूप परिणमन कर जाते हैं। प्रत। रसायन के पृथक होने का प्रश्त ही उत्पन्न नहीं 


होता है । 
+जणे. ग. 7-7-69/-"| रो, ला. जैन 
सोने झौर ताँबे का भो [ बस्थ हो जाने पर ] एकल्व सम्भव है 
शंका--सोनगढ़ से प्रकाशित 'जानस्वभाव झलेयस्वभाथ” पुस्तक के पु० ३३० पर लिखा है 'सतोना और तांबा 
कभी एकमेक होता ही नहीं ।' क्या यह ठीक है ? 


समाधाव-- उपयुक्त कथन टीक नही है, क्योकि सोने ओर तांबे का बंध हो जाने पर दोनो में एकत्व हो 
जाता है। भी बीरसेत सहानाचार्य ने कहा भी है-- 


"जंघो नाम दृभावपरिहारेण एयताबसी ।” प्रबल पु० १३ पृ० ७। 
अथं-द्वित्व का ध्यागकर एकत्व की प्राष्ति का नाम बंध है । 

“एक्ोभायों बंधः साम्रीप्य संयोगो वा यूति: ।”” घबल पु० १३ पृ० ३४८ । 
अर्थ--एकीमाव का नाम बंध है । समीपता या संयोग का नाम युति है। 


इसी बात को भरी पृष्यपाद आचार्य कहते हैं-- 


ध्यक्तित्थ और कृतित्व ] [ १०१६ 


“दया किलयो गुड़ोए्घिकमधुश्रस: परीतान! रेब्यादोनां स्ववुशापादनातु पारिणामिकः। तथाउस्योप्प्पधिक- 
गुणः अल्पीयसः पारिग्ासिक इति कृत्वा द्विगुणाविस्निग्धरूक्षत्य चतुधु भादिस्तिग्धकृक्ष: पारियामिशों भवति। ततः 
पुर्वाबस्थाप्रध्यवनपुर्वक तातोंयिकमबल्थानतरं प्राजुर्भ वतीस्येकत्वमुपपते । इतरथा हि शुक्लकृष्णसम्तुब॒त्‌ संयोगे सश्य- 
व्यपारिणासिकल्‍ल्वात्सर्व विविक्ष्रकपेणंवावतिष्ठेत (! सर्वाधसिद्धि ५३७ । 

थी प० क्ुलचन्यजो कृत अथं--जंसे अधिक मीठे रसवाला गोला गुड उस पर पड़ी हुईं घूलि को प्रपने 
गृणरूप से परिणमाने के कारण पारिणामिक होता है, उसोप्रकार अधिकगुणवाला अन्य भी भ्रल्पगुणवाले का पारिणा- 
मिक होता है। इस व्यवस्था के अनुसार दो शक्‍त्त्यंशवाले स्निग्ध या रूक्ष परमाणु का चार शवत््यशवाला स्निगथ 
या रूक्ष परमाणु पारिशामिक होता है। इससे पूर्व प्रवस्थाओं का त्याग होकर उनसे भिन्न एक तीसरी अवस्था ही 
प्राप्त होकर उनमे एकरूपता आ जाती है| प्रस्थथा सफेद और काले तन्तु के समान सयोग के होने पर भी परारिणा- 
मिक ते होते से सब अलग-भलग ही स्थित रहेगा । 


इसप्रकार यह बतलाया गया कि बध होने पर एकत्व हो जाता है, किन्तु संयोग मे एकत्व नहीं होता है । 
भी अभृतचसख्ाथाय भी बध मे एकत्व स्वीकार करते हैं-- 


बन्ध॑ प्रतिभवत्येक्यमन्योन्यानुपवेशत: । 
युगपह द्ावितस्वरणणरोप्यवज्जोवकर्मणो: ॥१८॥। तत्वाधंसार अ. ५ 


जिसप्रकार एकसाथ पिघलाये हुए सुबरण और चादी का एक पिण्ड बनाये जाने पर परस्पर प्रदेशों का एक 
दूसरे में प्रवेशानुप्रवेश हो जाने से एकछूपता आजातो है उसीध्रकार बंध की अपेक्षा जीव भ्रौर पौदगलीक कर्मों के 
प्रदेशों का परस्पर मे प्रवेशानुप्रवेश हो जाने से दोनो मे एकरूपता हो जाती है । 


जो एकरूपता स्वीकार नही करते वे बधतत्त्व को स्वीकार नहीं करते । बधतत्व को न मानने से मोश्ष- 
तत्व के अस्वीकारता का प्रसग आजायगा, क्योंकि बधपूवंक ही मोक्ष होता है। जो बचा नहीं उसके लिये मोक्ष का 
प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता है । 


मुक्तरचेतृ प्राकभवेहबस्धो मो बन्धो मोचनं कथम्‌। 
अबस्धे सोचन लेव सुल्वेर्था निरयकः ४ 
यदि जीव मुक्त होता है तो इस जीव के बन्ध अवश्य होना चाहिये, क्योकि यदि बन्ध न दो तो मोक्ष 
( छूटना ) कंसे हो सकता है। अतः प्रबन्ध की मुक्ति नहीं हुआ करती, उसके तो मुझ्च्‌ धातु का प्रयोग ही 
व्यय है । 
जे, ग. 8-2-83/५| श्री सुलतानसिह 
टोन व प्लेटिसस मिश्चित घातुरुप हैं तथा पृथ्वीरूप हो हैं 


शंका--टीन, प्लेटिनन आदि को पृथ्वी के ३६ भेदों में क्यों नहों गियाया ? धबल ११२७४-२७५ प्राकृत 
पंचसंग्रह १५७७ तथा सूलाचार अधिकार ५ गाना ८-१२ अथवा गाया २०६-२०९ में छत्तोत भेद पृण्चियों के बताये 
हैं; परम्तु उनमें टोल व प्लेटिनस के ताम नहों कहे । 
सम्राधान-- टीन, प्लेटिनम आदि शुद्ध धातु नहीं हैं, मिश्चित हैं; अतः पृथिवियों के ३६ भेदों में उन्‍हें 
नहीं गिनाया । 
- प्र 3-2-79/" | ज. ला. छेन, भीण्डर 


१०२० ] [ १० रतनचन्द जन मुख्तार : 


इकत्धों का चन्ध-विधान 
शंका- स्करधों में बरध किस नियम से होता है ? 


झमाधान -- स्कत्घ में सभी भश्राठों स्पर्श, दो गन्ध, पाँच रस एवं पाँच वर्ण होते हैं। दो स्कन्धों से परस्पर 
बन्ध के लिए द्यधिकगुणा का नियम नहीं है। उतमे परस्पर बन्ध रासायनिक नियप्र से हो जाता है।" 


“पक 6-2-78/ /ण ला. णेन, भीण्डर 

पुदु्गल स्कन्‍्ध कालकरण है, जोव पुद्गलकरण है 
ईका--पंचास्तिकाय गाया ९६८ में पुश्गलों को कालकरण कहा, पर जीव को फासकरण महों कहा क्यों ? 
समाधान--जीव स्वभाव से निष्क्रिय है । कर्मोदय के कारण जीव मे गति होतो है, जो विभाव है। 
शमयसार, आत्मत्पाति टीका के प्रन्त मे परिशिष्ट मे ४७ शक्तियों का कथन है। [ उसमे जीव के गति या क्रिया- 
वती शक्ति नहीं कही गई; निष्क्रियत्व शक्ति ( २३ वीं शक्ति ) तो कही है ] क्षतः जीव की गति मे कालद्रव्य को 
कारण न कह कर पुद्गल द्रव्य को कारण कहा है। [ पं० का० ९८ ] यदि मात्र धर्म द्रष्य व कालद्रब्य को कारण 


कहा जांता तो पुदूगल [ अर्थात्‌ शुद्धपुदूगल ] के समान जीव ( शुद्ध जीव ) में भी गति के नित्य सदभाव का प्रसंग 
आ जायमा । झ्तः जीव को कालकरण न कहकर “पुरगलकरणा” अर्थात्‌ पुदगलकरण कहा है । 


+-पक 2-4-80/ : | ण. ला. जेंन, भीण्डर 
पुदुगलों को विभाव पर्याय काल-प्रेशित होती है 
शंका--पुशगलव्रब्य को वि्ावपर्याय कालप्रेरित होती है। सो कालप्रेरित से क्या अभिष्राय हे ? 


समाधान--पुदुग लद्ृव्य में बध के कारण विभावपर्याय होती है । पुदुगल में बन्ध स्निग्ध व रुक्षगुण के 
कारण द्ोता है। जैसा कि 'सोक्षशास्त्र' से 'ट्निग्धरक्षरवाहु बंध:' इस सूत्र द्वारा कहा गया है। 


पुदूगलपरमाणुप्रो का या सूक्ष्मस्कन्धो का बध में काल के अतिरिक्त प्रन्यद्वव्य कारण नहीं हो सकता है। 
इसीलिए भी कुन्वकुत्दादि आचार्यों ने पुदूगल की विभावपर्याय को कालकृत या कालप्रेरित कहा है । 


जीवापुगगल काया सह सक्किरिया हवंति ण य सेसा । 
पुग्गल-करण जीवा, खंधा खलु कालकरणा दूं ॥९८॥ [ पं. का. ] 


१. (अ) इयो. स्निग्धलक्षयोरण्वो: परस्परफ़लेघबलक्षणे बच्चे सति टरधणुक: रकम्धो भर्वात | एव. सब्येयाश्ख्ये- 
यानग्तप्रदेश्नतकग्धो योज्य । रा वा २33/2 पृ ४६८ | 


(ब) स्निग्धरूक्षगुणनिमित्त: विद्युटल्काजलधाराग्नीन्द्घनुरादिविधव, रा वा. शा९एएछाए८७।॥ 
(म) एवप्रुक्तेम विधिना बन्धेसत्यणुनां, ड्रचणुकाह्यनग्तानन्वप्रदेश्नावसानस्कष्धोत्पत्तिवेंदितव्या । 
रा. वा 38शप्‌ृ ४६६ 


इन उक्त तीनों प्रकरणों से लगता हे कि सकन्धों का परमाणु से तथा स्कम्ध का सकन्ध से भरी हिनग्ध- 
हषश्ष गुण निभित्तक ही बन्ध होता हैं +--सम्पादक 


ह्यक्तित्थ शौर कृतित्व ] [ १०२१ 


टीका--स्कघशब्देमात्र स्कंघशणुपतेद्भिन्ना द्विधा पुश्गला गृष्ठास्ते। ते जल कबंपूता ? सक्तिया:। के: 
कृत्मा ? काल कररोहि, परिणासनिबंतककाला द्रव्य, खलु स्फूट ।” 


परिणामनिरवंतेंक कालद्रव्य द्वारा पुद्गलपरमाणु व स्कन्धों में प्रदेश-परिस्पंद पर्यावरूप क्रिया की जातो है। 


पुग्गलद॒ध्वे जो पुण विब्भाओ, काल पेरिओ होबि । 
प्तो णिडव्दा्य सहिदो बरधों, छलु होह सस्तेव ॥२०॥॥ 


पुदुगलद्रब्य मे जो विभावपर्याय होती है, वह कालप्रेरित है। स्निग्ध व रूक्षसहित बन्धरूप पुदूगल की 
विभावपर्पाय होती है । 


भ्रभिप्राय यह है कि काल के अभाव मे पुदुगलद्रव्य में विभाव परिणमन नही हो सकता है। काल की 
प्रेरणा से पुद्यल मे विभाव होता है। 


जे, १ 9-0-75/ */ र. ला. जेंग, पेरठ5 
“कम योग्य पुदूगल” का भ्रर्थ 


शका--त त्त्वायंसूत्न अ० ८ सुत्र २ सफथायत्वाउ्जीब: फर्मणो योग्यान्पुशणलानावत्त स बरधः । वह लिखा 
है । यहाँ पर 'कर्मयोग्प पुश्गल” का क्‍या अभिप्राय है। 


समाधान--पुदूगल की तेईस प्रकार की वर्गंणा हैं। उनमें से एक कार्माणवर्गंगा भी है। यह कार्माण- 
बर्गंणा ही कर्मयोग्य-पुदूगल है । घट्छण्डागम के पाँचवें वर्गंणाखण्ड के निम्नलिखित सूत्रों मे कहा भी है-- 


“कस्सहयबध्ववस्गणा णाम का ॥७५६।॥ कम्महयदध्यवर्गणा अट्टविहस्स कम्मस्स गह्ण पकत्तदि ॥ ७५७ ॥ 
जागावरणोपरप दसणावरणीयस्स वेधणोयस्त मोहणीयर्त आउस्स णाभमस्स भोदरस अतराइयपरस्स जाणि वब्वाणि 
घेसण णाणाबरणीयताए बसणावरणीयत्ताए वेबणीयत्ताए मोहणोयलाए आउअसाए णामसाए गोवलसाएं अंतराइयसाए 
परिणामेदूण परिणमंति जीवा ताणि दब्जाणि कम्महयवध्ववग्गणा णाम ॥ ७५८ ॥ 


अर्थे--कार्माण द्रव्यवर्गंणा बया है ? ॥9५६।। कामणिद्रब्यवर्गंणा आठप्रकार के कर्म का ग्रहरणाकर प्रवृत्त 
होती है ।।७५७॥ ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहतीय, आयु, नाम, ग्रोत्र ओर अन्तराय के जो द्रव्य हैं 
उन्हें ग्रहण कर ज्ञानावरणरूप से दशंनावरणरूप से, वेदनीयरूप से, मोहनीयरूप से, आयुरूप से, नामरूप से, गोन्र- 
रूप से भौर अन्तरायरूप से परिणमाकर जीव परिणप्रन करते हैं, अतः उन पुदुगल द्वथ्यों की कार्माणद्रथ्यवर्गंणा 
संज्ञा है ॥७५५८।॥॥ 


-णे, ग. 26-2-70/5| रो. ला. णेन 
रूप तथा वर्ण में भेद 


शंका--ससयप्तार गाया ३९२ व ३९३ में 'रूप' जोर “वर्ण! शब्द पृथक्‌-पृथक्‌ प्रयुक्त हुए हैं। इसका पृथक्‌- 
पुथक क्या तात्प्य है, क्योंकि बेते तो ये दोनों पर्यायथाो हैं । 

ससाधान-- रूप! शब्द से प्रयोजन मूर्ति से है। सर्वाय॑ सिद्धि अ. ५ सूत्र ४ को टीका में, रूप सृतिरिस्यर्थ:/ 
छव और भूतति इतका एक अर्थ है, ऐसा कहा है । 


१०२२ ) [ पं० रतनचन्द जेल मुख्तार: 


“बब्वेते धर्चभाज़ वा बर्ण: स पथ्चजिध: कृष्ण-मोल-पीत-शुक्ल-लोहितसेबात्‌'' ( स. लि. ५१२४३ ) 


जिसका कोई वर्ण है या वरशांमात्र को वरों कहते हैं। काला, तौला, पीला, सफेद भौर लाल के भेद से 
वह वर्ण पाँच प्रकार का है। 


काला, नीला आदि वर्णा के भेद हैं, किन्तु रूप के भेद नहीं हैं, क्योंकि स्पर्शादि सामान्य परिणाममात्र को 
रूप कहते हैं। कहा भो है-- 


“बरहत्पर्शा विसामान्यपरिणासमात्र रूप ।! ( समयसार गा० ५० को टोका ) 
इस प्रकार 'रूप” और “बा” पर्यायवाघ्री नहीं हैं । 
जै. ग 24-]2-70/शा। र. ला. पेन, मेरठ 
“ रूपादिक गुर ध्मृत हैं”; इसका भभिप्राय 


शंका--स्वाधसिद्धि अ० १ सूत्र १७ को टोका में 'वे रूपादिक ग्रुण अमूर्त हैं ? इसका क्या तात्पयं है? 
यवि कृपा बिक गुण अमृर्त हैं तो कपादिक का घारक पुश्णल सूर्स केसे हो सकता है ? 


समाधान--गुण का लक्षण इस प्रकार है-- 
*पुष्याकया निगुंणा गुणा: ।।४१॥ [ तत्त्यायंसूत्न ५४१ ] 


जो निरन्तर द्रव्य के आश्रय से रहते हैं और गृणों से रहित हैं वे गुरा हैं। पुदुगल में 'मूतं! एक पृथकंगुणा 
है जिधके कारण पुदूगल मूर्ते होता है। किन्तु पुदूगल के अग रूपादिक गुणों मे मूतंगुण नहीं रहता, क्योंकि एकगुण 
में अन्यगुण नहीं रहते अन्यथा वह गुर भी एक स्वतन्त्रद्॒भ्य हो जायगा । इसकाररा रूपादि गुणों को मूर्त नही कहा 
जा सकता | इसप्रकार रूपादि गुण मूर्त नही हैं अर्थात्‌ अमृत हैं। ऐसा भ्रभिष्राय प्रतीत होता है । 


-णँ. १. 25-3-76/५// र ला, जोन, मेरठ 
पुद्गल के भी कथंचित्‌ अ्रमूर्त स्वभाव है 


शंका--अंसे पुद्गल के सम्बन्ध से जीव को 'भूतिक' कहा गया है, क्या उसीप्रकार जौव के सम्बन्ध से 
पुशगल को अमृतिक कह सकते हैं ? 


समाधान--जीव के साथ बन्ध को प्राप्त हुध्ना सूक्ष्मकांणवर्गशारूप पुदूगल भी उपचार स्ले भमूतिक भाव 
को प्राप्त कर लेता है। आलापपड्धति बृत्र २८ मे २१ स्वभावों का नाम निर्देश किया गया है जिसमें १४ वें, १४ में 
क्रम पर मूर्ते स्वधाव: अमुर्तस्वभावः इन दो स्वभावों का नाम है। सूत्र २९ जोवपुश्गलयोरेकविशति: द्वारा यह 
कहा गया है कि जीव और पुदुगल इन दोनो द्रग्यो मे २१ स्वभाव हैं। अर्थात्‌ जीव मे भी मूर्ं-अमृर्त दोनो स्वभाव 
हैं। पुदुगल मे भी मूर्ते-अमूर्ते दोनों स्वभाव हैं। आलापपड्धति ग्रन्थ के नययोजना अधिकार सूत्र १६६ में 'पुदगल के 
उपचार से धमूतंत्व स्वभाव” कहा गया है। पुशगलस्योपचारादेवास्त्यमूर्तत्वम 


( भ. ला, जंग, भीण्हर 


व्यक्तित्थ जौर कृतित्व ) [ १०२३ 


(१) भ्रशुद्ध निश्वयनय से पुदृगल क्या है ? 
(२) विविध प्रपेक्षाप्रों से व्यवहार भी निश्चय तथा निश्चय भो व्यवहार हो जाते हैं । 
शंक्ा--'तियमसार' गाया २९ में पृह्गलपरमाझ को पुद्गल शुद्धतिश्वयनय से कहा और स्करध को व्यव- 
हारगय से ऐसा क्‍यों ? फिर अशुद्धलिशखयनव से पृदगल कया है ? 
समाध्षान-- नियससार' गाया २९ में तिश्चयनय का शब्द है, शुद्धनिश्वयनय का शब्द नहीं है। “निबस- 
साश गाथा २९ निम्न प्रकार है-- 
पोग्गलद्ब्ब॑ उक्षतद परमाण णिल्छएण इदरेण। 
पोग्गलवध्वोत्ति पुणोी बवदेसों होदि खंधस्स ॥२९॥। 
श्रथं--- परमाणु को पुदुगलद्रब्य निश्चय से कहा जाता है और स्कन्घ का पुदुगलद्रब्य ऐसा ताम 
व्यवहार से है । 


ओ कुस्वकुन्दाबआार्य ने निश्वम भौर व्यवहार ऐसे दो शब्दों का प्रयोग किया है। निश्चय के शुद्धनिश्चय या 
अशुद्धनिश्चय तथा व्यवहार के सद्भूतव्यवहार, असदृ मूतव्यवहार तथा उपचरितसद्भूतव्यक्हार व अनुपचरितसदु- 
भूतव्यवहार, उपचरितझसद्भूतव्यवह्वर व अनुपचरितअसद्भूतव्यवहार ऐसे भेद-प्रभेद की अपेक्षा कथन नहीं किया है । 
इसीलिये शुद्धनिश्वय की भरपेक्षा अशुद्धनिश्वयनय को व्यवहार फट्दा गया है। असदभूतधथ्यवहार की अपेक्षा सदू भूत- 
व्यवहार को निश्चय कहाँ गया है। उपचरितसदभूतव्यक्ह्ार को अपेक्षा अनुपचरितसद्भुतव्यवहार को निश्चय कहा 
गया है। उपचरितासदुभूतव्यवहार की भपेक्षा प्रनुपणतरितासदुभूतब्यवहार को निश्चय कहा गया है । 


एक जीव दूसरे को सुखी दुःखी करते हैं अथवा मारते या जिसाते हैं, यह कथन उपचरितासदूभूतथ्यवहार- 
नय की अपेक्षा से है । अपने कर्मोदय से ही जीव सुखी दुःखी होता है अथवा मरता भीता है, यह कथन अनुपचरिता 
सदभूतव्यवहारनय को अपेक्षा से है, किन्तु समयक्तार कलश १६८ में उपचरितासदभूतब्यवहार की अपेक्षा प्नुप- 
सरितासदुभूत के कथन को निश्चय कहा है। इसी प्रकार समयसार गाया ८३-४४ में असदभूतव्यवह्ार की अपेक्षा 
सदुभूतव्यवह्ार के कथन को निएशय कहा है| 


अणु और स्कन्ष दोनों पुद्गलद्वव्य की पयायें हैं। कहा भी है “आह किमेयां पृद्गलाभामशुस्कत्घलक्षणः 
परिणामोप्माविक्ष्त आदिसानित्युच्यते । स खलूत्पत्तिमस्वादादिभानु्‌ प्रतिशायते ।/” [ सर्वाधसिद्धि ४२५ ] 


हन पुदुगलों का अणु झौर स्कन्घरूप परिणाम होता अनादि है या सादि है । 

अणु और स्कन्धरूप परिणाम उत्पन्न होता है इसलिये सादि है | 

ध“परमाहु पोग्गलाणं सो बच्यलहाब पत्लाओ ॥३०॥। ( मप़चक ) 

अधघं--परमाणु पुद्गल की स्वमावद्रव्यपर्याय है । 

पर्याय व्यवहार नय का विषय है। कहा भी है-- 
“बचहारों थ वियप्पो भेदों शहु पज्लओ लि एयट्रो ॥५७२॥ ( गो. जी. ) 
“स्यवहारेज विकश्पेन सेदेन प्यपिण ।” ( समवसार गा. १२ ) 


१०२४ ] [ पं० रतनचन्द औत मुख्तार : 


झत: प्रणु.स्कन्ध दोनो पर्यायें व्यवह्ारनय के विषय हैं। क्रणु शुद्धपर्याय है, अतः अनुपचरितसद भूतव्यव- 
हारनय का विषय है । स्कस्घ अशुद्धपर्याय है अतः उपचरितासदू भूत ब्यवहारनय का विषय है । 


“शुद्धपरमाणुरुपेणावस्थान स्वभावद्नव्यपर्यायः वर्णाविध्यों वर्णास्तरादिपरिणमन ह्वभावगुणपर्यायः दु्यणु- 
काविस्कन्धरुपेण परिणमन विभावषद्रव्यपर्यायाः तेष्देव दधरणुकादिस्कस्कन्धेषु वर्णान्‍्तराविपरिणमन विभावमुणपर्याया: । 
( पंचात्तिकाय गा० ५ टीका ) 
यहाँ पर यह कहां गया है कि शुद्धपरमाणु स्वभावद्रब्यपर्याय है और द्रभ्रणुक झादि स्कन्‍्ध विभावद्रव्य- 
पर्याय है । 
पुदुगलस्कन्ध विभावद्रग्यपर्याय होने से उपचरितसदुभूतथ्यवहार का विषय है) पुदुगलपरमाणु स्वभाव- 
द्रव्यपर्याय होने से प्रनुपचरितसद्भूतव्यवह्ार का विषय है। नियमसार गाया २९ मे उपचरितसदुभूतव्यवहार की 
भ्रपेक्षा अनुपचरितसद्भूत को निश्चय कहकर पुद्गलपरमाणु को निश्चय का विषय कहा है। 


भी कुन्दकुन्दाजाय के प्रस्थ मे किस स्थल पर निश्चय से कया प्रयोजन है, इसको जानने के लिये नयचक्र, 
मालापपद्धति प्रादि ग्रल्थो से निश्चय प्रौर व्यवहार के भेद-प्रभेद तथा उनके लक्षणो को जानने की अत्यन्त आव- 
इयकता है; प्रन्यथा कुन्दकुन्दाथार्थ के ग्रन्थों का यथार्थ भाव समझ में आना कठिन है । 


-प्. गे. ]-6-72/णा। २ ला जेग, मेरठ 
जीव व पुदगल की गति व स्थिति मो पर्यायरूप है 
शंका--कक्‍्या गति व स्थिति पर्याय है ? 
समाधान--गति व गतिपूर्वक स्थिति पर्यायें हैं। अन्यथा स्थिति पर्याय नहीं है ।* 
-पत्च 2]-4-8 0/ण, ला. जैन, भीण्ड र 
शब्द व प्रकाश किस इन्द्रिय के बिधय हैं ? 


शंका--शब्दबर्गणा किस इल्त्रिय की विधय है तथा कक ? प्रकाश किस इन्द्रिय का विषय है। आज के 
सैज्ञानिक तो कहते हैं कि प्रकाश स्वयं अहृश्य है, किन्तु प्रकाश में बल्तुए' दिखती हैं ? क्या यह ठोक है। आगम में 
तो लिखा है कि “छापा, चांदनी, आतप, धरृप, अंधकार आदि चक्षुइन्द्रिय के द्वारा दिखाई देने के कारण स्थल हैं ।'” 
अर्थात्‌ सूर्य का प्रकाश चक्षुइन्द्रिय से प्राह्म है ( महापुराण २४।१५०-१५३ ) पधमाधान करें। 


समाधान--शब्दवर्गंशा कर्ण इन्द्रिय से ग्राह्म है, किन्तु कब ? जब वे शबदरूप परिणत हो जायें तन 
कर्ान्द्रिय की विषय होती हैं। छाया, प्रकाश, अम्धेरा आदि चक्षुरिन्द्रिय से ग्राह्म हैं। आपका कथन समीक्षीन है। 
आगम ही सर्वोपरि मान्य है ! 


+पन्न 3-3-79/ण ला. णेग, भीण्डर 





१. इसको विल्लेष समझने के लिए प० काय गा० ८€ व उत्तकी टीका देखनी चाहिए । 


व्यक्तित्व धौर इृतित्य ] [ १०२५ 
धरम, श्रध्म, श्राकाश ओर कालद्रव्य 


प्रत्येकद्रव्य ब्रव्यवृष्टि से स्वतंत्र है, पर्यायद्ष्टि से परतन्त्र है 


शंका--क्या धर्मावि दष्य भी द्रध्यहुष्टि से स्वतंत्र एवं पर्यायहृष्टि से परतंत्र हैं ? धर्मादि भी पर्यायहृष्टि 
से परतंत्र हो होने चाहिये, क्योंकि कालाब्य के शिमा उसके भी परिणमन सम्भव नहीं । आकाश के बिता अवगाहुस- 
छूप अवस्था भी धर्मादि के सम्भव नहों अतः धर्मावि भी पर्यायहृष्टि से परतंत्र होने चाहिये । 
समाधाम--प्ापने ठीक लिखा है | धर्मादि भी द्रव्यदष्टि से स्वतंत्र हैं भौर पर्यायरष्टि से परतंत्र हैं| 
--पत्र 8-7-80|[ ण, ला. जैन, भीण्डर 
धरम झ्रादि द्रव्यों से झ्रायुकमं का सम्बन्ध 
शंका--'राजवातिक' अध्याय २ सुत्र ७ को टोका में कहा है कि 'आयुकर्म का सम्बन्ध तो धर्म, अधम 
आवि अचेतन पदार्थों के साथ भो है; यह कंस ? 
समाधान--जहाँ पर आयुकर्म के पुदूगलपरमाणु हैं वहाँ पर धर्म, अघर्म और आकाशद्रग्य के भ्रदेश तथा 
कालाणु भी हैं। प्रतः आयुकर्म का घ॒र्म, अषर्म आदि द्वथ्यों से एकक्षेत्रावगाही सम्बन्ध है । 
जे. ग. 23-5-63/5| प्रो मगोहरलाल 
धर्मादिक चारों दृव्यों का स्वसमाब-परिणमन हो होता है 
शंका--धर्मद्रब्य, अधर्ंत्रव्प, आकाशव्रध्य और कालब्रच्य का क्या अशुद्ध या विभावक्ृषप परिणमन भी होता 
है या मात्र स्वाभाविकपरिणमन होता है ? 
समाधान--धर्मंद्र्य, अधर्मद्रव्य, प्राकाशब्रव्य और कालढव्य इनमे विभावस्वभाव व अशुद्धस्वभाव नहीं है, 
अतः इन धार द्रव्यों का अशुद्धकूप या विभावरूप परिणमन नही होता है । 


“चेतनतस्वभाव: सूर्तत्वभाव: विभावस्वभाव: उपच रितस्वभावः अशुद्धस्वभावः एल: पंचसिः स्वभाबंधिना 
धर्मावित्रयाणां ( धर्माधर्माकाशानां ) घोडश स्वभाव: सन्ति । तन्ञ बहुप्रदेश बिता कालत्य पंचदश स्वभाव: ।! 
अलापपड़ति । 


यहाँ पर धर्ंद्रव्य, अधरमंद्रव्य, आाकाशद्रष्य भ्रौर कासद्रव्य इन बारों द्वव्यों में अशुद्धस्थमाव व विभाव- 
स्वभाव का अभाव बतलाया गया है | 


+जजे. ग 23-7-70/श| रो. ला. मित्तल 
औओ ब्रब्य है वह गुर या पर्पाय नहों है 


शंका--भी पं० माणिकच इलो ने श्लोकबातिक पु० ६ अध्याय ५ सृत्र २ को टीका में लिखा है--धर्मा- 
बिक चाराश्य गुण या पर्याय स्वकूप नहों हैं। यह कंसे संभव है क्योंकि 'गुण पर्ययवह्‌ द्रस्य ऐसा सूत्र है ? 

सनप्ताधान--दृष्य, गुण झोर पर्याय में यद्यपि प्रदेश भेद नहीं है तथापि सज्ञा, संख्या, लक्षण आदि की 
अपेक्षा तो भेद है। कहा भी है-- 


१०२६ ) [ ५०» रतनचम्द जैन मुख्तार: 


गुणगुष्याविसंज्ञादिभिदाह सेवस्वप्ावः ॥११२)॥ अलावपद़ सि 


द्रव्य, गुण झौर पर्याय ये तीनो पृथक-पृथक्‌ संज्ञाएँ हैं। गुण अनेक हैं, पर्यायें प्नेक हैं और द्रव्य एक है । 
दष्य का लक्षण सत्‌ है, गुण का लक्षण--'व्रध्यात्रया निगुंणा गुणा: है अर्थात्‌ जो द्रव्य के प्राश्रय हो और स्वय 
निगुंणा हो वह गुणा है। पर्याय का लक्षण-दव्य विकारों हि पदञयो सणिदो' । अर्थात्‌ द्रव्य के विकार को पर्याय 
कहते हैं । 
इसप्रकार सज्ञा, सख्या, लक्षण की अपेक्षा जो द्रथ्य है बह ग्रुण या पर्याय नही है । 
जे, ग. 30-3-72 / शा देहरा तिजारा से प्राप्त बंका 
चार द्रव्यों को निष्क्रियता 


शका--जीव और प्रृरृगल के अतिरिक्त बया शेष चारद्रव्य भी अपनी शुद्धअवस्था में स्वतः क्रियाशील 
( 8&०(४७ ) हैं ? यदि नहीं तो प्रत्येक द्रव्य परिबतंनशोल फंसे है, क्योकि जो स्वय निष्क्रिय है उसमे अपनी पर्यायों 
का सदेव परिवर्तन होते रहना फंसे सम्भव है ? यदि द्रव्य में उसकी पर्यायें प्रतिक्षण परिवर्तित होती रहुतो हैं तो 
यह अवश्य उस व्रव्य में एक क्रिया का होना कहा जाएगा और ऐसी वशा मे धर्माद को निष्क्रिय तथा निराकार 
संज्ञाएं कैसे दो जा सकती हैं; क्योकि द्रवपों को पर्याय व्रव्य से सिन्च तहीं हो सकती हैं ? 


समाधान--धर्मा दि चार द्रव्यो को मोक्षशास्त्र अध्याय ५ सूत्र ७ मे 'निष्क्रिय' कहा है सो वहाँ पर परि*- 
स्पन्द व चलनरूप क्रिया के अभाव की अपेक्षा से “निष्क्रिय” कहा है । निष्क्रिय होते हुए भी धर्मादि द्रव्यों में 
स्वनिमित्तक उत्पाद-व्यय होते रहते हैं अतः पर्यायें होती रहती हैं जेसा श्री राजबातिक पंचम अध्याय सूत्र ७ बातिक 
३ की टीका में कहा है--अभन्‍्तानासगुरुलघुयुणानामागमप्रामाण्यादस्युएगस्यमालानां घटस्थान प्रतितया वृद्धधा हास्या 
से बर्तमानानां स्वभावावेषासुस्पादों ब्यपश्व । प्रागम प्रमाण से जानने योग्य भोर जो षट्स्थान वृद्धि-हानिरूप वतन 
कर रहे हैं ऐसे अतन्तानन्त प्रगुरुलघु गुणों के स्वभाव से इन ( धर्मादि द्रब्यो ) का उत्पाद व ध्यय होता है अतः 
घर्मादि शुद्ध दथ्यों मे स्वनिमित्तक उत्पाद ध्ययरूप क्रिया मानने मे कोई विरोध नहीं श्राता, किन्तु प्रदेश परिस्पन्द 
व चलनरूप क्रिया धर्मादि शुद्धद्रथ्यो मे नहीं है । 


-+जै. सं. 6-9-56/५॥| बी. एल पदृप, ब्रुजालपुर 
जोब पुद्गल की शक्ति तो लोकाकाश से बाहर जाने को है 


शका--धर्मास्तिकाय के अभाव से जोब लोक के बाहुर नहीं गया, यह व्यवहारनय का कथन है। निश्चय - 
नय कहता है कि जोब लोकाकाश का व्रव्य है, उससे लोक के बाहर जाने को उपादानशक्ति ही नहीं है । विशेष 
कथन सोसगढ़ के सोक्षशास्त्र क्षष्याथ १०, सृत्र ८ को टीका में हे । फिर क्षाप श्री कानणीस्थामों के निश्चयमय के 
कथन का क्यों विरोध करते हो ? 


समाधान--सोनगढ से प्रकाशित मोक्षशास्त्र पत्र ७९१ पर लिखा है “जीव झौर पुद्गल की गति स्वभाव 
से इतनी है कि वह लोक के प्रन्त तक ही गमन करता है। यदि ऐसा न हो तो अकेले प्राकाश में लोकाकाश और 
प्रलोकाकाश ऐसे दो भेद ही न रहें । गमन करनेवाले द्रव्य की उपादानशक्ति ही लोक के प्रप्रभाग तक गमन करने 
की है अर्थात्‌ वास्तव मे जीव को अपनी योग्यता ही अलोक में जाने की नहीं है अतएवं वह अलोक में नही जाता, 
घर्मास्तिकाय का अमाव तो इसमे निरमित्तमात्र है।” 


ध्यक्तित्व और कइतित्व ] [ १०२७ 


सोनगढ़धासलों ने अपनी टीका में इस सम्बन्ध में कोई आागमप्रमाण नहीं दिया है भौर न यह लिखा है कि 
वह किस प्रन्थ के आधार पर जीव की गमनशक्ति को सीमित करते हैं। यदि किसी भ्रन्थ का उल्लेख होता तो उस- 
पर भ्वश्य विचार किया जाता । मेरे देखने मे ऐसा कोई आगमप्रमाण नही प्राया जिसमे जीव को गमनशक्ति को 
लोक के अन्त तक ही बताया गया हो। अन्य विद्वानों से भी इस सम्बन्ध में चर्चा की, किन्तु उन्होंने भो ऐसे 
आगमप्रमाण का निषेघ किया । 


धर्माध्तिकायथ के कारण! लोकाकाश झर अलोकाकाश ऐसा विभाग हो रहा है। जीवद्रब्य की उपादान 
गमनणाक्ति सीमित न होते हुए भी धर्मास्तिकाय के प्रभाव के कारएा जीव लोकाकाश से बाहर गमन नहीं करता । 
किसी भी कार्य के लिए प्रन्तरग और बहिरग ( उपादान व निमित्त ) कारणों की आवश्यकता होती है। किसी 
एक कारण के अभाव मे कार्य का प्रभाव रहता है अर्थात्‌ कार्य नही होता । जीवब्रव्य के गमन मे धर्मंद्रब्य सहकारी 
कारण है, जिस प्रकार मछली के गमन में जल कारण है। अलोकाकाश मे धर्मंद्रव्य का प्रभाव होने के कारण 
( प्रर्थात्‌ बाह्यकारण का अभाव होने से ) जीव अलोकाकाश मे गमन नहीं कर सकता जैसे तालाब से बाहर जल 
न होने के कारण मछली तालाब से बाहर गमन नहीं कर सकती । वर्षाफाल मे जब जल तालाब से बाहर उमड़ 
आता है तो सहकारी कारण मिलजाने से मछलो तालाब के बाहर भी गमत कर जाती है। मछली मे तालाब के 
बाहर भी गमतशक्ति रहते हुए भी सहकारी कारण के प्रभाव मे बाहर गमत का ध्रभाव पाया जाता है। यह प्रत्यक्ष 
देखा जाता है ॥ 


शड्भूकार का उक्त कथन प्रत्यक्ष से बाधित होते हुए भी अब उप्त पर आगम की भ्रपेक्षा से विचार किया 
जाता है। सोनगढ़वालो को भ्रीमह क्षुस्वकुस्द भगवान के वचन अधिक इष्ट हैं अतः सर्वप्रथम भौमद कुन्दकुन्दाचार्य 
बिरखित ग्रन्थों के प्रनुसार लोक व अलोक के विभाग के कारश और जीव व पुद्गल की गमनशक्ति पर विचार 
किया जाता है । 


जादो अलोगलोगो, जेसि सब्भावदों थ गसणठिवी । 
दो थि ये मया विभत्ता, अजिभत्ता लोयमसेत्ता ये ॥।८७॥ पं० का० । 


अर्थात्‌-जिन घर्मं-अधर्मंद्रव्य के अस्तित्व होने से लोक और अलोक हुप्ना है श्लौर जिनसे गति स्थिति 
होती है, वे दोनो ही अपने-प्रपने स्वरूप से जुदे-जुदे कहे गए हैं, किन्तु एकक्षेत्रावग्ाह से जुदे-जुदे नहीं हैं । 


दोीका--धर्माधमों बिद्य ते लोकालोक विभागान्यथानुपपरो: । जीवाबिसजेंपदार्थानासेकत वृस्तिकपों लोक:। 
शुद्ध का काशद्ृत्तिकुपोइलोक: । ततन्र जीवपुह्गलो स्व॒स्सत एवं गतितर्पृर्व श्थितिप रिणासापन्नो । तयोयंदि गतिपरिणामं 
तत्पूबेस्थितिपरिणामं वा स्वयमनुभवतोज हिर डूहेतु घर्माधमों म भवेताम, तबा तयोनिर्णलपतिल्यिति परिणामत्याव- 
लोके5पि वृत्तिः केम बायेत । ततो न लोकालोकविभामः सिध्येत । धर्माधसंयोस्तु जीवषपुहगलयोगंतितत्पुषं ल्थित्यों- 
बंहिरडुहेतुत्वेन सहृभावे अभ्युपगम्पसाने लोझकासोकबिभागों जायत इति । 


अधथं-- धर्म और भ्रधर्म विद्यमान हैं क्योकि अन्य प्रकार से लोक व अलोक का भेद नहीं हो सकता था। 
जहाँ जीवादि सब पदार्थ हो वह लोक है, जहाँ एक आकाश ही हो सो अलोक है। उन जीबादि द्र॒ष्यो मे से जीव 
भौर पुद्गल ये दोनों व्रब्य अपने स्वभाव से गति और गतिपूर्वक स्थिति को प्राप्त होते हैं। उन दोनो ( जीव ओर 
पुदुगल ) का गतिरूप परिणमन व गतिपूर्वक स्थितिरूप परिणमन भ्रपने आप होने पर यदि धर्म व अधर्मद्रव्य बहि- 
रग कारण न हों तो उन दोनों की गति व स्थिति निरगंल ( बिना रोकटोक के ) होने से अलोक मे भी उन बोनों 
की स्थिति को कोन रोक सकेगा ? इसलिये लोक-अलोक का विभाग नहीं हो सकेगा । जीव व पुदूगल की गति ज॑ 


१०२८ ] [ +० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


गतिपूर्यक स्थिति के बहिरंगकारण धर्मं-अधर्म को प्रगीकार करने पर ही लोक-ग्रलोक का विभाग होता है । 
- भी १०८ आचायं अमृतचन्प्रतुरि की टोका 


श्रीमद्‌ जयसेनजी ने भी भ्रपती टीका मे इस प्रकार कहां है-घधर्माधमों विद्य ते लोकालोकसदभाषातू 
बड्द्रव्यसमृहात्मकों लोक: तस्मादबहिभूंत शुद्धाकाशभलोक: तत्र लोके गतितत्पूर्ष फस्पितिमास्कन्व॒तो: स्वीकुर्यतोजी व 
पुद्गलयोयं दि बहिरजुहेतुभृतर्धर्माधमों न स्पतां तदा लोकाबबहिभू तबाह्मभागेएपि गति: केन नाम मिधिध्यते न केनापि 
तलो लोकालोक विभागावेध शायते धर्माधर्मों विद्यवते । 


क्र्य---लोक और अलोक की सत्ता है, इससे घर्म और अधर्म की सत्ता सिद्ध है। जो छह दव्यो का समूह है 
उसे लोक कहते हैं, उससे बाहर जो शुद्ध आकाशमात्र है उसको अलोक कहते हैं। यदि इस लोक में जीव और 
पुदूगलों के खलने मे और चलते-चलते ठहर जाने मे बाहरी निमित्त कारण धर्म और भ्रधर्म द्रव्य न होवें तो लोक 
के बाहरी भाग मे गमन को कौत तिषेध कर सकता है ? यदि कोई भी रोकनेवाला न हो तब लोक और अलोक का 
विभाग ही न रहे, परन्तु जब लाक और अलोक है तब यह जाना जाता है कि अवश्य धर्म श्रौर अधर्मंद्रव्य हैं । 


इस गाथा व टोका से सिद्ध है कि जीव भर पुदूगल मे तो लोकाकाश से बाहर जाने की भो शक्ति है, 
किन्तु धमंद्रब्य के अभाव के कारण उन दोनो द्रव्यों की गति लोक के अन्त मे रुक गई अर्थात्‌ धर्मास्तिकाय के 
पझभाव के कारण ही जीव और पुद्गल की गति अलोक मे नही हो सकी । लोक और पझलोक का विभाग भी धर्म- 
द्रव्य के कारण है । इस विषय में थी १०८ आचाय॑ कुन्वकुन्य का अन्य प्रमाण इस प्रकार है-- 


जीवाण पुग्गलाणं गमण जाशेहि जाब धम्मत्य । 
घम्मत्यिकायापावे, त्त्तो परदों ण ग्रच्छति ॥१८४॥ नि० सा० 


अर्ध--जहाँ तक घर्मास्तिकाय द्रव्य है वहाँ तक जीव और पुद्गलो का गमन होता है ऐसा मैं ( भी क्ुस्व- 
कुन्दाचार्य ) जानता हूँ । धर्मास्तिकाय के अभाव से उसके ऊपर कोई नहीं जा सकता है । 


नोट--इस गाथा में यह नहीं कहा है कि आगे अलोकाकाश में जीव की जाने की शक्ति स्वन्नाव से ही 
महों है, कितु धर्माह्तिकाय का अभाव है इसलिये आगे नहीं जाता । 


दीका-- यथा जलाभावे मत्स्थानां गतिक्रिया नाह्ति अतएय यावद्धर्मास्तिकायस्तिष्ठति तरक्षेत्रपयंन्त 
स्वपावविभाव गतिक्रिया परिणतानां जीवपुद्गलानां गतिरिति । 


अर्थ--जमे जल के अभाव मे मछली की चलन रूप क्रिया नही हो सकती इसलिये जहाँ तक घर्मास्तिकाय 
है उस क्षेत्र तक ही चेतन व अचेतन जड पुद्गल गमन करेंगे, इसके आगे नही । 


इपप्रकार सोनगढ़ की मान्यता भो क्ुन्वकुन्दाचार्थ के सिद्धान्त के विरुद्ध है। प्रव भी मोक्षशास्त्र के 
टीकाकारों का प्रमाण इस प्रकार है-- 


मोक्षशास्त्र अध्याय १०, सूत्र ८ को सर्वार्थसिद्धि ढीका में श्री पृज्यपादाचायय लिखते हैं--गर्घुपग्रड कारण- 
भूतो धर्मात्तिकायों मोपयेस्तीत्यलोके गमनाभाव:। लवभावे च लोक़ालोकविभागाभाव: प्रसज्यते । अर्थ--गतिरूप 
उपकार का कारणाभूत धर्मास्तिकाय लोकान्त के ऊपर नहीं है इसलिये अलोक मे गमन नही होता । धर्मास्तिकाय 
के अभाव में भी गमन माना जावे सो लोकालोक के विभाग का अभाव प्राप्त होता है । 


व्यक्तित्व घौर कइृतित्व ] [ १०२६ 


सस्वार्थवृक्ति में श्री भ्‌कसागरसरिजी इस प्रकार लिखते हैं--गत्युपकारश्कारणं धर्मास्तिकाय' स॒ तु 
घर्मात्तिकायों लोकान्तातु परतोइलोके म बतंते तेन सुक्तजोबवः परतोषपि न गरछुति / अथं---चलने मे उपकार का 
कारण धर्मात्तिकाय है। बह धर्मास्तिकाय लोक के अन्त तक है, लोक से परे नहीं है इसलिये मुक्त जीव का भी 
लोक से परे गमन नहीं होता है १ 


भी भास्करतन्दी आचार्थ सुखबोध टोका मे इस प्रकार लिखते हैं- गत्युपपग्रहुकारणभूतो घर्मास्तिकायों 
मोपयंह्तीश्यलोके गसनाझावः | सवभावे सच लोकालोकविभागाभावः प्रसज्यते । अर्थ--गतिरूप उपकार का कारणभूत 
घर्मास्तिकाय लोकान्त के ऊपर नही है इसलिये अलोक मे गमन नही होता । धर्मास्तिकाय के अभाव मे भी गमन 
माना जाबे तो लोकालोक के विभाग का अभाव प्राप्त होता है । 


इसी टीका के अध्याय ५ सूत्र १७ में लिखा है--धर्माधर्मापनभ्युपगमे सर्वश्राकाशे सर्वे जीघ पुद्गलगति* 
हिषति प्रसगाल्‍लोकालोकरप्रवस्था न स्थात्‌ ! ततो लोकालोकठ्यवस्थाइन्यवाउनुपप्तेधर्माधर्माह्तित्व सिद्धि: । अर्थें--- 
धर्म व अध्षम द्रव्य के न मातने पर श्राकाश मे सवंत्र सब जीव और पुदुगलो की गति व स्थिति का प्रश्नग प्राप्त 
होने से लोक श्रौर अलोक की व्यवस्था न रहेगी । इसलिये अन्य प्रकार से लोकालोक की उत्पत्ति न होने से धर्म व 
भ्रधममं द्रव्य की सिद्धि होती है । 


ध्रोमद्‌ भट्टाफलंकदेव ने राजवातिक अ० ४५ सू० १७ टोका मे इस विषय को बहुत स्पष्ट किया है-+ 
गतिस्थितिपरिणामिनां आध्मपुद्गलानां धर्माधर्मोपग्रहातू गतित्यथिति भवतों नाकाशोपग्रहात्‌ गतिश्यितां स्पातां 
अलोकाकाशे5पि भवेतां । अतश्च लोकालोकविभागाभाव: स्थात्‌। अथं--चलने और ठहरने वाले जीवो और पुद्शलों 
के चलने व ठहरने मे घर्मं तथा अधर्म का उपकार न हो और आकाश का उपकार हो तो अलोकाकाश मे भी जीव 
और पुदुगलो की गति व स्थिति हो जायगी इसलिए लोक बौर अलोक के विभाग का प्रभाव हो जाएगा । 


नोट--यदि गमन करने वाले द्र॒व्यो की उपादानशक्ति ही लोक के भ्रग्नभाग तक गम्त करने की है भौर 
उनमे योग्यता ही अभ्रलोक में जाने की नहीं है ( ज॑सा कि सोनगढ मोक्षशास्त्र पत्र ७६१ पर लिखा है ) तो घम्मंद्रव्य 
की क्या आवश्यकता रह जाती है ? आकाशद्रव्य को ही गति में उपकारी मान लेते । जीब भौर पुद्गल की 
उपादानशक्ति के कारण जलोक में जीव व पुद्गल का अभाव भी बन जाता, कितु महानाचाय क्रोम:डूह्राकलक स्वामी 
ने जीव व पुदूगल की गमनशक्ति तो अलोकाकाश में भी जाने की स्वीकार करके, धर्मास्तिकाय के अमाव के कारण 
अलोकाकाश में जोव और पुदंगलो का अभाव भाना है। सोनगढ़वालो की 'शक्ति के अभाव” की मान्यता उक्त 
प्रागमविदद्ध है। सम्भवतः निमित्त के प्रसग के भय से उनको ( सोनगढवालो को ) डउपादानशक्ति सीमित करनी 
पडो, किन्तु श्रोमद भट्टाकूलंकदेव इसो सूत्र १७ अध्याय ५ को वातिक ३१ को टौका में इस प्रकार लिखते हैं-- 


कार्यस्पानेको पकरणसाध्यस्वातू तत्सिद्ध ॥३१॥ इह लोके कार्यमनेकोपकरणतसाध्य हृष्ट यथापृश्िपण्डों घट- 
कार्यपरिणामप्राप्ति प्रतिगृहीताध्यन्तरसामण्यं! बाह्यकुलालदण्डसक्र सूत्रोवककालाकाशादनेकोपकरणापेक्षः घटपययि- 
णा55विभ्वेंवति ।॥ नेकएजमृत्पिष्ड:ः कुलालादिवाह्य साधन सन्निघानेन बिना घटात्मनाविभंधितु समर्थ;। तथा पतत्ित्र- 
प्रभुतिद्रव्यं गतिस्थितिपरिणामप्राध्ति प्रत्यभिमुख तान्तरेण बाह्यानेककारण सब्निधिगतिस्थिति प्राप्तुमलमितितदुपप्रह- 
कारण धर्माधर्मास्तिकायः सिद्धि: ! 


अर्थात्‌ ससार मे यह प्रत्यक्ष दीख पडता है कि एक कार्य की सिद्धि में अनेक कारणों की धभावश्यकता 
पडती है। जिसतरह मिट्टी का पिण्ड जिससमय घटकार्यकूप परिणत होता है उस समय घटस्वरूप परिणत होने की 
अस्तरंग सामथ्य तो उस मिट्टी के अन्दर ही है, परन्तु बाह्य मे कुम्मकार, दण्ड, चाक, डोरा, जल, काल और 


१०३० ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


आकाश [ क्षेत्र ) आदि अनेक सहायक कारणो की भी उसे भ्रपेज्षा करती पडती है तब वह मिट्टी का पिण्ड घट- 
स्वरूप होता है। कुम्भकार, चाक आदि बाह्यकारणो की सहायता के बिना अकेले मिट्टी के पिण्ड में धटस्वरूप 
परिणत होने को साम्यं नहीं। उसीप्रकार पक्षी आदिक द्रव्य जिससमय चलने व ठहरने के लिए उद्यत हैं, बाह्य- 
कारणों की अपेक्षा के बिना उतकी गति व स्थिति नहीं हो सकती | पक्षी आदि की गति और स्थिति में सहायक 
बाह्यघर्मे और अधषमेद्रव्य हैं। 


तक्त्वार्थलार मोक्षतस्त्ग अधिकार के श्लोक ४४ में श्री अमृतच खसूरिज्री लिखते हैं-तत्तोष़प्यृष्बंगतिस्तेषां 
कस्मात्नास्तोति चेन्‍्मति: । घर्मात्तिकायस्पाभावात्स हि हेतुर्गतेः पर ॥४४॥ अर्थात्‌ ऐसा पूछा जाने पर कि उन 
सिद्ध जीवो को उस लोकाकाश से ऊपर गति क्यो नहीं होती ? ( यही उत्तर है कि ) गति में हेतु कारण धर्मास्ति- 
काय का भागे अभाव होते से लोकाकाश के ऊपर सिद्धजीतों की यति नहीं होती । 


उपयुक्त आगम प्रमाणों से यह भली प्रकार सिद्ध हो गया है कि जीव व पुदूगल में श्रलोकाकाश में भी 
जाने की शक्ति है, किन्तु बाह्य सहकारीकारणा धममंद्रब्य का अलोकाकाश मे अभाव होने के कारण जीव प्रौर 
पुदुगलों का अलोकाकाश में गमन नहीँ है । 


सोनगढ़वालो की, शकाकार की या भप्रन्य किसी व्यक्ति की जो यह मान्यता है कि 'जीव व पुदूगल में 
लोक के अन्त तक ही गमन करने की उपादानशक्ति है! यह श्रीमव्‌ सगयान छुन्दकुन्द, श्रीमदशृतचन्द्रसरि, भरी 
पूज्यपाव स्वामी, ण्रोमद्सरट्राकलंकदेव धादि महानाचार्यों के सिद्धान्त के विरुद्ध है। 


यदि सोनगढ़ मतानुसार यह मान लिया जावे कि जीव व पुदुगल मे लोक़ाकाश तक ही गमन करने की 
उपादानशक्ति है तो 'धर्मास्तिकायाभावात्‌ सत्र ८ अ० १० सो० शा०” निरथेंक हो जाएगा श्रौर सूत्र अनरथंक होता 
नही है, क्योंकि वजन विसवाद के कारणभूत रागद्वंष व मोह से रहित जिनभगवान के वचन के धन्थंक होने का 

बिरोध है । घटखण्डागम १० १० पत्र २८० 
-ज. स. 3-0-57 तथा 7--57/ ... ... 


सिद्धों में निःसोम शक्ति होते हुए भो धर्म द्रव्य के झ्म्राव से झागे गमन नहीं होता 
जोव को गति में जीव धौर धर्म दोनों कारण हैं 


शंका--जीव लोकाकाश का व्रष्य है। सिद्ध भगवान भी जीव होने से लोक के द्रव्य हैं, उनमें लोक से 
बाहर जाने की शक्ति का अज्नाव है इसलिये सिद्ध भगवान लोक के अन्त में ठहर जाते हैं, कुछ ऐसा कहुते हैं । कुछ 
ऐसा कहते हैं कि धर्मंद्रव्य के अभाव के कारण सिद्धजोब लोक से आगे नहों जाते । इत बोनो में से कौनसा 
कथन ठीक है ? 


पस्माधान--जीव का ऊध्वेंगमन स्वभाव है। यूहद्वरध्यसंप्रह गाथा २ में श्री नेमिचश आचाय॑ से 
“हिस्प्सोडढगई'! पद द्वारा जीव का ऊध्वंगमन स्वभाव बतलाया है, किन्तु आयुकृमे ने जीव के ऊष्बंगमन स्वभाव 
का प्रतिबन्ध कर रखा है । कहा भी है-- 


“आपुष्यवेबनीयोदययो जोबोध्यंगसनसुखप्रतिबन्धक पो: सत्वात्‌”” । 


जीव के ऊधष्वंगमन स्वभाव का प्रतिबन्धक आयुकर्म का उदय जौर सुखग्रुण का प्रतिबन्धक वेदतीयकर्म का 
उदय प्रहूंतो के पाया जाता है । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०३१ 


सिंड भगवान के भायुकर्म का क्षय हो जाने से झ्ायुकर्म का उदय नहीं पाया जाता है। प्रतिबन्धक के 
अभाव के कारण सिद्धों की ऊष्वंगमनशक्ति असीम हो जाती है अतः यह कहता कि सिद्धों में लोकाकाश में हो जाने 
की शक्ति है, उचित नही है किन्तु भ्राषं ग्रन्थ विरुद्ध है। 
गमन मे सहकारी कारणा पधर्मंद्रव्य है। इसीलिये जिनेन्द्र भगवान ने धर्मद्रव्य का लक्षण गतिहेतुध्व 
कहा है । 
गदहपरिणयाण धम्मो पुर्गलगीबाण गमणसहुयारो । 
तोम जह॒भच्छाणं अच्छंताणेव सो शेई ॥१७॥ (वृद्र सं ) 


गमन करते हुए जीव और पुदुगलो को धममंद्रव्य गमन करने मे उसीप्रकार सहकारी कारण होता है जिस 
प्रकार जल म&लियो के गमन मे सहकारी कारण है, किन्तु ये जबरदस्ती गमन नही कराते । 


भाचाये महराज ने मछलियो का इृष्टात देकर यह बतलाया है कि शक्ति होते हुए भी जिस प्रकार 
मछलियाँ जल की सहायता के बिना गसत नहीं कर सकती हैं उसीप्रकार शक्ति होते हुए भी जीव धर्मंद्रब्य की 
सहायता बिना गमन नहीं कर सकता । तालाब प्रादि में जहाँ तक जल होता है वहाँ तक ही मछलियाँ गमन कर 
सकती हैं। वर्षाकाल मे जब तालाब आदि में जल की वृद्धि हो जाती है तो मछलियाँ पूर्व की बपेक्षा प्रषिक दूर 
तक गमन कर सकती हैं । प्रीष्मऋतु मे जब जल सूखकर बहुत कम रह जाता है तो मछलियो का गमन भी उतने 
ही अल्पक्षेत्र मे होता है । इससे स्पष्ट है कि शक्ति होते हुए भी मछलियाँ वहाँ तक ही गमन कर सकती हैं जहाँ 
तक जल होता है, जल से बाहर गमन नह्ढी कर सकती हैं। इसीप्रकार असीम प्क्ति होते हुए भी पघ्िद्ध भगवान 
वहाँ तक ही गमन कर सकते हैं, धर्मद्रब्य के अभाव मे उससे शभ्रागे गमन नहीं कर सकते हैं ॥ धमंद्रव्य लोक के भरत 
तक है, अत: सिद्धभगवान का गमन भी लोक के अन्त तक ही होता है। उससे प्राग्रे धर्मद्र्य का अभाव है, अतः 
सिद्ध भगवान का उससे आगे गमन नहीं हो सकता है । कहा भी है-- 


जीवाण पुरगलाण गण जारेहि जाव धम्मत्थों । 
घम्मत्यिकायभावे तत्तों परवों ण गऋुछति ॥१८४॥ ( नियमससार ) 


टोका--अतो$मो्षां त्रिलोक शिखरादुपरि गतिकफ्रिया नास्ति परतों गतिहेतोधंम्मास्तिकायाभावात्‌ । यथा 
जलाभावे मत्स्पानां गतिक्रिया नास्ति। अतएव यावद्धमास्तिकायस्तिष्ठति तरक्षेत्रपर्यग्त स्वन्नाधविश्चाबगति-क्रिया- 
परिणतानां जोवपुद्गलानांगतिरिति । 


जहाँ तक घर्मास्तिकाय है वहाँ तक जीवो का गमन होता है। धर्मास्तिकाय के प्रभाव में उससे भागे गमन 
नही होता है। लोक शिखर तक ही धर्मास्तिकाय है उससे आगे धर्मास्तकाय का अभाव है। अतः सिद्ध भगवान 
की गति लोकशिखर तक ही होती है तथा धर्मास्तिकाय के प्रभाव मे उससे आगे नही होतो है। जैसे जल के प्रभाव 
में मछलियों का गमन नही होता है । 


इस गाथा द्वारा कुम्दकस्वाखायं ने यह स्पष्ट कर दिया है कि सिद्धों का लोकाकाश से भ्रागे गसन के 
प्रभाव मे शक्ति का अभाव कारण नहीं है, किन्तु गतिहेतुत्व लक्षणवाले धर्मास्तिकाय का भ्रभाव कारण है| 


इसी बात को भरी अमृतचन्त्राचाय ने निम्न श्तोक मे कहा है--- 


शतोधप्युष्बंगतिस्तेषां कस्सान्नास्ति चेन्मति: । 
धर्माह्तिकायस्पाभावत्स हि हेतुर्गतेः परः ॥४४। 


१०३२ ] [ पं० रततचन्द जेन मुक्तार 


लोकशिखर से ऊपर सिद्धो की गति क्‍यों नहीं होती ? गति का सहकारी कारण जो धर्मास्तिकाय उसका 
अभात्र होने से लोकशिस र से भागे सिद्धों की गति नहीं होती । 


श्री अकलक देव मे भी राजवातिक में कहा है-- 


'पाह्युपप्रहकारणभूतो धर्मात्तिकायों व मोपयंस्तोत्यलोके गमनाभावः: | तदभावे लोकालोक विसागाभावः । 
प्रसत्यते ।”' 

अर्थ-लोकाकाश से आगे गतिउपग्रह मे कारणभूत घर्मास्तिकाय नहीं है। अतः आगे सिद्धों की गति नहीं 
होती । आगे भर्मद्रव्य का सद्भाव मानने पर लोकालोक विभाग का अभाव ही हो ज/यगा । 


सोयालोयबिभेयं गर्ण ठाणं थ जाण हेह्ृहि । 
जइ जहि ताणं हेऊ किहु लोघालोययबहारे ॥१३४।॥ ( नमक ) 


गमन भौर स्थिति के हेतुभूत धर्म-अधर्मद्रध्य ही लोक अलोक के विभाग के कारण हैं। इससे सिद्ध होता 


है कि जीवद्रष्य या सिद्धजीव लोक-अलोक के विभाग के कारण नहीं हैं। यदि घर्मंद्रव्य लोक से बाहर भी होता तो 
जीव का गमन लोक से बाहुर अवश्य हो जाता । 


गमनरूप क्रिया में जीव भौर धर्मंद्रव्य दोनो हो काररा हैं। जो कार्य दो कारणों से होता है वह कार्य एक 
कारण से नहीं हो सकता । 

“बोहितो चेबुप्पल्जमरणक ज्जल्स तत्थेक्कावों समुप्पत्तिविशेह्ादों ।” 

क्रयें---दोनो से उत्पन्न होने वाले कार्य की उनमे से एक के द्वारा उत्पसति का विरोध है । 


सिद्धों मे गमनशक्ति होते हुए भी धर्माल्तिकाय के अभाव में लोकशिखर से आगे सिद्धों का गमन 
नहीं होता है । 
--णेँ. २, 26-]2-68 /५]/ मगनमाला 
क्या पुद्गल परमाणु १४ राज से बाहुर नहीं जा सकता है ? 


शंका-- क्या शी घ्रगति से गसन करने वाला पुर्गल परमाणु १४ राज से बाहर महों जा सकता है ? 
घढ्दि नहीं तो क्यों ? 
समाधान-- १४ राजू धर्थात्‌ लोकाकाश से बाहर जीव या पुदूगल कोई भी द्रव्य नहीं जा सकता है, 
क्योकि ससन मे सहकारी कारण धम्मंद्रव्य का अभाव है। सिद्धों मे अतन्तवीय व ऊष्वंगमन स्वभाव होने के कारण 
अनस्त राजू तक गमन शक्ति है, किस्तु धर्मद्रण्य निमित्त के धभाव में उपादान में योग्यता होते हुए भी गमनरूप 
कार्ये नहों हो रहा है। भी कु बकु दालारय ने कहा भी है-- 
जीवार्ण प्र्गला् ग्र्ण जाणेहि जाव धम्मत्थी । 
घम्मत्थिकायभावे शत्तों परदों ण गष्छंति ॥१८४॥ नि. सा. 
अर्थ--जहां तक धर्माध्तिकाय है वहाँ तक जीवों का भौर पुदुगलों का गमन जानना चाहिए । धर्मास्तिकाय 
के अभाव के कारण उससे आगे जीव-पुदूगल गन नहीं करते हैं । 


व्यक्तित्व भोर इतित्व ] [ १०३३ 


यदि ध्मंद्रव्य को जीव पुदुगल के गमन में सहकारी कारण न माता जाय और उसके अभाव में जीव- 
पुदुगलों के गमन का अभाव न माना जाय तो सर्वोत्कृष्ट स्वाभाविक ऊध्वंगति से परिणत तिड भगवान लोकाकाश 
के अन्त में क्यों झक जाते ? कहा भी है-- 


“उद् गविप्पधाणा सिद्धाचिट्नुति किघतत्य ( ( पृं० का० ) 


तस्वायंसृत्र में भी 'घर्माह्तिकापाभावात्‌ ।' सूत्र द्वारा यह बतलाया है कि घर्मास्तिकाय के अभाव के कारण 
सिद्धजीव लोक के अन्त में ठहर जाते हैं । 


कुछ अन्य मतियों का यह कहना है कि जीव व पुदगल लोकाकाश के द्रव्य हैं" उनमे लोकाकाज से बाहर 
जाने की शक्ति नही है, किन्तु उनकी यह मान्यता जैन मान्यता से विरुद्ध है, क्योकि सिद्धों में सर्वोत्कृष्ट स्वाभाविक 
ऊर्ष्यंगमनशक्ति है । कहा भी है-- 


“सर्वोश्कृष्टस्वाभाविकोध्यंगतिपरिणता भगवंतः सिद्धा: 
लोक-अलोक का विभाजन भी धमं-अधर्म के कारण हुआ है । 


लोयालोयविभेयं गसणं ठाण चर जाण हेडृहि | 
जद णहि ताण हेऊ किह लोयालोयबबहारं ॥१३४॥ नफ्जफ्र 


लोक-अलोक के विभाजन मे धर्म-अधरमंद्रव्य कारण है यदि घमं-अधघरमंद्रव्य का विभाजन न माना जाय तो 
लोक.अलोक का ध्यवहार नहीं हो सकता है । 


--जै. ग. 4--7/५]/ रो. ला. छेंन 


जीव को लोकाकाश से बाहर जाने को शक्ति तो है; पर व्यक्ति नहीं; यह त्रिकाल सत्य है 


शंका-- भरी कालजी स्वामी परसार्थ से शुद्ध निश्वयनय की अपेक्षा 'जोब में लोकाकाश तक ही आने को 
शक्ति है, अलोकाकाश में जाने को शक्ति नहों है! कहते हैं। फिर ३१ अक्टूबर १९५७ के जंन-संवेश मे व्यवहासर्नय 
का आश्रय लेकर इस निश्चयनय के पक्ष का खंडन करना उचिल नहीं है । 


एक बिह्ठान ने अपने उपवेश में स्वामीजी के इस सत का संडन करते हुए एक हृष्टास्त भी विया है जो इस 
प्रकार है-- दूरानदूर भठय के मोक्ष जाने को शक्ति के व्यक्त होने का प्रसंग कभी नहीं आवेगा | इससे निएकयनय से 
दूरानदूरभव्य के मोक्ष जाने को शक्ति का अभाव ही मानसा पड़ेगा । इसीप्रकार जीव को अलोकाकाश में जाने को 
शरस्ति के दस्त होने का प्रसंग कभी आवेगा नहों अतः मिश्चयनय से जज में अलोक्ाकाश से जाने को शक्ति का 
अभाव स्तोकार करना पड़ेगा।' 


या तो आप अपनो भूल को स्वीकार करें था निश्वयनय को अपेक्षा से इस घिषय को स्पष्ट करने की 
कृपा करें ? 

समाधान--मैंने ३१ प्रवटूबर १६५७ के समाधान में अनेक दिगम्बर जन आगमो का प्रमाण देकर यहू 
सिद्ध किया है कि जीव में प्रतोकाकाश में जाने की शक्ति है, किन्तु लोकाकाश से प्रागे धर्मंद्रभ्य जो कि गमन में 
सहकारीकारणा है, का प्रभाव होने से वह शक्ति व्यक्त नहीं होने पाती । अतः भर्मंद्रव्य के भ्रभाव के कारण जीव 
लोकांकाश के बाहुर गंमन नहीं कर पाता, लोकाकाश के अभ्त में ढक जाता है। 


ह०रे४ ] [ ५० रतनचन्द जैन मुख्तार! 


सप्तारी जीवों का कर्म के निमित्त से छहों दिशाओ्रों मे गमन होता है, किन्तु मुक्त जीवों के स्वाभाविक 
ऊर्वेगति होती है ( पंचाह्तिकाय गाथा ७३ को टीका ) कर्मों के भ्राधीौन होने के कारण सप्तारी जीवो की गति तो 
सावषि हो सकती है, किन्तु मुक्त जीवो के कर्मों का सर्वया क्षय हो जाने के कारण उनकी ( मुक्त जीबो की ) स्वा- 
भाविक ऊध्वंगमनशक्ति सावधि न होकर निरवधि होगी, क्योकि विरोधी कारण का सर्वथा अभाव है। थी पंजचा- 
हिलकाय गाया ९२ की टोका में कहा है कि सिद्ध भगवान सर्वोत्कृष्ट स्वाभाविक ऊध्वंगति परिणत होते हैं 'धर्षोत्कृष्ट 
स्थाभाविफोध्बंगतिपरिणत भगवंतः सिद्धा: ।' आओी अमृतजस्द्राचार्य पंचास्तिकाय गाया ९४ को टीका में लिखते हैं 
'जीव पुदृगलानां गतिस्थित्योनि:सोमत्वातृ” अर्थात्‌ जीव व पुदूगलो की गति सीमारहिित है। 


जीव में उपादानशक्ति ही लोकाकाश तक गमन करने की है! ये वावय उपयुक्त शागमप्रमाणी से तथा 
३१ प्रकटूबर व ७ नवस्बर १६५७ के जेन-सदेश मे दिये गये आगम प्रमाणो से विरुद्ध है। भतः शकाकार स्वय 
विचार करे कि उक्त समण्धान में मेरी भूल है या 'जीव की गमन शक्ति को सीमित” माननेवाले की । भूल स्वीकार 
करना दृषण नहीं, किन्तु भूषण है। यदि मेरी भूल होती तो मैं तुरत स्वीकार कर लेता । 


निश्चयनय शक्ति का विवेचन करता है न कि शक्ति की व्यक्ति का कहा है-- सब्वे शुद्धा हु सुढ़णया--त 
एव सर्वे संसारिण: शुद्धा सहजशुद्धकंकस्व॒भाबा: ।” अर्थात्‌ वे ही सब ससारीजीव निश्चयनय की भ्रपेक्षा से शुद्ध यानी 
स्वाभाविक शुद्धभायकरूप स्वभाव घारक हैं। यह निश्चयनय का कथन शक्ति की अपेक्षा से है, क्योंकि ससारी जीव 
अशुद्ध हैं फिर भी उनको निश्चयनय को दृष्टि मे शक्ति को अपेक्षा शुद्ध कहा है। ( वृहव॒द्रव्यसभ्रह गाथा १२ थ 
टीका ) इसी प्रकार सिद्धभगवान का अलोकाकाश में गमन न होने पर भो निश्चयनय की दृष्टि में भ्रसीमित शक्ति 
की अपेक्षा यह ही कहा जावेगा कि सिद्धभगवान में झलोकाकाश में गसन करने की उपादातशक्ति है। अत: निश्चय 
नय की अपेक्षा भी सिद्धों की शक्ति को सीमित मानना आममानुकूल नही है । 


सिद्ध भगवान में अलोकाकाश में गमन करने को उपादानशक्ति का अभाव सिद्ध करने के लिये जो दूरानदूर 
भव्य का रृष्टान्त दिया गया है वह भी ठोक नहों है, क्योंकि 'दूरानदूर भव्य में मोक्ष जाने की शक्ति का प्रभाव है! 
ऐसा आगम वाक्य नहीं है, किन्तु उनमे मोक्ष जाने की शक्ति का सद्भाव है, जेसा कि घट्खंडागस पुस्तक ७ पु० 
१७६ पर कहा है--अनादि से प्ननन्तकाल तक रहनेवाले भव्य जीव हैं तो सहो पर उनमे श्रतार प्रविनाशशक्ति का 
प्रभाव है अर्थात्‌ ससार विनाशशक्ति का सद्भाव है । 


बरतंमान मे दिग्रम्बर जन वाणी के अतिरिक्त इस जीव का हितु अन्य कोई नहीं है । शास्त्रो के हारा ही 
देव, गुदद, धर्म व तवपदार्थ व तिज के वास्तविक स्वरूप का बोघ होता है, जिससे सम्यक्त्व को प्राप्ति होती है। 
क्री प्रब्ननसार मे कहा भी है-- जिनशास्त्र द्वाश प्रत्यक्षादि प्रमाणो से पदार्थों को जाननेवाले के नियम श्ले मोहसमृह 
क्षय हो जाता है इसलिये शास्त्र का सस्यक्प्रकार से भध्ययन करना चाहिये। ( गाया ८६ ) श्रमणा ( मुत्ति ) 
एकाग्रता को प्राप्त होता है एकाग्रता पदार्थों के निश्ययवान के होती है। पदार्थों का निश्चय आग्रम द्वारा होता है 
इसलिये आगम मुख्य है ( गा० २३२ ) आगमहीन श्रमरा आत्मा को, पर को नहीं जानता। पदार्थों को नहीं 
जानता हुआ भिक्षु कर्मों को किसप्रकार क्षय कर सकता है (ग० २३३) इसलोक मे जिसकी आगमपूवक दष्टि नही 
है, उसके सयम नहीं है, इसप्रकार सूत्र कहता है ध्लोर वह असंयत श्रमण कंसे हो सकता है ( गा० २३६ ) प्रागम 
से यदि पदार्थों का श्रद्धान न हो तो मुक्ति नहीं हो सकती ( गा० २३७ ) प्रत्येक दिगम्बर जैन को आगम पर 
अवश्य श्रद्धान रखता चाहिये। जिसको आग्म पर श्रद्धात है उसको आगमविरुद्ध उपदेश नहीं देना चाहिये। उसको 
तो ऐसे वाक्य भी नहीं उच्चारण करने चाहिये जितका झागम से विरोध होता हो । आगम से विरुद्ध बोलनेबाला 
ध्रागम का श्रद्धालु कतते हो सकता है ? जिसको दिगम्बर जैन ग्रागम पर श्रद्धा नहीं वह क्‍या है, स्वय पाठकगण 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०३५ 


बविशवार करलें। हमारी तो जिनआगम पर ऐसी रुढ़ श्रद्धा होनी चाहिये कि स्वप्न मे या भूल में भी कोई वाक्य 
आगमविरुद्ध न निकले । 


--णें. सं. 7-8-58/ए/ हुलाब्रचप्द 
धर्मादिक द्रव्यों के कार्य 


शंका-- धर्म, अधर्म, आकाश और काल ये थार व्रग्य अजीव होते हुए भो अरूपो हैं। इत चारों में से 
प्रत्येक ब्रत्य का कार्य भिन्न-भिन्न है, किन्तु हनका कार्य जीव ओर पुदगलव्रव्य को तरह अनुभव में महों आता ? 


समाधान--धर्मं, अधर्म, आकाण और काल ये चारों द्रव्य भ्रख्पी हैं अतः ये द्रव्य इन्द्रियगोचर तो हो नहीं 
सकते, किन्तु इनके कार्यों से इनका अनुमान किया जा सकता है। अत. इनके अस्तिश्व का ज्ञान होता है। जीव 
और पुदृगल यद्यपि सक्िय द्रथ्य हैं, किन्तु बिना धर्मंद्रध्य के उनकी क्रिया नहीं हो सकती, क्योंकि धर्मेद्रष्य जीव और 
पुद्गल के गमन में सहायक है जिसप्रकार जल मछली के चलने मे सहायक है । घर्मंद्रव्य जीव और पुदूगल के चलने 
में प्रेरक कारण नही है जिसप्रकार जल मछली के चलने मे प्र रके कारण नही है। यदि धम्ंद्रव्य प्रेरक कारण 
होता तो कोई भी जीव या पुदगल स्थिर न पाया जाता | शक्ति होते हुए भी घमंद्रब्य के बिना जीव शौर पुदगल 
गमन भी नहीं कर सकते | जीव का ऊध्वंगमन स्वभाव है सिद्ध भगवान में अनन्त शक्ति है, किन्तु धर्मंद्रव्य के अभाव 
के कारण अलोकाकाश में गमत नहीं कर सकते + धम्मंद्रव्य के अभाव के अतिरिक्त अन्य कोई भी कारण नहीं जो 
अनन्त शक्तिवाले सिद्ध भगवान के गमन को रोक दे, क्योंकि सिद्ध भगवान में कर्मों का सर्वंथा अभाव है ॥ 


तस्वाधंध्ृत्र अध्याय ५ सृत्र १७ 'गतिस्थित्युपप्रहो धर्माधमंयोरपकार:। मे जो “उपग्रह! शब्द आया है 
उसका अर्थ 'द्रब्यों की शक्ति का आविर्भाव करने मे कारण होना' है राजबातिक अ० ५ सूत्र १७ वातिक ३। इसो 
सृत्र को बातिक ३१ में कहा है--“जँसे अकेले मृत्पिड से घडा उत्पन्न नही होता; उसके लिये क्ुम्हार, च्रक्रचीवर 
आदि श्रनेक बाह्यकारण भपेक्षित होते हैं उसी तरह गति और स्थिति भी भनेक बाह्य कारणो की अपेक्षा करती 
है । इनमे सब की गति और स्थिति के लिये साधारणकारण क्रमश! धर्मंद्रष्य और अधमंद्रब्य होते हैं। इसतरह 
अनुमान से घर्मं और भ्रधमंद्रव्य प्रसिद्ध हैं ।” पंचास्तिकाय गाथा ८७ मे कहा गया है कि लोक ओर प्रलोक का 
विभाग ही धर्म प्रोर अधम के कारण हुआ है। यदि धर्म और अध्रमंद्रव्य गति व स्थिति मे कारण न होते तो 
गलोकाकाश में भी जीव ओर पुदुगल पाये जाते पंचास्तिकाय गाथा ९२, ९३, ९४ व उनको टोफा । 


इसोप्रकार भ्रवगाहनहेतुत्वगुण के द्वारा आकाएंद्रब्य का भी अनुमान होता है। कालद्रब्य का भी वतेंना- 
हेतुत्व गुण के द्वारा अनुमान होता है । यद्यपि परिणमन करने की शक्ति प्रत्येकद्रब्य मे है, परन्तु यदि कालद्रव्य न 
होता तो उन द्र॒व्यो की परिणमनशक्ति व्यक्त नही हो सकती थी । कालद्रव्य की समय पर्याय है प्रसक्षयात समयो 
की आवलि झोर संख्यात आवलियो का एक मुहूर्त होता है। यह काल अनुभव में आता है। इसप्रकार काल का 
भी अनुमान होता है । 
--फऐं. ग. 4-4-63/5 | ब्रान्विलाल 
भ्राकाश सर्वव्यापक तथा दो भेदवाला कंसे है ? 


शंका--मभाकाश सर्व व्यापक केसे है ? यवि आकाश सर्व-व्यापक है तो उसके लोकाकाश और अलोका- 
काश ऐसे वो खण्ड नहीं हो सकते, क्‍योंकि सर्वध्यापक भखण्ड होता है ? 


सम्राधाव--प्राकाश भ्रखण्ड एकद्रब्य है। तस्थार्थ तृत्र मे कहा भी है-- 


१०३६ ) [ १० रतनचन्द ज॑न मुब्तार : 


*आ आकाशादेकब्रब्याणि | ६१ 


आकाश पर्यन्त भर्थात्‌ धर्मद्रव्य अधमंद्रव्य और आकाशद्रव्य ये तीनों एक-एक द्रव्य हैं। ये तीनों द्रव्य की 
भपैक्षा से एक एक हैं, किन्तु क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा से झनेक हैं। कहा भी है--- 


“अवगाह्ानेकव्रग्य विविधायगाहुनिमित्तत्वेन अनन्तभावस्वेषपि प्रवेशभेबातू सति चामस्तक्षेत्रत्वे द्रब्यतः 
एकमेवाकाशसिति ।” रा. वा अध्याय ५४ सूत्र ६ वातिक ६। 


अर्थ--ध्राकाश को अवगाहन करनेवाले अनेक द्रव्यों के अनंत अवगाहन होते हैं इसलिये ग्नतत्त प्रवगाहनों 
के कारण भाव की अपेक्षा यद्यपि आकाणशद्रव्य अनन्त है एव आकाश के अनन्तप्रदेश हैं इसलिये क्षेत्र की अपेक्षा भी 
आकाश अनन्त है, परन्तु द्रव्य की अपेक्षा भाकाश एक हो है । 


एक द्रव्य मे प्रदेश ( खण्ड ) कल्पना मात्र हो सो भी बात नही है ओर प्रदेश भेद होने से प्रर्थाव्‌ छण्ड 
होने से एक द्रव्यपने को हाति हो जाती हो सो भी बात नही है। कहा भी है-- 


/एकब्रव्यस्य प्रदेशकल्पतोपचार इति चेतू न, सुख्यक्षेत्रविभागात्‌ । मुख्य एवं क्षेत्रविभागाः अन्यो हि घटाव- 
गाहा: आकाशप्रवेश: इतरायगाह्यारच्ान्य इति । यवि अन्यत्वं न स्थातु; व्याप्तित्व व्याहम्यते । निरवयवस्वानुपपति- 
रिति चेतू न, व्रव्यविभागाभावात्‌ | यथा घटो द्रव्यतों विभागवान्‌ सावयवः, न चल तथंषां द्रव्यविभागोषस्तीति लिर- 
बयबर्व॑ प्रयुज्यते ।” ( रा, वा जञ, ५ सूत्र ८ ) 


एक प्रस्ण्डद्रव्य में प्रदेश कल्पना अर्थात्‌ खण्ड कल्पना उपचार मात्र से है, ऐसा कहना ठौक नहीँ है, 
ब्योंकि क्षेत्र की अपेक्षा से अखण्डद्रव्य मे विभाग मुख्यरूप से हैं। जिसको घट ने अवगाहन कर रखा है वह आकाश 
प्रदेश अन्य है और जिसको प्रन्‍्य पदार्थ ने प्रवगाहुत कर रखा है वे श्राकाश प्रदेश अन्य हैं ऐसी प्रतीति है। यदि 
मुख्यरूप से क्षेत्र का विभाग न माना जायगा तो आकाश का व्यापकपना ही न सिद्ध होगा अर्थात्‌ प्रदेशो को सिकश्न 
भिन्न न मानकर यह घटाकाश है यह पटाक्राश है यह मठाकाश है एसप्रकार ग्राकाश ही भिन्न-भिन्न माना जायगा 
तो प्राक्राश का ब्यापकपता न बन सकेगा। जिसप्रकार घटरूप द्रव्य के जुदे-जुदे टुकड़े हो जाते हैं इसलिये बह 
सावयव अर्थात्‌ अधयवविशिष्ट पदार्थ है उसप्रकार धर्मं-अधर्म प्राक्ाश द्रव्यो के विभाग नहीं किसी भी कारण से 
घट के समान उसके जुदे-जुदे टरकंडे नही हो सकते, इसलिये उनका निरवयवपना बाधित नही है । 


झ्राकाशद्रब्य के प्रदेश अन्य सब द्रब्यो ओर उनके प्रदेशों से अनन्तगुणे हैं, भ्रतः आकाशद्रब्य सबसे बड़ा होने 
के कारण व्यापक है। आकाशद्रव्य के प्रदेशों की गणना इसप्रकार है-- 


“झव्यजीवरासी वग्गिज्जमाणर वर्गिज्जमाणा अजतलोगमेत्तवग्गणट्रागाणि उवरिगंतूण सव्यपोग्गलबब्बं 
पावदि । पुणो सम्बपोग्गलद॒ब्य वर्गिज्जमाण बरिगज्जसाणं अ्णंतलोगमेत्तबग्गिणट्राणाणि उब रिगंतुण सदाकाल पावदि। 
पुणों सत्यकाला वर्गिर्जमाणा बग्गिज्ञसाणा अणंतलोगमे त्तवग्गणट्ठाणाणि उबरिगतृण सब्बागाससेठि पाववि ।”* 


( परिकर्स सूत्र एवं जिलोकसार गाया ६९ को टौका ) 


अधं-- सर्व जीवराशिका उत्तरोत्तर वर्ग करने पर अनन्तलोकप्रमाण वर्गेस्थान प्रागे जाकर पुदुगल द्रथ्य 
प्राप्त होता है । पुनः सब पुदुगलद्रब्य का उत्तरोत्तर वर्ग करने पर अनस्तलोकमात्र वर्गस्थात ध्रागे जाकर सब काल 


के समय प्राप्त होते हैं। पुतः सब कालसमयों का उत्तरोत्तर वगे करने पर अनस्त लोकमात्र धर्गस्थान आगे जाकर 
सर्व आकाश के प्रदेश प्राप्त होते हैं । 


ब्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०३७ 


परिकर्म के इन आप वनों से जाना जाता है कि आकाशद्रव्य सबसे बड़ा है अतः वह व्यापक है । 
-- जे ग 23-9-7]/५| रो, ला वित्तल 


झवकाशदान झ्ाकाश का हो प्रसाधारण गुण हो सकता है 


शंका--अवकाश देना आकाश का हो असाधारण गुण क्यों ? क्योंकि अन्य दृत्य भी परस्पर एक बूसरे को 
स्थान देते हैँ । सिद्धों के अवगाहुनस्थ गुण का क्या प्रयोजन है ? 


समाधान--हस प्रकार की शका सर्वाष सिद्धि में भी उठाई गई है। उसका समाधान निम्न प्रकार किया 
गया है-- 


“बद्य व नेवमाकाशस्थासाधारणं लक्षणम्‌, इलरेघामपि ततु सदरावादिति ? तन्‍्न, सर्वपदार्धानां साधारणाव- 
गाहनहेतुत्वमस्पाधाधारण लक्षणमिति नास्ति बोषः | सर्वायंसिद्धि ५।१८। 


/मदि धर्मादीनां लोकाकाशसाधार: आकाशस्य क आधार इति ? आकाशस्य नास्त्यन्याघार: | ह्वप्रतिध्ठ- 
साकाशम्‌ । यद्याकाशं स्वप्रतिष्ठम्‌; धर्मादोन्‍्यपि ह्वप्रतिष्ठान्येब । अथ घर्तावीनामन्‍्य आाधारः कल्प्यते, आक्राश- 
स्पाप्वन्य आधार: कल्प्प:। तथा सत्यनवस्थाप्रसड्ध इति सेतु ? नंद दोष: नाकाशावन्यवधिकपरिसाणं ब्रब्पमस्ति 
यत्राकाशं स्थितिमित्युचेत सवंतो5नन्‍्त हि ततृ ।” सर्वाध सिद्ध ५५१२ । 


भर्थें-- यदि ऐसा है तो 'प्रवकाशदान' आकाश का असाधारण लक्षण नही रहता, क्योकि दूसरे ब्रव्यों मे 
भी अवकाशदान पाया जाता है ? यह कहना ठीक नहीं है क्योंकि आकाशद्रव्य सब पदार्थों को अवकाश देने मे 
साधारण कारण है, यही इसका प्रसाधारण लक्षण है, इसलिये कोई दोष नही है । 


यदि धर्मादिकद्रव्यों का लोकाकाश झ्राधार है तो आकाश का क्या प्राघार है ? आकाश का भ्रन्य भांधार 
नही है, क्योकि भ्राकाश स्वप्रतिष्ठ है। यदि आकाश स्वश्रतिष्ठ है तो घर्मादिकद्रव्य भी स्वप्रतिष्ठ होने चाहिये। 
यदि धर्मादिकद्रव्यों का अन्य आधार माना जाता है तो भ्ाकाश का भी प्रन्य भ्राधार मानना चाहिये और ऐसा 
मानने पर अनवस्था दोष प्राप्त होता है। यह दोष देना ठीक नहीं है, क्योकि आकाश से अधिक परिसमाणवाला 
प्रन्य द्रव्य नहीं है, वह सजसे अनन्त है । 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि यदि आकाश के भतिरिक्त अन्य द्रव्यो मे भो 'अवकाशदान' श्रसाधारण 
गुण माता जायगा तो उनको भी समस्त द्वब्यो को भ्रवकाश देना चाहिये, किन्तु वे समस्त आकाशद्रव्य को प्रवकाश 
देने में प्रसमर्थ है, क्योकि क्षेत्र की अपेक्षा घ्राकाश से बड़ा अन्य नहीं है। आकाश ही सबसे बड़ा द्रव्य होने से 
आकाश तो अन्य द्रब्यो को अवकाश देता है, किन्तु अन्यद्रव्य सम्पूर्ण आकाश को अवकाश देने मे असमर्थ हैं। प्रतः 
अवकाशदान अनन्‍्यद्रव्पों का अ्रसाधारण५ण नहीं हू। सकता है, मात्र जाकाश का ही है 


->जै. ग -6-72/ए॥/ २. ला एन 
लोक-प्लोक की व्याल्या तथा इनके विम्नाजन का हेतु 
शंका--लोक ओर अलोक को व्यात्तया क्या है ओर इनके विभाजन का क्या कारण है ? 


सपाधान--भ्राकास एक अखड़द्॒व्य है। उस आांकाश के जिलने क्षेत्र में जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म और 
कांन्रद्रब्य पाये जाते हैं बहु लोकाकाश है और उससे आगे अलोकाकाश है । भरी कुन्दकुन्दाचार्य ने कहा भी है-- 


हैण्रे८ ] [ १० रतनचम्द जैन मुह्तार : 
समवाओों पणरूं समठ सि शत्रिजुसमेह पण्णत्त 
सो चेव हुवदि लोओ तस्तों अभिलश्लो अलोओ छख॥ ३ ॥ पंचथास्तिकाय 


अथं- पाँच जोवा दि द्वष्यों का समूह समय है ऐसा जिनेन्द्र ने कहा है। वही पाँचों का समुदाय लोक है, 
इससे बाहर भ्रप्रमाण अलोकमात्र शुद् आकाश है । 


“लोक्यन्ते हृश्यस्ते जोबाबि पदार्या यत्र स लोक: तस्माहहिषूं तमनम्तशुद्वाकाशभलोक इति ।” 
अर्थ--जहाँ जीव आदि पदार्थ दिखलाई पड़े सो लोक है, इसके बाहर अनन्त शुद्धमाकाश है सो अलोक है। 


लोवालोयविभेय. गमणं ठाणं जथ हेवृहिं। 
जद जहि ताणं हेऊ किहु लोयालोयबवहारं ॥१३४५॥ (नयचक) 


गमन ओर स्थिति के हेतुभूत घरममंद्रब्य और अधरमंद्रव्य के द्वारा लोक भौर अलोक का विभाजन किया गया 
है। यदि धर्म भौर अधरमेद्रव्य न होते तो लोक ध्लौर अलोक का व्यवहार ही सम्भव नही हो सकता । 


/जाबोी अलोगलोगो ते सब्भावदों थ गमणठिदी ॥८७॥/” (पंचात्तिकाय ) 


धर्मंद्रव्य और अधर्मद्रव्य की सत्ता होने से ही लोक भ्रौर अलोक का विभाजन हुआ है तथा जीव पुद्गल 
की गमन व स्थिति होती है । 


“लोकालोकद्रय_ कस्माज्जातं ? ययोधर्माधमंयो: स्वप्तावतश्स ।' 
टीका--धर्मेद्रव्य घोर प्रधमेद्रव्य के स्वभाव से ही लोक झौर अलोक इन दोनो की उत्पत्ति होतो है । 


“धर्माधर्मों बिच्च ते, लोकालोकविशागास्ययानुपपत्ते: । जोवादिपदार्थानामेकश्र वृत्तिर्पों लोकः। शुद्ध का- 
काशवृत्तिरपोष्लोकः । 


टोका--यदि धर्मंद्रव्य और अधर्मंद्रब्य न हों तो लोक और अलोक का विभाग तहीं हो सकता । धर्म भौर 
अधरम विद्यमान हैं, क्योकि लोक ओर अलोक का विभाग पाया जाता है। जीवादि सर्व पदार्थों के एकत्र अस्तित्व- 
रूप लोक है, शुदधशकआकाश से अस्तित्वरूप अलोक है । 


इन प्राषंवाक्यों से यह स्पष्ट हो जाता है कि लोक-अलोक का विभाजन धर्म अधर्मंद्रव्यों के कारण है । 
जहाँ तक जीव आदि पदार्थ पाये जाते हैं वह लोक है । जहाँ पर केवल आकाश ही द्रव्य है वह अलोक है । 


“जे ग. 23-9-7/श/ रो. ला, मित्तल 
समय कथ्॑जचित्‌ भ्रविम्ागी व कथंचित्‌ सविमागी है 


शंका -- आकाश के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश पर जाते में परमाणु को जितता काल लगता है, उसको 
समय कहते हैं । किन्तु तीद्रगति से एकसमय से १४ राजू गमन करता है। १४ राज के जितने प्रवेश हैं, धम्तय के 
उतने भाग हो जाते हैं क्योंकि प्रत्येक प्रदेश को परभाद भिन्न-भिन्न काल में स्पश करता है फिर समय को अधिप्तायी 
क्यों कहा जाता है ? 


समाधात--इस विषय में अनेकात है। समय प्रविभागोी भी है, सविभागी भी है। कोई भी कार्य एक 
समय से कम काल में समाष्त नहीं होता है, इस अपेक्षा से समय अविभागी है, किन्तु एक समय में १४ राजू गमन 


व्यक्तित्व धौर झृतित्व ] [ १०३६ 


करने पर समय सविभागी है | इसीप्रकार परमाणु भी सावयव भी है और निरवयव भी है। परमाणु का विभाग 
नहीं हो सकता इस अपेक्षा से निरवयव है, किन्तु दो परमाणुओ का परस्पर देशस्पर्स होता है, अन्यथा स्थल स्कम्घों 
को उत्पत्ति नहीं बन सकती, इस अपेक्षा से परमाणु सावयव है। घबल पु० १३ पृ० २१-२४ । 


ज॑नधर्म का मूल सिद्धांत अनेकात है। अनेकान्त का श्रद्धान करने बाला ही सम्यग्डष्टि है। जिसको किसी 
भी बिषय में एकात का आग्रह है, वह भिध्याइष्टि है । 
--ने ग॑ 7-8-67 / शा ब्रान्तिलाल 


काल की सत्ता है 


शंफका--भावस प्रह १० २०५ गाया ३१६ के अर्थ में लिखा है कि कालद्र॒व्य सत्तारृप से नहों है, इसलिये 
उसे अस्तिकाय भो नहीं कहते । क्या जिन व्रष्यो की सत्ता सौजद है जहाँ अस्तिकाय व्रथ्य हैं सो खुलासा करना ? 


समाधान--भावसंपग्रह गाया २०४५ निम्न प्रकार है--- 


एय तु बच्ब छक्‍क जिऐेहि पंचत्यिकाइयं सणियं । 
बज्जिव कार्य कालो कालस्स पएसयं णत्थि ॥३१६॥ 


पृ० २०५ पर अर्थ इसप्रकार लिखा है---इसप्रकार भगवान जिनेन्द्रदेव ने छहद्रव्यों का स्वरूप कहा 
है । इन छाहो द्रव्यों मे से काल को छोडकर शेष पाँचद्रव्य मस्तिकाय कहलाते हैं। जिनकी सत्ता हो उनको अष्ति- 
कहते हैं प्रोर जो काय व शरीर के समान अनेक प्रदेशवाला हो उसको काय कहते हैं। जीव, पुद्गल, धर्म, श्रधर्म 
और आकाश ये पाँचो द्रथ्य बहुप्रदेशी हैं इसलिये अस्तिकाय कहलाते हैं। काल के प्रदेश नही हैं वह एक ही प्रदेशी 
है हसलिये अस्तिकाय नही कहते हैं ।”” 


यहाँ पर 'काल की सत्ता नहीं है! ऐसा नहीं कहा है किन्तु 'वह एक ही प्रदेशी है! इससे काल की सत्ता 
स्‍्त्रीकार की गई है, किन्तु बहुप्रदेशी न होने के कारण इस को काय नही कहा गया है । 

काल अस्तिकाय नहीं है! इन शब्दों मे शकाकार को भ्रम हो गया है। किन्तु काल एक ही प्रदेशों है 
इससे काल की सत्ता स्वीकार की गई है। 

>-जेँ. ग. 2-6-69 /५[/रो. ला मित्तल 
प्रत्येक कालाणु की प्रथकू-पृथक समयरूप पर्याय होती है 

शंका-- सप्तय' पर्याय कालाणुओं को एक समयवर्तो वशा का ही नाम है या ओर कुछ ? क्या बह प्रत्येक 
कालाजु पृथक २ पर्याय होगी ? 

समाधान--कालाणु की समयरूप पर्याय है और समयरूप पर्याय की जो स्थिति है, वहु समयरूप ध्यवहार- 
काल है। पयास्तिकाय गाथा २६ की होका मे कहा है-- 

“सप्रपस्तावस्युद्मकालकूप: प्रसिद्ध: एवं पर्यायः न ज द्रव्य । कथ पर्यायत्वलिति खेतू ? उत्पन्नप्रध्यंतित्या- 
ह्वर्धायस्थ, समझो उप्यक्ण पद्ध सोलि बचनातू्‌ । 


समय सबसे सूक्ष्षकालकछूप प्रसिद्ध एक पर्याय है, वह द्रव्य नहीं है। उत्पन्न होता और विनाश होना पर्वाय 
का लक्षण है। समय भो उत्पन्न होता है और विनाश होता है। इसलिये पर्याय है । 


१०४० |) [ १५० रतसचल्द जन मुह्तार 


॥ एजति) कालकशंज्का । तत्य पर्यायस्प सम्ब्धिनी घापसो समयघटिकादिकपा स्थिति सा ध्यवहारकालसंशा 
भवति, भ ल पर्याव इत्यपिप्रायः ।” इध्यसंप्रह गाथा २१ टीका । 


जो स्थिति है वह काल-सज्ञक है। अर्थात्‌ द्रव्य की पर्याय से सम्बन्ध रखनेवाली जो समय, घड़ोआदिरूप 
स्थिति है; यह स्थिति हो व्यवहारकाल है, किन्तु पर्याय व्यवहारकाल नहीं है । 


प्रत्येक कालाणु पृथक २ द्रव्य है अत: प्रत्येक कालाणु की पृथक-पृथक्‌ समयरूप पर्याय होती है । 
“जो गे 24-8-72/श7/र ला जंन 
समस्त पर्यायों में कालब्रव्य कारण नहीं होता 
शंका--क्या समस्त पर्यायों में कालब्व्य कारण नहीं होता ? 


समाधान--सर्वपर्यायों में कालद्रब्य कारण नहीं होता । जंसे अभव्यत्व पर्याय है तथा इसी तरह अन्य 
अनादि-प्रनन्त पर्यायो में कालद्रव्य कारण नहीं होता | सादि-भ्नन्तपर्यायो की स्थिति में कालद्रव्य कारण नहीं 
होता । कालद्रव्य का लक्षण बर्तना में कारणपना है, जो शुद्धद्रध्य मे अगुरुलघुगुण के कारण होती है और भशुद्ध- 
द्रब्यों मे बन्ध के कारण व काल के कारण होती हैं । 


+पत्े 2!-4-80/ज. ला. जेंन, भीण्डर 
काल के परिणमन में सहकारी कारण काल हे 


शंक[--अग्य दृत्पों के परिणमन में कालब्रव्य सहकारी कारण है, किन्तु कालदस्य के परिणमन से फौन 
सहकारी कारण है ? 


समाधान - जिसप्रकार ज्ञान को जानने के लिये अन्य ज्ञान की आवश्यकता नहीं होती है, क्योकि जान 
जिसप्रकार पर को जानता है उसीप्रकार अपने को भी जान लेता है, इसीलिये ज्ञान को दीपक के समान स्व-पर 
प्रकाशक कहा गया है। आकाशद्रव्य अन्य समस्त द्रव्यों को अवगाहन देता है और स्व को भी प्रवगाहन देता है, 
आकाश को अवगाहन देने के लिये अन्यद्रब्य की आवश्यकता नहीं होती है। इसीप्रकार काल भी अन्य द्व्यों के 
परिणमन तथा अपने परिणमन मे कारण है । कहा भी है-- 


भ चेयसनवस्था स्यात्कालध्यान्यास्याय्यपेक्षणात्‌ । 
स्ववृत्तो तत्त्वभावत्यात्स्ययं वृत्तो: प्रसिद्धितः ॥१२४ श्लोकवातिक ५१२२ 


यदि कोई यो कहे कि धर्मादिक को वर्तेना कराने मे कालद्रव्य साधारण हेतु है ओर कालद्रव्य की बतंना 
में भी वर्तेयिता किसी भ्रन्य द्रव्य की आवश्यकता पडेगी झौर उस प्रन्य द्रव्य की वर्तता करने मे भी द्रव्यान्तरों की 
आकाक्षा बढ़ जाने से भ्रनवस्था दोष होगा ? प्रन्थकार कहते हैं--हमारे यहाँ इस प्रकार अनवस्था दोष नहीं आता 
है, बमोंकि काल को अन्य द्रव्य को ग्यपेक्षा नही है, अपनी वर्तता करने मे उस काल का वही ह्वभाव कारणा है, 
क्योकि दूसरों के बर्तना कराने के समान कालद्रव्य की स्वय निज मे वंतंना करने की प्रसिद्ि हो रही है। जैसे 
आकाश दूसरो को अवगाह देता हुआ स्वयं को भी प्रवगाह दे देता है तथा ज्ञान अन्य पदार्थों को जानता हुआ भी 
स्‍्वय को जान लेता है। श्लोकवातिक छुठा खड १. १६०-१६१ ॥ 


-णो. ग. 7-4-7/एाा| रो. ला. मिचचल 


व्यक्तिश्व और कृतित्व ] [ १०४१ 
श्रासव॒तर्तव 


आख़ब का कारण 
शंका--अासत्रव का कारण योग है या कयाय व योग है ? 
समाधात--अख्रव का कारण योग है। तत्वाधंमृत्र अध्याय ६ सृत्र १ ब २ मे योग को भासव कहा है । 
साम्परायिकआज्रव मे कषायसहित योग प्रास्नव का कारण है। साम्पराय का अथे कषाय है । 
--णें. ग 3-0-63॥5॥| २. ला णेंग, मेरठ 
एक हो समय में भावाखत्र, ग्रव्यात्॒द व बन्ध होते हैं 
शंका--जिससमय भावास्रव होता है क्या उसो समय व्रव्यात्नव होता है था उसर समय में ? अर्ध भी 
बया उसोसमसय में होता है या अनस्तर समय मे ? 
समाधान--योग के निमित्त से व्रब्यास्नरव होता है। द्रब्याज़ब का यह अर्थ नहीं है कि कार्माएवर्गंणा कही 
बाहर से आती है, किन्तु जहाँ पर जीव है वहीं पर बंधयोग्य कार्माण-वर्गेशारूप पुद्गलस्कध भी है। कहा भी है-- 
“यत्नेव शरोरावगाढ क्षेत्रेजी व स्तिष्ठति बन्धयोग्यपुश्णला क्षपि सत्नेव तित्ठन्ति ल जल बहिर्भावाज्जीव आनप- 
तीति । प्रबखनसार गाथा १६८ टीका । 
अर्थात्‌ृ--जहाँ पर जीव स्थित है वहीं पर बन्धयोग्य पुदुगल भी स्थित हैं बाहर से जीव नहीं लाता । 


हसो बात को मोक्षशास्त्र अध्याय ८ सूत्र २४ में 'सूवमंकक्षेत्रावगाहुत्थिता: द्वारा कहा गया है। थी 
अकलकदेव ते भो इस सूत्र की टीका में कहा है-- 


“आह्सप्रवेशकर्मपुहगर्लकाधिकरणव्यतिरिक्तक्षेत्रान्तर तिवृत्पर्धमे क केत्रावगहु इति बचने करिपते । 


अर्थात्‌--आत्मप्रदेश और कर्मयोग्य पुदूगलों का एक अधिकरण है तथा प्रन्य क्षेत्र के निराकरण के लिये 
सूत्र भे एक क्षेत्रावगाह वचन दिया गया है । 
यह कर्मयोस्य पुद्गलद्रभ्य भाठ प्रकार का होता है धट्खंडागम में कहा भी है-- 


"जाणाबरणीयस्स दंसगावरणीयस्स देषणीयत्स सोहणीयर्स अाउअस्स णामस्स गोवरस अंतराइयसस जाणि 
बध्याणिधेश्ण णाणाबरणीयसाएं दंसजावरणोयताएं वेयजोय्ताए भोहणीप्ताए आउमसाएं णामत्ताए गोदत्ताए 
अंतराइपसाए परिणामेदुण परिणमंति जीवा ताणि दण्याणि कस्सइपदस्थवणणा णास ।| ७४८ ॥ 

बर्गणा खंड बन्धन-अलुवोगहार जलिका 


टोकॉा--णाणावरणोयस्स जाणि पाओग्गाणि वष्यानि ताणि चेज मिच्छतादिपण्वएहि पंजभाणायरणीय- 
सश्वेण परिणमंति ण अध्टोति सर्वेज । कुदो ? अप्याभोग्गशादों | एवं सम्बेश्ि कम्माणं बसव्यं, अध्णहा णाणा- 
बरणोयस्स जाजि वश्याणि तानि मि्धाविपक्चएहि जायावरणीबत्ताए परिणामेदृूण जीवा परिणमंति तति धुत्ताणु- 
ववतीबयो । 


सृत्रु-अर्थ--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, पायु, नाम, गोत्र और अन्तराय के जो द्वव्य 
हैं, उनको प्रहदरशाकर शानावरणरूप से, दर्शनावरशरूप से, वेदनीयरूप से, मोहनीयकूप से, आयुरूप से, नामकप से, 


१०४२ [ पं० रतनचन्द जेन मुख्तार! 
गौत्ररूप से और अस्तरायकृप से परिणमाकर जीव परिणमन करते हैं, अतः उन द्रव्यों की कार्माण-द्रश्य बर्मणा 


संज्ञा है ॥। ७४५८ ॥। 


हीकार्ष---शानावरणीय के योग्य जो द्ब्य हैं वे ही मिध्याटव प्रादि प्रत्ययो के कारण पाँव शातावरणीय- 
रूप से परिणमन करते हैं, भ्रन्थकूप से ते परिरशमत नहीं करते, क्योकि वे अन्य के अयोग्य होते हैं । इसीप्रकार सब 
कर्मों के विषय में कहना चाहिए, अन्यथा ज्ञानावरणीय के जो द्रव्य हैं उन्हें प्रहणकर मिथ्यात्व आदि प्रत्ययवश 
ज्ञानावरणी यरूप से परिणमाकर जीव परिणमन करते हैं, यह सूत्र नहीं बन सकता है । 


इससे सिद्ध है कि जिस समय भाबासत्रव ( योग ) है उसीसमय द्रव्यास्रव है, क्योकि कार्माणवर्गंशा ( बंध 
पुद्गलद्भब्य ) बाहर से नहीं माता। 


मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रमाद, कषाय और योग ये पाँच कर्मबंध के प्रत्यय अर्थात्‌ हेतु ( कारण ) हैं। जहाँ 
पर ये पाँचो, चार, तीन, दो या एक कारण हैं वहाँ पर कमंब्ंघ होता है। कहां भी है-- 


“प्रिध्यादशनाविरति प्रभावकषाययोगा बन्धहेतव:ः ॥ ८।१ ॥” मोक्षशास्त्र 
हीका--- सिष्पादर्शनादीनां बरधहेतुत्व॑ समुदायेएवयवे सर वेवितव्यम ।/” 
सूत्रा्थ--मिथ्यादर्शन, प्रविरति, प्रमाद, कषाय और योग ये बन्ध के द्वेतु हैं । 
टीकार्ष--मिथ्यादर्शनादि समुद्ित और पृथक्‌ पृथक भी बन्ध के हेतु होते हैं । 
“सकषायरवाज्जीव: कर्म णोमोग्मान्पु€णलानादरें स बन्ध: ॥ ८२ ॥|” 


अरथ--कषायसहित होने से जीव अर्थात्‌ कषायसहिित जीव कर्म के योग्य ( कार्माण वर्गणा ) पुदूगलों को 
ग्रहण करता है वह बन्ध है। अर्थात्‌ कषायसहित बोव का कर्म के योग्य पुदुगलवर्धंणाओं को प्रहणा करना ही 
बन्ष है । 


इससे स्पष्ट है कि आसत्रव शौर अन्ध का भिन्नसमय नहीं है । जिससमय में कर्म-झआखव है उसीसमय में 
बन्ध है । अन्यथा सकषायजीव के दसवें गुशस्थान के अन्त समय में जो कर्मास्नव हुग्ना है, या तो उसका बन्ध 
अकषाय जीव प्रर्थात्‌ ग्यारहवें या बारहवें ग्ुतास्थान के प्रथमसमय से बन्ध का प्रसग भ्राजायगा या उसके अन्ध के 
अ्र्नाव का प्रसग साजायगा | जिससे उपयुक्त सूत्र से विरोध भाजायगा । 


इन दोनों शकाओ से ऐसा प्रतीत होता दे कि शंकाकार का यह विचार है कि कारण और कार्य का भिन्न- 
लिन्न समय होना चाहिये, किस्तु ऐसा एकान्त नहीं है । जिसप्रकार दीपक प्रोर प्रकाश इन दोनो की युगपत्‌ उत्पत्ति 
होती है फिर भी दीपक कारण है भौर प्रकाश कार्य है । 


सभम्यक कारण जान, शान कारज है सोई। 
युगपदू होते हु प्रकाश, बीपक ते होई ॥ छशहुड्ाला-दौजतराम 


इस्रप्रकार एक ही समय में भावास्रव, द्रध्याज़्व ओर बन्ध आदि अनेक कार्य होने में कोई बाघा नहीं है । 


जे. ग. 3--66 /जरा| मे, ला, जेब 


व्यक्तित्व धोर इृतित्व ] मम जे 
जोब के विभाव परिणमन में द्रथ्यकर्म हो हेतु है 


शंका--जीन में विधाव-परिणमन पुश्गल-दृब्यरु्भ के बंध के कारण है या अत्य कोई कारण है ? 


समाधान --जब तक दूसरे द्रव्य के साथ बध न हो उस समयतक कोई भी द्रव्य अशुद्ध नहीं हो सकता है । 
स्वर्ण का किट्टिमा के साथ बष होने से स्वर्ण अशुद्ध होता है। उत्तीप्रकार जीव का द्वव्यकर्मं के साथ बध होने से 
जीव अशुद्ध द्वोता है । अकेला जीव अशुद्ध नहीं हो सकता भौर न उसमे राग ध आदि विभाव परिणति हो सकती 
है। भी कुन्दकुश्दाचार्य ते कहा भी है-- 


जह फलिहमणी सुद्"ों ण सम॑ परिणमह रायमाईह | 
रगिज्जदि अण्सेहि बु सो रसादीहि व्वेहि ॥ २७८ ॥ 
एव णाणी सुद्ो ण सयथं॑ परिणसद रायसाईहि । 
राइजजदि अध्णेहि ढु सो शागादीहि दोसेहि ॥| २७९ ॥ 


अर्थ--जंसे स्फटिकमणि प्राप शुद्ध है वह ललाई भ्रादि रगस्‍्वरूप आप तो नहीं परणमती, परन्तु बह स्फ- 
टिकमणि आप दूसरे लालआदवि द्रव्यों से मेल होनेपर ललाईआदि रंगस्वरूप परणमती है। इसीप्रकार जीव शाप 
शुद्ध है, वह राग आदि विभावरूप आप नहीं परिशमता, परन्तु प्रन्य राग आदि दोषरूप ( क्रोध, मान, माया, लोभ 
कषायरूप ) द्रव्यकर्मों से रागादि विभावकरूप किया जाता है। 


इसकी टीका मे श्री असृतच राचार्य ने कहा है--जंसे अकेला स्फटिकमणि परिणमत स्वभाव होने पर भी 
दूसरे द्रव्य के बिना आप लालरूप नहों परिणमता, परन्तु परद्रध्य का मेल होने पर स्फटिकमणि अपने स्वभाव से 
उयुत होकर लालरग आदि विभावरूप परिणामता है, क्‍योंकि अपने विभावरूप परिणमने मे स्वय निमित्त कारण नहीं 
है । इसीप्रकार अकेला आत्मा परिणामस्वरूप होने पर भी आप हो रागादि विभावरूप नहीं परिणमता, क्योकि 
अपने रागादि विभाव के लिये आप ही कारण नहीं है। परन्तु पुदूगलरूप द्रव्यकर्म के मेल से ध्रात्म झपने स्वभाव 
से च्युत होकर रागादि विभावरूप परिणमता है। 


इससे सिद्ध है कि जीव के विभावरूप परिणमन मे द्रब्यकमं कारण है, क्योकि समस्त द्रव्यकर्म का क्षय हो 
जाने पर जीव मुक्त हो जाता है प्रर्थात्‌ जीव का शुद्ध परिणमन हो जाता है झोर विभावरूप परिणमन का प्रभाव 
हो जाता है । 
-जै. य. 24-7-67/५| ण. प्र पर. कु. 
झासख्रव के क्‍प्रधिकररण 


शंका- शामपीठ राजनातिक दूसरा भाग १० ५१३ पंक्ति २२, २३, २४ में अधिकरण के १० भेद बत- 
लाये हैं उनमें ७ अज्षोय अधिकरण भौर ३ जीथ अधिकरण जान पड़ते हैं । थे भेद कुछ समझ में तहीं आये । कृपया 
हपष्ट करें । हमारे विचार से तो अनन्त भेद होने चाहिए । क्या इन सेदों का धवलाबि प्रन्थों में भी कहाँ कथन 
आया है 


समाधान---शस्वाधंसुत्र ह्रध्याय ६ प्ृभ्न ७ में “जीव और प्रजीव ये आख्रव के भ्रधिकरण हैं! ऐसा कहा 
गया है। राजबातिक टीका मे इन दोनों अधिकरणों के १० भेद दसप्रकार कहे हैं--विष, लवण, क्षार, कटुक, अम्ल, 
स्नेह. अरित और खोटेरुप से युक्त सन, बचत, काय ।” इनसे श्वात अचेतत झौर तीन चेतन हैं। ये १० भेद 


रकडई ] [ ५० रतमचन्द जेम मुश्तार ! 


उपलक्षशा मात्र हैं। इनके अतिरिक्त अन्य भी आखत्र के अधिकरण हैं, जिनका कथन सूत्र ८ व ९ में है। यह सब 
संक्षेप से कपन है। यदि सुद्मरृष्टि से विस्तारपूर्वक विचार किया जावे तो अधिकरण के प्रनेक भेद हो सकते हैं। 
धबलप्रंथ मे इस इृष्टि से आस्रव के अधिकरण का कथन नहीं है । 


--जे. ग. 27-2-64 5 | प0 धरनाराम्त जेंग 


पापपुण्य कथंचित जीव के हैं, कथथंचित्‌ पुदूगल के 


शंका--१० नयम्वर १९६६ के जेनसंदेश १० ३०९ कालम वो में लिखा है--'शुभाशुभ परिणाम ( भाव" 
पुष्य भाजपाप ) का कर्सा तो जीव है,” किन्तु इसी लेख के फलितार्थ में १० ३१३ पर लिखा है-- पुष्य और पाप 
जाहे वे भावात्मक हों ओर चाहे द्रभ्यरूप हों दोनों हो पुदगल की उपल हैं|” क्या इस दोनों कथनों में परस्पर 
बिरोध नहीं है ? 
समाधास--शुभाशुभभाव न तो केवल जीव के परिराम हैं, क्योंकि सिद्धों में नही होते ओर न केवल 
पुदृतल के हैं, क्योकि मेज, कुर्सी प्रादि मे नही पाये जाते । जीव ओर पुदूगल की बंध प्रवस्था में होते हैं। अतः 
कहीं पर उपादान की मुख्यता से शुभाशुभ भावों को जीब के कह दिए जाते हैं भौर कहीं पर तिमित्त की मुख्यता 
से पुद्गल के कह दिए जाते हैं। शुद्धतिश्वयनय की इष्टि मे पृण्य-पाप अबस्तु हैं । 
--याँ गे 5-0-67/शा| २ ला. जँन 


(१) शरोर आदि को क्रिया से झात्मा को भाद्रव होता है 
(२) फर्यचित्‌ भावशुन्ध क्रिया का भो फल 
(३) दिगम्बरेतर दशन में क्रियानिरपेक्ष भाव माना है 
(४) नग्नता सोक्षमार्थ है 
शंका--भावसहित क्रिया का फल होता है, भावरहित क्रिया का फल नहीं होता; क्‍या यह कथन सर्वभा 
सत्य है ? विस्तृत समाधान दीजिये । 
समाधान--- 'काय-वाड़, -समसः कर्मयोग: ।। १॥ सः आज्षवः ॥ २ ॥ शुभः प्रुण्यस्थाशुः पापस्य ॥ ह ॥ 
त० सु० अ० ६ ॥ 
भर्थातू--शरी र, वचन और मन की क्रिया योग है। वह योग ही भाव है । शुभ योग से परण्यासूव और 
अशुभ योग से पापास्‌व होता है । 


मन, वचन और काय की क्रिया भावसहित भो होती है और भावशुन्य भी होती है, किन्तु कर्मों का 
आसबव हर हालत में होता है और वह कर्मासव कम से कम एक समय की स्थितिवाला अवश्य होता दे भोर अपना 
फल देकर जाता है | 


यदि यह कहा जावे कि 'शरीर वचन मन' पुद्गलमयी हैं, क्‍योंकि 'शरीरवाह समः प्राणापानाः पृदगला- 
साम्‌ ॥ १९ ।। त० सू० अ० ४ में इनको पुदूगल का कार्य कहा है धौर पुदगलमयी शरीर भादि की क्िपा से जीव 
के झासब नहीं धोना चाहिये ( शरीर वचन और मन पौदगलिक है! ) यह सत्य होते हुए भी शरीर प्रादि का 
आत्मा के साथ बध होने के कारण एकश्य होरहा है। जंसा कि सवाधसित्धि दूसरे अध्याय सूत्र ७ को टोका 


श्वक्तिह्यव और कृतित्व ] [ १०४५ 


में कहा है+-“बंधं पदिएय्स” अर्थात्‌ -बंध की अपेक्षा से जीव घौर पुद्गल का एकत्व होरहा है, इतलिये शरीर 
धादि जड़ की क्रिया से जीव के आसूव होता है । 


यदि यह कहा जावे कि भावशूस्य क्रियाओ का फल नहीं होता । सो ऐता एकान्त भी नहीं है, क्योकि 
कहीं पर भावशून्‍्य क्रियाप्रो का भी फल देखा जाता है । जैसे थी अहँस भगवान की कर्मोदयनरित विहार भ्रादि 
भावशून्य शारीरिक क्रिया का फल मोक्ष देखा जाता है| श्री अमृतच्न्धाजायं ने प्रबलनसार गाया ४४५ को टोका 
में कहा है-- 


“किया तु तेषां या काश्न सा सर्वापि तबुवयानुभावघंभावित्तात्मसभूतितया किलौदयिक्येव । ”  लिल्‍्य- 
सौदपिको कार्यभूतत्थ बंधस्यथाकारणभूततया कार्यपूतस्य मोक्षस्थ कारणभृततया चर क्षायिक्तेव क्थ हि लाभ 
मानुसस्येत ।/! 


अर्थात्‌-उन प्रहँत की जो भी क्रिया है वह सब उस पुण्य के उदय के प्रभाव से उत्पन्न होने के कारण 
ओऔदयिकी है। वह नित्य भौदयिक्री क्रिया बध का तो कारशा नहीं है, किन्तु मोक्षरूपी कार्य का कारण है इसलिये 
वह क्रिया क्षायिकी है। 


इस प्रकार श्री अमृतच खाचाय ने भावश्स्यक्रिया का फल मोक्ष स्वीकार किया है। प्रवजचनसार गाथा २११ 
में थ्री कुम्वकुन्दाचार्य ने तथा उसको टीका से भरी अमृतचन्प्ताच्रा्य ने भावशुन्य मात्र कायवैध्ठा का फल 'संयम का 
छेद' स्वीकार किया है ! 


पयबल्हि समारठ छेवो समणस्स काय-चेहुम्हि । 
जायदि जदि तसस पुणो आलोयणपुव्विया किरिया॥ २११ ॥ 


क्षयं--यदि श्रमण ( मुनि ) के प्रयत्नपृ्वंक की जानेयाली कायचेष्टा में छेद होता है तो उसे तो आलो- 
चना पूरक भ्रपने दोष को दूर करता चाहिये । 


“संस्कृत टीोका---/द्विविधः किल सयमस्य छेद: बहिरड्रोपगरज़ुश्थ । तन्र कायवेष्टामात्राधिकृतों बहि- 
रह, उपयोगाधिक्ृतः पुनरन्तरंगः । तत्र पवि सम्पगुणयुक्तस्प श्रमणस्प प्रयश्तसमारब्धाया: कायचेष्टायाः कर्थ जि हर ध हि- 
शंगरछेदो जायते तदा तस्य स्वयान्तरंगरुछेववरजितत्वादालोचनापूविकया क्रिययंव प्रतिकार:। यदा तु स एवोपयोगा* 
घिकृतस्छेवत्वेन साक्षाप्छेद एबोपयुक्तो भबति तदा जिनोवितब्यवहारविधिविदग्धभमणाभययालोचतपुर्वकततुप विष्टानु - 
ह्ठानेन प्रतिसंधानम । 


अर्थ-- संयम का छेद दो प्रकारका है; बहिरग और अन्तरंग ( उसमे मात्र कायचेष्टा सबधो बहिरग है 
प्रौर उपयोग सबंधी अतरग है। उसमे यदि भलीकाँति उपयुक्त श्रमण के प्रयत्नक्ृत कायचेष्ठा से कथचित्‌ बहिरग 
छेद होता है, तो वह सर्वथा प्रतरगछेद से रहित है इसलिये आलोचनापूर्वक क्रिया से ही उसका प्रतिकार होता है । 
किन्तु यदि वही श्रमण उपयोग संबंधी छेद होने से साक्षात्‌ छेद में ही उपग्ुक्त होता है तो जिनोक्त व्यवहार विधि 
में कुशल श्रमण के आश्रय से, आलोचनापूर्वक, उनसे उपविष्ट अनुष्ठान द्वारा प्रतिसंघान होता है । 


यह जो कहा गया है कि भावशुन्य क्रिया का फल नहीं होता, इसका अभिप्राय यह है कि भावश्द्वित होने 
से उस क्रिया बद् फल जितना होता चाहिये था, भाव रहित होने से उतना फल नहीं होता। किन्तु इसका यह 
अभिप्राय नहीं है कि भावशून्यक्रिपा का फल बिलकुल नहीं होता । यदि सर्वंधा ऐसा मात लिग्रा जावे तो मात्र 


१०४६ | [( प० श्तनचम्द जेत मुख्तार) 


कामचेष्टा से संयम का छेद नहीं होना चाहिये था तथा अहँत भगवान की क्रिया मोक्ष की कारण नही होनी चाहिये 
थी, किन्तु श्री प्रवंधनसार में भावशुस्य मात्र कायचेष्टा से सयम का छेंड तथा प्रहुँत भगवान को क्रिया को मोक्ष की 
कारणीभूत स्वीकार किया है । 


क्रो पदमतस्वि आचार्य भी पद्मनन्यि वजबिशतिका मे कहते हैं । 


बिट्ठु हुमम्सि जिणवर जम्समएणच्छिणाबि तं पुण्णं । 
ज॑ जणह पुरों केवलदंसण णगाणाइ णयणाह ॥ ७५७ ॥ 


अध--हे जिनेन्द्र ! चर्म मय नेत्र से भी आपका दर्शन होने पर वह पुण्य प्राप्त होता है जो कि भविष्य में 
केवलदर्शन और केवलशानरूप नेत्र को उत्पन्न करता है। 


४५ दिन के बालक को माता जिनमंदिर मे लेजाकर भगवान के दर्शन कराती है और उससमय से प्रति- 
दिन बहू बालक मदिरजी में भगवान के दर्शनाथं लेजाया जाता है, किन्तु कई वर्ष तक उस्त बालक की वह क्रिया 
भावशून्य ही रहती है । क्या उस बालक का मंदिरजी में लेजाया जाना स्वथा निरथंक है ? विद्वानू इस पर विघार 
करें। यदि इस क्रिया को सर्वेधा निरर्थक मान लिया जावेगा तो जैन समाज मे जितदर्शन की परम्परा उठ जावेगी । 
जिससे जैनघम का लोप हो जावेगा । जाज जितने भी भावधूर्वक दर्शन करनेवाले व्यक्ति दष्टिगोचर हो रहे हैं उन 
सबने सर्वप्रथम जिनदर्शन की क्रिया भावशुन्य प्रारम्भ को थी । जितमदिर मे जाने से तथा जिनेन्द्र के दर्शन करने से 
ही उतकी वह भावशून्यक्रिया भावपूवंक होगई । यदि वे भावशुन्यक्रिया को न करते तो उनको भावपुर्वेक जिलेन्द्रदेव 
के दर्शन प्राप्त न होते । अतः 'भावशून्यक्रिया का कुछ भी फल नहीं होता,” ऐसा एकान्त मानता उचित नहीं है । 


दिगम्बरेतर समाज में शारीरिकक्रिया निरपेक्ष मात्र भावों से मोक्ष की प्राप्ति स्वौकार की है जिसका 
खण्डन क्री कुन्वकुस्वात्ाय ने 'णग्गो ही सोक्ख सग्गो' अर्थात्‌ “नग्नता मोक्षमार्ग है” इन वाक्यों द्वारा किया है। 
उन्ही भी कुस्तकुम्द के नाम पर अध्यात्म की झाड मे एकान्‍्तमिथ्यात्व का प्रचार उचित नहीं है । 


“पे ग. 2-3-64/5॥| स. कृ. सेठी 
पुण्य को कथंचित्‌ हेयता, कर्थचित्‌ उपादेयता; पुण्य मोक्षपद में मो सहायक है 


शंका-- सम्यग्वरशंन क्या बिना तश्वश्द्धान के हो सकता है और अगर तरवबधद्धान से होता है तो जेशा 
तस्थ है बसा हो समझने से होता है या पहले तत्व को किसी प्रकार समझा जाय फिर ओर प्रकार जाने जेसे अखब 
तत्व को प्रथम अवस्था मे उपादेय साने बाद में हेय; क्या यही क्रम परिपाटी है ? 


ससाधान--जो सज्ञी पचेन्द्रिय पर्याप्तजोब ज्ञानावरणशकर्स का विशेष क्षयोपशम न होने के कारण तत्वों 
को नही जान सकते, उनको भी सम्यस्दर्शन हा सकता है | श्री स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा मे कहा भी है-- 


जो ण वि जाणइ तच्चं सो जिभवदेण करेइ सहूहर्ण । 
कं शिणवरेहि भणिगय ते सब्यमहूं समिब्छामि ॥ ३५४ ४७ 


जो जीव अपने ज्ञातावरण के विशिष्ट क्षयोपशम बिता तथा विशिष्ट गुदसयोंग बिना तत्त्वा्थ को नहीं 
आन सके हैं सो जिनवबनविर ऐसे श्रद्धान करे है कि जिनेश्वरदेव ने ओ तत्त्व कहा है, सो सववे ही मैं भले प्रकार 
हृष्ट करू है ऐसे भी श्रद्धावान होय हैं। ऐसे सामान्य श्रद्धार्तें भी ग्राज्ञासम्यक्त्य कहा है । 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ १०४७ 


सम्माइट्रो जीवों उबहृट्न पवय्ण तु सहूहदि । 
सहहदि असब्सावं अक्षाणसाणों ग्रुदुणियोगा ॥ २७ ॥ गो.जी. 


सम्यन्दृष्टि जीव जिनेद्रमगवान के उपदेश का श्रद्धात करता है, किम्तु किसी तत्त्व को प्रशानतावश गुरु 
के उपदेश से विपरीत अर्थ का भी श्रद्धात कर लेता है। 'प्ररहत देव का ऐसा द्वी उपदेश है' ऐसा समझकर यदि 
कदाचित्‌ किसी पदार्थ का विपरीत श्रद्धान भी करता है तो भी वह सम्यरदष्टि है, क्योंकि उसने भरहत का उपदेश 
समभाकर उस पदार्थ का वसा श्रद्धान किया है । 


हेय धोर उपादेय ये तत्व नहीं हैं, किन्तु आपेक्षिक हैं जंसे बहिरात्मा ( मिथ्यादष्टि ) को अपेक्षा प्रन्त- 
रात्मा ( छण्चस्थ सम्यग्इष्टि ) उपादेय है, किन्तु परमात्मा की प्रपेक्षा वही प्रस्तरात्मा हेय है। जैसा कि परमाहम- 
प्रकाश गाथा १३ को टीका मे कहा है-- 


“पत्र बहिरात्मा हेयस्तवपेक्षपा पद्चप्यस्त रास्मोपादेयस्तथापि सर्जप्रकारोपावेषधृतपरमात्मापेक्षया स हेय इति 
लात्पर्याणि! । 


इसी का भाव ऊपर कहा जा चुका है । 


इसीप्रकार निराख्रव अयोगीजिन की अपेक्षा शुभास्‌व हेय है, किन्तु साधक के शुभासूब अर्थात्‌ पुण्य उपादेय 
है । कहा भी है--पुश्यप्रकृतयस्तीयंप्दादिसुध्ानयः । मूलाचार-प्रदीप पृ० २०० ॥ अर्थात्‌ पृण्यप्रकृतियाँ तीथंकर आदि 
पदो के सुख को देनेवाली हैं। ये पुण्यप्रकृतियाँ सिद्धयति प्रर्थात्‌ मोक्ष के लिये सहकारी कारण हैं। पत्मास्तिकाय 
गाथा ८5५ की टोका मे कहा भी है-- 


“विदानरहितपरिणामोपाजित. तीर्थकरप्रकृत्युशमसंहननाविधिशिष्ट. पुष्यकृपधर्मोडपि सहुकारिकारणं 
भवति 


निदानरहित परिणामों से उपाजित तीर्थ॑रुरप्रकृति व उत्तमसंहुनन भादि विशिष्ट पुण्यरूप कर्म भी सिद्ध- 
गति का सहकारी कारण होता है। भी विद्यानन्द आचाय॑ ने अष्टहुल्नोकारिका ८८ को ठोका मे कहा है-- 


/मसोक्षस्यापि परमपुण्पातिशयलारितन्न विशेषात्मक पौयवाध्यानेव संभवातु ।” मोक्ष को प्राप्ति भी परम पृण्य 
झोर चारित्ररूप पुरुषार्थ के द्वारा ही समव है । 


मोक्ष के लिये जिसप्रकार चारित्रक्री आवश्यकता है उसी प्रकार पुण्यकर्मोंदय की भी प्रावश्यकता है । 


पुष्पाण्यक्रपरश्ियं विजपिनो सेन्दों थे दिव्य थिप्ं । 

पुष्पाशोथंकरम्रिय सच परमां नेःअंय्ों चाश्नुते ॥ 

पृथ्यावित्यशुभूण्छियां चतसुथामा विभवेह भाजनम्‌ । 

तस्मातु पुष्यमुपाजंयन्तु सुधियः पृष्पाज्जिनेलागमात्‌ ॥ १२९ ।। सहापुराण सर्ग ३० 

अर्थ---पुण्य से सबको बिजय करनेवालो चक्रवर्ती की लक्ष्मी मिलती है, इन्द्र की दिव्य लक्ष्मी भी पुण्य से 

सिलती है, पुष्य से तीर्थंकर की लक्ष्मी जी मिलती है, प्रौर परम कल्याणरूप मोक्षलक्ष्मी भी पृण्य से मिलती है । 
पह जीव पुध्य से ही चारों प्रकार की लक्ष्मी का पात्र होता है। इसलिये हे सुधिजन ! तुम लोग भी पुण्य का 
उपाजंत करो । 


१०४८ ] [ पं० रतनचस्द जन मुश्तार : 
ओी कुम्दकुस्दाार्य ने भी कहा है--- पृण्मरुला अरहुंता ।” अर्थात्‌ पुण्यकर्म का फल अरहत पद है। 
भी अवसेम भाषाय ने भी कहा है | 
“पसोथंकरनाम परृथ्यकर्म तत्फलभूता अहुंन्तो भमबस्ति ।/ 
शी कुम्ककुम्दाचार्य प्रवचनसार में शुभोपयोग की मुख्यता व गौणता बतलाते हैं-- 


एता पतत्यभृवा समणाण था पुणा धरत्याणं | 
चरिया परेति भणिदा ता एव परं लह॒दि सोक्खं ॥ २५४ ।। 


अर्थ--यह्‌ प्रशस्तभूत चर्या ( शुभोपयोग ) श्रमणों के होती है, किन्तु गृहस्थो के तो मुख्य होती है, 
क्योंकि इस प्रशस्तभूत चर्या के द्वारा गृहस्थ परमसोख्य प्रर्थात्‌ निर्वाणसौस्य को प्राप्स होता है । 


श्री अभृतच्नस्ताज्ञार्य इंघन के इष्टान्त द्वारा समभाते हैं--जँसे ईंधन को स्फटिक के सम्पर्क से सूय॑ के तेज 
का अनुभव होता है और इसलिए वह क्रमशः जल उठता है उसीक्रकार ग्रूहस्थ को राग के सयोग से शुद्धात्मा का 
धनुभव होता है और क्रमशः परमनिर्वाण सौर्य को प्राप्त कर लेता है । 


इन भाष॑ग्रन्धों से स्पष्ट है कि पुण्यकर्म व शुभोपयोग मोक्षमार्ग में सहकारी कारण हैं भ्रत वे सबंधा हेय 
नहीं हैं। अतः पुण्यास्‌व कथंचित्‌ उपादेय है कथ्थंचित्‌ हेय है ऐसा श्रद्धाल करने वाला सम्यग्दुष्टि है । 


--छेँं, ग. 5--70/एशा| प घ. छोग 
सत्नोपर्याय ( स्त्रीवेद ) के श्राखब के कारण तथा उसके नाश का उपाय 


शंका---स्त्रीपर्याय कौम-से पाप से क्यया किन-कित भावों से धन्ध करने पर मिलती है ? स्थ्रीपर्पाम के 
भाश करने का सुख्य उपाय क्‍या है ? 


समाधान--असत्य बोलने की आदत, प्रतिसन्धानपरता ( घोखा, छल, कपट ) दूसरों के छिद्र हूं ढ़ना और 

बढ़ा हुप्रा राग आदि स्त्रीवेद के प्रासव हैं। कहा भी है-- 
/झलोकामसिछ्ापितातिसन्धानपरत्वपररः्फ्रप्रेक्षिस्वप्रवृद्धरागा दि; स्त्रीवेबसो पस्य ।! सर्वाधसिद्धि ६१४ । 
इसका अर्थ ऊपर आ चुका है | 


स्त्रीपर्याय में उत्पन्न न होने का मुख्य उपाय सम्पग्द्शेत है, क्योंकि सम्यरशव्टिजीब मरकर स्त्रियों मे उत्पन्न 


नहीं होता है ऐसा प्राषंबचन है-- 


छत हेट्टिमाठु पृढबोतु जोइसबणभवण सव्वइत्योसु । 
ऐवेसु. समुप्पफ्जइ सम्माइट्टी ढु जो जोबो ॥१३३॥ 
इत्पार्धातु घवल पु० १ पृ० २०९ एवं घबल १॥३३९ 
लर्घ--जो सम्मरृष्टिजीव होता है, वह प्रथमपुथिवी के बिना तीचे की छह पृथिवियों में, ज्योतिषी व्य- 


म्तर, सवनवासी देवो में ओर सबंप्रकार को स्त्रियों मे उत्पन्न नहीं होता है। यह कथन पू्ष बद्धायुष्क की अपेक्षा 
है । पूर्व अबद्धायुष्क की अपेक्षा कथन निम्न प्रकार है-- 


व्यक्तिश्व और क्तित्व ) [ १०४६ 


सथ्यस्दर्शशुद्धा नारकतिरयह_मपु सकस्त्रोत्वानि ) 
दुष्कुलविकृताल्पायुदं रिव्र॒तां थे व्रशन्ति नाप्यव्रतिका: ॥ ३४ ।(शत्नकरण्ड भावकाजार ) 


निर्दोष सम्यर्दृष्टिजीव ब्रतरहित होने पर भी नारक, तियँच, नपु सक और स्त्रीपने को तीचकुल, बिक- 


लाऊू, अल्पायु तथा दरिद्रपने को प्राप्त नही होता है । 
--जै. ग. 4- 2-72 / शा। कप्रलादेवी 


श्राखव तत्त्व का वर्तमान में मी किन्हीों के विनाश देखा जाता है 


शंका-- छल पु० ७ पृु० ७४ पर लिखा है कि भमिष्यात्व, असंपम और कचायरूप आख़बों का बर्तेमानकाल 
में भी कियसो जीव के विनाश देखा जाता है। कतंमानकाल में तो मिश्यात्व का भो क्षय नहों होता। फिर किस- 
प्रकार लिखा है ? 


समाधान--धवल ७ पृ० ७३ पर यह बतलाया गया है कि--“आसव कूटस्थ भ्रनादिस्वभाव वाला नहीं है, 
क्योकि प्रवाहअनादिरूप से प्राये हुए मिथ्यात्व अप्ंयप्र प्रौोर कषायरूप आश्ववों का वतंमानकाल मे भी किसी-किसी 
जीव में विनाश देखा जाता है। यहाँ पर यह नहीं कहा कि भरतक्षेत्र में वर्तमान मे विनाश देखा जाता है। विदेह- 
क्षेत्र मे वर्तमान मे भी मिध्यात्व, असयम॒ झोर कपायकूप आसूवो का विनाश देखा जाता है।” अतः उक्त कथन 
समीचीन है । 
--णै. ग. 7-4-69 /ए/ २. ला. पैन 
ब्रव्यकम /भावकर्म 


शंका--पृश्गलजन्य कर्म वो प्रकार के भाने हैं-(१) ह्रष्पकर्म और (२) भावकर्भ । जब सावकर्म भी 
पुद्दगल की हो पर्याय है तो वे चेतन व अमू्तिक कं॑से हो सकते हैं ! यदि जे सावकर्स सेतन व अमूर्तिक हैं तो स्पष्टतः 
जीवजन्प, जीव के हो भाव लि हुए । अतः जीव के भाव ( 7८८/॥८28 ) भावमात्र ही हो सकते हैं, उन्हें पृश्रगल 
अथवा पुदगल को पर्याय फंसे कहा जा सकता है ? औवधिकाव केजल जीव में उत्पन्न होते हैं अतः उनका कर्सा 
जीव ही है, तब ये पोद्ृगलिक फंसे ही सकते हैं ? पृदृगल जड़ पदाय में भाव ( 700072/78 200 77८०॥०४४ ) केते 
सम्सद है ? भावकर्म पुहृणल किसप्रफार हैं ? भावफर्भ को उत्पत्ति में उपादानकारण जीव है अथचा पुश्गल ? यदि 
जीव है तो रागह बादि भाव जीव के कार्य अथवा भाव सिद्ध हुए। यदि पुदगलब्रब्यकर्म को उपादान कारण माना 
जाये तो पुश्गल हृव्यकर्स साकार सूतिक व अश्चेतम जड़ होते से भ्रावकर्त रागह थाबि सी सूतिक ज अलेतत ही होते 
खाहिए। इन दोनों में से सत्य क्या है ? 


घमाधान--जैतागम मे रागठ परूप भावकर्म के विषय मे अनेक विवक्षाओ से कथन है। शुद्धनिश्चयनय, 
अशुद्धनिश्चयनय, परम प्रथवा सुक्ष्मशुद्धनिश्वयनय, स्वभाव, विभाव, उपादान, निमित्त, भेद, अमेदादि । इन भिन्न- 
भिन्न प्रपेक्षाओं की इष्टि से भावकर्म पुद्गलक्कत भी हैं, जीवकृत भी हैं, पुदूगल-जीवक्ुत भी है प्थवा नहीं है; चेतन 
अमूर्तिक भी है और अचेतन मूर्तिक भी है। स्थाह्राद से एक को सुड़य करने से शेष कथन उसमे गोशरूप से रहता 
है, क्‍योंकि एकका मुख्यरूप से कथन करने पर शेष का अभाव नहीं होता--अपितानपितलिद्ध: ।५।३ २।सो. शा. 
ऐसा तस्वांसूत्र का वाक्य है। एकान्त से एकरूप मानकर अन्य का निषेध करना उचित नहीं है, क्योंकि वस्तु 
अनेकान्तात्मक है। राग-ढ परूप भावकर्म का उपादानकारण जोव है; भ्रशुद्धतिश्वयनतय से जीव इनका कर्ता है, ये 
जीव के स्वभाव नहीं हैं, किन्तु विधाव हैं। द्रव्य और पर्याय को अभेदइष्टि से ये भावकर्म चेतन अमूर्तिक हैं, क्योकि 
जीव की अशुद्धपर्याय है । 


१७४० ] [ पं> रतनचन्द जन मुख्तार : 


रागद घरूप भावकर्म का निमिसलकारण पुदुगल द्रव्यकर्म है। शुद्धनिश्चयनय से ये जीवक्ृत नहीं हैं, किन्तु 
भावकर्म कार्य हैं इनका कर्ता अबश्य होना चाहिए अतः पारिशेष न्याय से पुदुगलद्रव्यकम इनका कर्ता है। रागादिक, 
पुदूगल की विभावपर्याय द्रव्यकमं के उदय से उत्पन्न होते हैं भतः रागादि पुदूगल के विभावभाव हैं ( यहाँ पर भाव 
का अर्थ पर्याय है ) पुदुगल की पर्याय होने पे रागादिक अचेतन-मूर्तिक हैं अथवा चेतन को परिणति ज्ञान-दर्शनरूप 
है गौर रागादिक ज्ञानदर्शनरूप नही है । अतः चेतनगुण से भिन्न होने के कारण प्रचेतन हैं। रागादि, त शुद्ध जीव 
का स्वभाव है ओर न शुद्ध पुदूगल परमाणु का स्वभाव है प्ृतः शुद्ध स्वभाव की दृष्टि मे रामादिक नहीं हैं । 


श्री जयसेतासायजी ने समयसार को टीका मे कहा भी है-- एते मिध्यात्वरागाविभावप्रत्यथा: शुद्धतनिश्चये- 
नाचेतना: । कस्मांत्‌ ? पृश्गलकर्मोद्यसम्भवा यस्माविति। यथा स्त्रीपुदधाध्यां समुत्यक्षः पुत्रों विवक्षावशेन वेबदत्ताया: 
पुत्री5य केचल वदन्ति, देवदततस्थ पृत्रोध्यसिति केचन व्दात्ति, दोषों नात्ति । तथा जीवपुद्गलसयोगेनोत्पन्ना: मिश्या- 
त्वरागाविभावप्रत्यया अशुद्ध निश्ययेनाशुद्धोपावानरूपेण चेतना जीवसम्बद्धा:। शुद्धनिश्वयेन शुद्धोपादानरूपेणालेतनाः 
पौहयलिका: परसाथंत: । पुनरेकान्तेत न जोवरूपाः न थ पुद्गलरूपाः सुधाहरिव्रयो: सयोगपरिणामबत्‌ । थस्तुसस्तु 
सूक्ष्मशुद्ध लिश्शपनयेन न सत्येवाशानोद्भवाः कल्पिता इति । एताबता किसुकत भवजति ? ये केचन धदम्त्येकान्तेल 
शाणादयों जीवसस्थन्धिन: पृद्गलसम्बन्धिनः था तबुभयमपरि बजल सिश्या । कह्मादिति खेतृ ? पूर्षोक्तस्थोपुयषहष्टा- 
ग्तेन संयोगोदभवत्वातू । अय मतं सूद्मशुद्ध निश्चयनयेन कस्येति प्रयच्छामों वय सृक्ष्मशुद्धनिश्चयेन तेषासह्तित्वमेव 
माह्सि पृ्षंमेश भणित ॥ ११६-११६ ॥ 


अथ--ये मिथ्यात्वरागादि भावध्रत्यय, शुद्धनिश्वयनय को श्रपेक्षा से अचेतन हैं। अचेतन क्यो हैं ? क्योकि 
ये भाव पुदुगलकर्म के उदय से होते हैं, इसलिये अचेतन हैं। जमे स्त्री और पुरुष दोतो के सम्बन्ध से उत्पन्न हुआ 
पुत्र है उसको उसकी माता की अपेक्षा से देवदत्ता का यह पुत्र है, ऐसा कोई कहते हैं । दूसरे कोई पिता की अपेक्षा से 
यह देवदत्त का पुत्र है, ऐसा कहते हैं। इस कथन भे कोई दोष नही है, ( दोतो ही ठोक हैं ) तेसे ही जीव और 
पुदूगल के संधोग से उत्पन्न यह मिथ्यादर्शन व रागादिभाव प्रत्यय हैं सो भशुद्धनिश्वयनय व मशुद्धउपादानरूप से तो 
चेतन हैं ( जीवसम्बन्धी होने से ) तथा शुद्ध निश्बयनय से व शुद्धउपादानरूप से ये अचेतन हैं, पोदगलिक हैं, जड़ 
हैं, क्योकि शुद्धआत्मा में इनका सम्बन्ध नहीं पाया जाता। तथा परमार्थ से विचारा जाय तो यह एकान्त से न तो 
जीवछूप हैं न पुद्गलरूप हैं, परन्तु जंसे चुना और हल्दी के सयोग से एक जुदा परिणाम उपजता है ऐसे ही जीव 
और पृदुगल के सयोग से उत्पन्न हुए विभावभाव हैं। वास्तव मे सूक्ष्मशुद्धनिश्वयनतय की अपेक्षा से यह मिध्यात्व व 
रागादिभाव असल मे कुछ भी नही हैं, ये अज्ञात से उत्पन्न कल्पितभाव हैं। इस कथन से क्‍या कहा गया ? इस 
कथन से यह कटा गया कि जो कोई एकान्त से ऐसा कहते हैं कि यह रागादिक भाव जोबव सम्बन्धी है अथवा 
कोई कहते हैं कि यह पुद्गल सम्बन्धी हैं, इन दोनों के भी बचन मिध्या हैं। मिथ्या क्‍यों हैं ? क्योकि पूर्थ मे कहे 
हुए स्त्री और पुरुष के दृष्टान्त के समान जीव भर पुद्गल के सयोग से उत्पन्न हुए हैं। यदि कोई प्रश्न करे कि 
सूक्ष्म शुद्ध निश्वयनय से ये भाव किसके हैं तो यही कहा जा सकता है कि सूक्मशु>टनिश्चयनय से इनका अस्तित्व 
ही नहीं है । 

भाव का लक्षण ध० छा० पु० ४ पत्र १८७ पर हसप्रकार कहा है--भादो णाम कि ? दल्ययरिणामों पुण्व- 


वरकोडिवविरित्त वट्टमाण परिणामुबलबिछियवव्य वा। कत्स भावों ? छष्हुृदष्वाण । 


अर्ध--भाव नाम किस वस्तु का है ? द्र०्य परिणाम को प्रथवा पृर्वापर कोटि से व्यतिरिक्त वर्तमान पर्वाय 
से उपलक्षित द्रव्य को भाव कहते हैं। भाव किसके होता है ? छट्दों द्ृष्यों के भाव होता है। इस आगम वाक्य से 
यह सिद्ध हुआ कि “विचार या अनुभव ( ॥॥०0ए80/5 ध॥0 7ट७॥ै७9४६ )” को भाव नहीं कहते किन्तु द्रव्य के 


व्यक्तिस्य भोर कृतित्व ] [ १०५१ 


परिणाम को भाव कहते हैं क्योकि परिणाम ( पर्याय ) चह्दों द्रब्यों में होते हैं भतः पुदूगल में भी भाव द्ोते हैं । 
भाव पाँच प्रकार के होते हैं जंसा घ० ख० पु० ५ पत्र १८८ पर कहा है--कविविधों भावो ? ओदइओ उवसमिओओ 
ख्ओं खमोबतमिओ पारिणासिक्षों सि पंचविहो | केण भावों ? कस्माणमुवबएण छएण खओवसमेण कम्माणमुवसमेण 
समाजवों वा। तत्य जोववध्वस्स भावा उत्तपचकारशेहितों होंति। पोग्गलव्य्यभावा पुण कम्मोदएण विस्त॒ादो वा 
उचष्पक्जति । सेसाणं चबुन्हुं बव्वाणं भावा सहावदो उप्पज्जंति । 


अर्थ--भाव कितने प्रकार का है ? औदयिक, औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिंणामिक के 

भेद से भाव पाँच प्रकार का है। भाव किससे होता है ? भाव कर्मों के उदय से, क्षय से, क्षपोपशम से, उपशम से 

अथवा स्वभाव से होता है। उनमे जीवद्रथ्य के भाव, उक्त पाँचों ही कारणो से होते हैं, किन्तु पुदगलद्रब्य के भाव, 

कर्मों के उदय से उत्पन्न होते हैं तथा शेष चार द्रब्यों के भाव स्वभाव मे ही उत्पन्न होते हैं। इस आागमवाक्य हे 

पुद्गलद्रब्ध के भी औदयिकभाव सम्भव हैं, क्योंकि पूर्व मोहनीय द्रव्यकर्म के उदय से नवीन द्रब्यकर्में का अन्ध होता है 
अथवा पूर्व शरीरतासा तामकर्म के उदय होने पर नवीनकमम का बन्ध होता है । 

--जे. से. 23-8-56/५| थी एल पद्म, प्र॒यालपुर 


भावासत्रव किस गुण की विकारीपर्याय है ? 


शका - भावाख़व अआएसा की किस गुण की किसप्रकार की विकारीपर्याय का नाम है ? उन गुणों में अंश- 
अंश में शुद्धता आती है या नहों ? यदि क्षातो है तो प्रतिपक्षी कोनसे कर्म क्रा अभाव होने से आती है ? 
समाधान--भावाल्तव दो प्रकार का है ? साम्परायिक भौर ईर्यापथ । “सकधायाकृषायपो: साम्परापिके- 
पयिययो: । ४ ॥ ६ सोक्षशास्त्र अध्याय ६, सूत्र डे ) इसमे से साम्परायिकमावग्रातव के ६ सिथ्यात्व, २ अविरति, 
३ प्रमाद, ४ कषाय, ५ योग, पाँच भेद हैं । 
/“मिश्छताविरविपमादजोगकोहावओपथ  विण्लेया । 
पण पण पणवर्स तियचदू कमसोभेदा दु पुष्वस्स ॥२०॥। बृहदृदरव्यसं ग्रह 
इनमे से 'भिश्यात्व” प्रात्मा के दर्शन श्रद्धान गुण को विकारीपर्याय है। 'अविरति' “प्रसाद” 'कषाण' ये 
तीनो आत्मा के चारित्रगुण की विकारीपर्याय हैं। योग” आत्मा की बिकारीद्व्यपर्याय है। ईर्यापथआासूव का भेद 
“घोग” है ॥ “दर्शन ( श्रद्धान ) व “जारित्र” गुरा मे प्रश-भंग शुद्धता आती है। दर्शनमोहनीय ओर चारित्र- 
मोहनीयकरमम के अभाव से शुद्धता आती है । 
--ज. सं. 6-5-57/शाता। जें. सवा, म. कृषापन सिटी 


पुण्य के फल में भ्रह्त ५द को प्राप्ति होती है, यह्‌ कथन तेकालिक सत्य है 


शंका-- समयसार--बे सज' को भूमिका में पं० जगन्मोहनलालजी ने लिखा है-- पृण्णफला अरिहन्ता:' 
प्रब्चनसार की इस गाया में पुष्य के फल से अरिहस्त पद प्राप्त हुआ है, ऐसा समझना लितास्त झ्रम है। भरिहुन्त 
बशा तो चार घातिया कर्मों के बिसाश से प्राप्त होतो है ।” प्रश्व यह है अर्हस्त पद्र प्राप्त करते में क्या प्ष्यकर्म 
सहकारी कारण नहीं है ? 

समाधान - प्रवचनसार गाया ४४ में भ्री कुन्दकुरवाचार्य ने 'पृण्णफला अरहूंता' ऐसा लिखा है। इसी की 
टीका करते हुए थो जयसेनाचार्य ते लिखा है-- 


१०४२ ] [ १० रतनचन्द ओन मुक्तार ! 
“बरू्बमहाकल्थाणपुजाजनक जेलोक्यविजयकरं यशीयंकरमामपथ्यकर्म तत्फलसूता अहस्तो भवन्ति ।”” 
पंचमहाकत्याणक को पूजा को उत्पन्न करनेबाला तथा तीनलोक को जीतनेवाला जो तीर्थंकरनाम पृण्यकर्मे 

उसके फलस्वरूप अरहन्त होते हैं । 
+'अहुन्त: खलु सकलसम्पक्परिपक्व पृथ्यकश्पपादपफला एज भवस्ति ।! 
यहाँ पर भी भी अमृतजण्तान्रा्थ ने फहा है कि वास्तव में पुण्यरूपी कल्प दक्ष के फल अरहस्त भगवात्‌ हैं। 
इसी बात को भी बीरसेमाचाय ते धबल प्रंथराज में कहा है-- 


“क्ाणि पुण्ण-फलाणि ? तित्यपर-गणहुर-रिति-चककवदट्टि-बलदेव-वाधुदेव-छुर-विज्जाहरिद्वीओ ।* 
घधबल १० १ ० १०४ ॥ 


क्रषं--पृण्य के फल कौनसे हैं ? तीर्थंकर, गणाधर, ऋषि, चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेठ, देव ओर विद्याघरों 
हो ऋद़ियाँ पुण्य के फल हैं। 


थी विश्ञासर्द आचार अध्टसहल्रो जंसे महान प्रम्थ भे लिखते हैं -- 
“सोक्षस्पापि परसप॒ष्यातिशयचारित्रविशेषात्सक पौरुषाभ्यामेव संभवातु 
परम पुृण्यसे तथा अतिशय चारित्ररूप विशेष पुरुषाय्थ से मोक्ष होता है । 


यहाँ पर भी चारित्र के साथ परमपुण्य को मोक्ष का कारण स्वीकार किया गया है । 


भी पं० जयचर्वजी ने भी आध्सोमांसा को टोका मे लिखा है-- 'मोक्ष भी होय है सो परमपुण्य का उदय 
अर चारिंत्र का विशेष आचरण रूप पोरुष ते होय है । 


ही देवसेन आचाय भी भाजसंग्रह मे कहते हैं--- 


सम्माविट्टी पृष्णं ण होह ससार कारणं णियमा । 
मोबखस्स होइ हेउं जइ वि णियाणं ण सो कुणई ॥| ४०४ ॥ 


सम्यग्डष्टि के द्वारा किया हुआ पुण्य ससार का कारण कभी नहीं होता, यह नियम है। यदि सम्यर्दष्ट पुरुष 
के द्वारा किये हुए पुण्य मे निदान न किया जाय तो वह पुण्य नियम से मोक्ष का ही कारण होता है । 
हम्हा! सम्माविट्वी पृथ्णं भोसणस्स कारण हुई । 
हम णाऊण गिहत्पोी पृण्ण अायरठ जततेण ॥ ४२४ ॥। 


सम्परदृष्टि का पुण्य मोक्ष का कारण होता है। यही समझकर गूहस्थो को मत्नपूर्वक पुण्य का उपाजंन 
करते रहता चाहिये । 


जब भी भरहतपद प्राप्त होगा वह उच्चगोत्र, वज्वृषम्ननाराच संहनन, मनुष्यग ति, पौ्चेनिद्रयजाति नाभकर्म 
तथा मनुष्यायु के उदय में होगा | इनके अमाव में अरहंंतपद प्राप्त नहीं हो सकता । शभ्रतः इन पुण्यप्रकृतियों के 
उदय के साथ भ्रहंंतपद का अन्यय व्यतिरेक घटित हो जाने से कार्यक्ारणभाव सिद्ध हो जाता है। कहा भी है-- 


“जेण बिणा जं ण होदि येव तं तसस कारण ।” धबल पु० १४ पृ० ९० । 


व्यक्तित्व ओर कृतित्व ] [ १०५३ 


अर्थ---जिसके बिता जो नहीं होता है, वह उसका कारण है । 

“यहास्य भावासावानुविधानतो भजति तत्तस्येति बदन्ति तद़िव इतिवृयापात्‌ ।” धबल पु० १४ पृ० १३। 

अर्थ---जो जिसके सद्भाव और असद्भाव का अविनाभावी होता है वह उसका है ऐसा कार्ये-कारण के 
ज्ञाता कहते हैं यह न्याय है । 

इन आषप्रन्थो से सिद्ध है कि पुष्योदय से तथा चारघातियाकर्मों के क्षय से प्ररहतपद प्राप्त होता है। 


पुण्योदय के बिना चारघातियाकर्मों का क्षय भो नहों हो सकता है। अतः श्री कुस्वकुस्वादि आयायों ने पुण्य का फल 
अरहत पद कहा है। जिनकी बुद्धि इन आ्ंप्रन्थों के विपरीत है उनकी बुद्धि मे भ्रम हो सकता है । 


+>णें. ग ]--73/ / ४“ 


(१) योग व कबाय के समय में ही क़मशः भ्राजब व बन्ध हो जाते हैं 
(२) परमाणु, प्रदेश श्रौर समय तीनों कथंचित्‌ सावयब हैं 
(३) एक द्रव्य-पर्याय पर अ्रन्य द्रव्य-पर्याय का प्रभाव पड़ता है 
शंका---जिस एक अविभागीसमप में आत्मा सें योग होता है कया उसी एक झविभागीससय में कर्माख़ब 
होता है अथवा ठोक अगले समय में ? जिस अविभागीसमय में आत्मा का कपषायपरिणाम होता है क्या उसी अधि- 
भागीसभय में पुदुगलवर्गणाओं में कमंबंध पड़ जाता है म्थवा ठीक अगले अविभागीसमय में ? एक ही अविभागी- 
समय पें एकद्रव्य को पर्याय का प्रभ्नाव दूसरे व्रृब्य की उसी अधिभागोसप्र4 में होने वाली पर्याय पर कंसे पढ़ 
सकता है ? 
समाधान --जिस एक भ्विभागीसमय में योग होता है उसी एक अविभागीसमय में पुद्गल-द्रव्य-कर्मासव 
होता है। यदि यह माना जाय कि द्रथ्यकर्मासव अनन्तर अगले समय में होता है तो सयोगकेवली अर्थात्‌ तेरहवें 
गुणस्थान के अन्तिमसमय के योग से चोदहवें गुणस्थान के प्रथमसमय में भ्रयोगकेवली के पुदूगल द्रब्यकमे व आहार- 
वर्गणाओं के आसूब का प्रसग आ जायगा। हसप्रकार योग से अनन्तर दूसरे समय मे आसूब मानने से प्राष॑वाक्यों 
का विरोध होता है । वे आषंवाक्य निम्नप्रकार हैं-- 


“'पुज्यघत इति योग” घवल पु० १ पृ० १३९ । 

आर्थातू--जो ध्ंयोग को प्राप्त हो वह भोग है । 

/“ज़िविधवर्म णालम्बनापेक्ष: प्रदेशपरिस्पन्यों योग: समोगकेब लिगोइस्ति । तबालम्बनाभावादपोगकेबलि- 
सिद्धातां योगाभावः ॥! [ सुलवोध तस्वाधंवृति ६१ ] 


अर्थातु--मन, वचन, काय इन तीनप्रकार को वर्गशाओं के आलम्बन की अपेक्षा से जो प्रात्म प्रदेशों का 
परिस्पन्द होता है वहू योग है जो सयोगकेवली के भी होता है। मत, बचन, कायकूप वर्गणाशों के आलम्बन का 
अभाव होने से अथोगकेवली झौर सिद्धों के योग का बभाव है । 


१०१४ | [ "« रततचन्द जैत मुख्तार : 


यदि अयोगकेवली के प्रथमसमय मे ध्रासव साना जाबेगा तो उनके उक्त वर्गशाओं का भ्रभाव नहीं रहेगा । 
“जर्गणालस्ववभिमित्तो योग भार इध्यते |” राजबातिक ६।२ ) 
अर्थातृू-बर्ग णाओ के निर्मित से होनेवाले योग को आसूव स्वीकार किया गया है । 
अयोगकेवली के वर्ग शाओं का निर्मित्त नहीं है अतः वहाँ पर योग भी नहीं और आसव भी नहीं है । 
जेसि ण शंति जोगा सुहा सुहा पुण्ण-पाव संजणया । 
ते हॉति अजोइजिणा अगोबमाणंत-बल-कलिया ॥ घकल १० १ पृ० २८६० । 
भर्थातू-- जिन जीवो के पुण्य और पापकर्म के आसूव करने वाले शुभ और अशुभ योग नही पाये जाते, 
वे अनुपम और जतन्तबलसहित भयोगीजिन कहलाते हैं । 


सयोगकेवली के अन्तसमय के योग से अनन्तरसमय में घ्ासव नहीं होता | इससे यह बात सिद्ध हो जाती 
है कि जिससमय में योग है, उप्तीसमय में श्रातव है । स आसूवः” सूत्र से यह बात जानी जाती है, क्योंकि 
इस सूत्र में योग को प्रासव बतलाया है। 


जिससमय भें कषायरूप परिणाम होते हैं, उसीसमय कमेंबन्ध होता है) करम्मबन्ध का लक्षण निम्न- 
प्रकार है--- 


“सक्पायट्वाज्जीव: कर्म णो घोग्पाम्‌ पृुद्गलानादसे स बंध: ॥। ८।२ ॥” सोल्षशास्त्र 
अर्थ--कथायसहिंत होने से जीव कर्म के योग्य पुदूगलो को ग्रहण करता है वह बध है । 


यदि कषायरूप परिणाम के अनन्तर समय में बध माना जावेगा तो दसवें गुणस्थातन के अन्तसमय के कबाय- 
रूप परिणाम से अनन्तरसमय में अकृषायजीव के भी बंध का प्रसग आ जावेगा । परन्तु बन्ध के लक्षण में कषाय- 
सहित जीव के ही बध होता है, ऐसा कहा गया है। यदि भ्रकषायजीब के बंध स्वीकार कर लिया जावे तो कमंबन्ध 
का कभी अभाव नही होगा । 


इसके अतिरिक्त जो ग्यारहवें गुरास्थान से गिरा है उसके प्रथमसमय में कषाय के होते हुए भी बध के 
झभाव का प्रसग आ जावेगा, क्योकि प्रथमसमय की कषाय से अनन्सर दूसरे समय में बध होगा। इसप्रकार भी 
कषायसहित जीव के बेंघाभाव हो जाने से उक्त बंध के लक्षण मे बाधा भाती है । 


इससे सिर होता है कि जिस अविभागीसमय में कषाय होती है, उसी अधिभागीसमय में कमेबर्ध 
भी होता है । 


दीपकरूप पर्याय जिस अविभागीसमय मे प्रगट होती है उसी अविभागीसमय से पुदगल की प्रधकारपर्याय 
नष्ट होकर प्रकाशरूप पर्याय उत्त दीपकरूप पर्याय के प्रभाव से हो जाती है। जिस अविभागीसमय में अग्ति और 
जल के पात्र की संयोगरूप पर्याय प्रग्ट होती है, उसी अविभागीसमय मे भरिन के प्रभाव से जल में उष्णता आ 
जाती है। दर्पण के सामने स्थित मयूर मे जिस अविभागी समय मे जो पर्याय होगी उसी अधिभागी समय में दपैरा 
में स्थित मयूर प्रतिबिम्ब से भी उसके अनुरूप परिणशमन हो जाता है । 


एक अविभागीसमय में एकेन्द्रियजीबव मरकर चौदहराजू गमन करता है। चोदहराजू के अध्ृध्यातप्रदेश हैं 
प्रत्येक प्रदेश को उसी एक अविभागीसमय में क्रमशः स्पर्श करता हुआ जाता है। प्रत्येक आकाश-प्रदेश के स्पर्श 


व्येभ्तित्व और कृतित्व ] [ १०४५५ 


का भिन्न--भिन्नकाल होते हुए भी सबका काल मिलकर एकसमय है धर्षात्‌ (2657 एाबा। 06 वाट है । 
केवलज्ञानी प्रत्वेक अकाशप्रदेश के स्पर्श का भिन्न-भिन्न काल प्रत्यक्ष देखते हैं और छुप्नस्थ आगमप्रमाण तथा अनु- 
मान से परोक्षरूप से जानता है। इसप्रकार एक अविभागीसमय में अनेकों कार्य होने मे कोई बाघा नहीं पाती है 
फिर भी एक समय से कोई भो जघन्यकाल नही है । 


मरकर ऋजुगति मे उत्पन्न होनेवाला जीव उसी एक अविभागीसमय में चोदहराजू गमनकर उत्पन्न हो 
महारवगंणाओ को ग्रहणकर उनसे शरीर, इन्द्रियादि पर्याप्ति प्रारम्भ कर लेता है । 


ग्यारहवें गुणस्थान से मरकर देवों मे उत्पन्न होनेवाला मनुध्य प्रथमसमय में चारित्रमोहनीयकर्म को अरकु- 
तियो का अपकर्ष णकर उदय में ले झाता है। अपकर्षण होना और उदय होना तथा उदय के अनुरूप झ्रात्मपरिणाम 
होता ( ग्यारहब से चतुर्थगुणल्थात मे भा जाता ) ये सब काय्य एक अविभागीसमय मे होते हैं। 


समय इस अपेक्षा से प्रविभागी है कि उससे जधन्य अन्य कोई काल नहीं है, किस्तु सर्वथा अविभागी नहीं 
है। यदि सबंया अविभागी मान लिया जाये तो एक्रान्तवाद का प्रसंग था जावेगा । 


परसमयाणं वयणं मिच्छ॑ खलु होवि सब्वहा बयणा । 
जदणाणं पृण वयण सम्तं छू कहुलि वयणादो । प्रपघदयमसार टोका 


अथं-- परसमयो ( मिथ्यामतियों ) का बचत 'सर्वथा' कहा जाने से वास्तव में भिथ्या है। भौर जेनो का 
बचत कथचित्‌ ( अपेक्षासहित ) कहा जाते से वास्तव में सम्यक है । 


अनेक कार्यों की अपेक्षा से समय का ज्ञान द्वारा विभाजन भी किया जा सकता है अन्यथा एकसमय में 
चौदहराजू के अपस्यात आकाशप्रदेशो को क्रमश. स्पर्श करके गमन नद्ी बन सकता है। जिमप्रकार परभाणु कथ- 
चित्‌ निरवयव और कथचितु सावयव हैं उसोप्रकार समय भी कथचित्‌ अविभागी और कथचितु सविभागी है । 
यदि कोई एकान्तवादी परमाणु को सर्वया निरवयव मानता है तो उसको आषंप्रथो पर अथवा जिनवाणी पर 
श्रद्धा नही है । 


“वज्जयट्टिषणाएं अवलबिज्जमारें सिया एगवेसेण समागमों । ण न परमाणुणमकयवा णत्थि, उदर्मि- 
हेट्टिममज्लिमोबरिमोवबरिमभाग।णसभावेप रमाझुस्स वि अभावष्पप्गादो । ग च॒ एव भागा सं कप्पियसकषा; उद्बाधोम- 
ज््रमभागाणजं उबरिमोवरिमभागाण थ कप्पणाएं विणा उवलंभावो । ण वर अवययाण सब्बत्य विभागेण होवव्वमेवे 
लि णियमो, सयलबत्युगमसावप्फ्सयादों । ण ले भिष्णप्रमाणगेज्साणं लिष्णबिसाण ॑॑ एयसमत्थि, विरोहादों | ण 
स अवयवेहिं परमार णारड्रों, अवयवसपूहस्सेव परमाश्ुत्तंसणादों । ण व अवयाबाणं सजोगविणासेण होवग्यमेजे 
सि णियमो, अणादिस जोगे तदभावादों ।” घवल पु० पृ पृ० ५६-५७ । 


अर्थ--पर्यायाथिकनय का अवलम्बन करने पर कथचित्‌ एकदेशेन समागम होता है। परमाणु के अवयब 
नही होते, यह कहना ठीक नहीं है, क्योकि यदि उसके उपरिम, अधस्तन, मध्यम और उपरिमोपरिम भाग न हुए 
तो परमाणु का ही अभाव प्राप्त होता है। ये भाग कल्पित होते हैं यह कहना भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि परमाणु ये 
ऊर्व भाग, प्रणोभाग और मध्यभाग तथा उपरिमोपरिम भाग करुपना के बिता भी उपलब्ध होते हैं। तथा परमाणु 
के अधयव हैं इसलिये उनका सर्वत्र विभाग ही होता चाहिये, ऐसा कोई नियम नहीं है, क्योंकि इस तरह मानने पर 
तो सब बह्लुओं के अभाव का प्रसग प्राप्त होता है। जिनका भिन्न-भिन्न प्रमाणों से ग्रहण होता हैं भौर जो भिन्न 
भिन्न दिशावाले हैं। वे एक हैं यह कहना भी ठीक नहीं है । क्योकि ऐसा मानने पर विरोध श्ाता है। प्रवयवों 


१०५६ ] [ प० रतनचन्द जन मुख्तार 


से परमाणु नहीं बता है यह कहता भी ठीक नहीं है, क्योंकि अवबयों के समुहरूप ही परमाणु दिलाई देता है। 
तथा अवयव संबोग का विनाश होना चाहिये यह भी कोई लियम सही है, क्योंकि अनादिसयोग के होने पर उसका 
विनाज्ञ नहीं होता । 


जब परमाणु के अवयव हैं तो प्रदेश के भी भ्रवयव होगे, क्योंकि एक परमाणु जितने आकाश में रहता है 
उतसे क्षेत्र को आकाशप्रदेश कहते हैं । भी क्षुम्दकुस्दालायं ने कहा भी है-- 


“क्रागासमशुणिनिटु आागासपदेससल्यया-भविद । प्रवचमसार गाया १४० । 
अथ---एक परमाणु जितने झाकाश-अंश मे रहता है, उतने आकाश की आाकाशप्रदेश संज्ञा है । 


जब परमाणु शौर आकाश-प्रदेश के अवयब हैं तो समय ( सबसे जघन्यकाल ) के भी अवयव होगे, क्योंकि 
जितने काल में परमाणु एक झाकाशप्रदेश को मदगति से उल्लंघन करता है वह काल 'समय' है| 


है 
बदिवददो त देस तस्सस सप्तप्रो तदो परो पुष्वो । 
जो अत्यो सो कालो समझो उप्पण्णपद्ध शो ॥ १३९ ॥ प्रव्धनसार 


अर्ध--परभाणु एक आकाश के प्रदेश को ( संदगति से ) उल्लंघन करता है, उसके बराबर जो काल है 
धर्षात्‌ उस उल्लंघन करते में जो काल समभता है वह समय ( सर्व जधन्यकाल ) है। 


इसप्रकार पश्माणु, प्रदेश शौर समय ये तीनो कथंचित्‌ सावयव हैं। हसलिये एक ही समय में योग, प्राखव 
व बंध, तथा एक ही समय में कषायभाव का होना और उसके निमित्त से कार्माणावर्गंशाओं में स्थिति अनुभागा दि- 
रूप बध हो धाता प्रधवा एकद्रब्य की पर्याय का दूसरेद्रब्य की उसी समय में होनेवाली पर्याय पर प्रभाव पड़ जाना 
असंभव नहीं है। ऐसा भी नहीं है कि एकद्रव्य की पर्याव का दूसरे द्रव्य की पर्याय पर प्रभाव न पड़ता हो। भरी 
कुन्दशुल्बस्वासी ने भो हसप्रकार के प्रभाव का कथन किया है । 


शागो पसत्यभूदों बटएअसेसेण फलदि विवरीबं | 
है चाणासपृसियदाणिहु श्रेजाणिव सस्सकालल्हि ॥२५५॥ प्रव॑नसार 


पर्थ--जंसे जगत में वो का वो ही बीज होने पर भी नानाप्रकार की भूमियों के कारण निष्पसिकाल में 
नालाश्का र के कार्य फलित होते हैं ( प्रयात्‌ अच्छी भूमि में उसी बीज से अच्छा अन्न उत्पन्न होता है ओर क्षराव 
भूमि में वही बीज सराब भ्रन्न देता है या फल हो नहीं देता ) उद्चीप्रकार प्रशस्तभूत राग बस्तुभेद से विपरीत 
फलता है । 


"पह: परिणामस्वभावत्वेनात्मन: सच्तायि: संगत तोपमिवावश्यंभाविविकार/वाहलो किकसंगाहएधं पतो5प्पसं पत 
[बस्‍्पात्‌ । [ भ्रबच्णनसार धाधा २७० टीका ] 


! भर्थातु--जेसे भ्रग्नि की संगति से जल अपने शोतलस्वभाव को छोड़कर उध्ण हो जाता है, वर्योंकि भगिन 
होती है, उसोप्रकार संयत भी लौकिकजनों की संगति से असंयत्त हो जाता है, क्‍योंकि लौकिकजन असंयत 
हे हैँ । 


थो कुस्दकुन्दाचार्य ने बीज ओर भूमि का तथा जल भौर अग्नि का एष्टान्त देकर यह सिद्ध किया है कि 
झरात्मा पर भी परपदार्थों का प्रभाव पड़ता है । 


व्यक्तित्य धौर कृतित्व ] [ १०५७ 


श्री अनस्तवीयं आधार्ष ते भी प्रमेघरममाला में पुद्गल का चेतना पर प्रभाव पड़ता है यह सिद्ध 
किया है-- 


#“अपूर्ताया अपि चेतनशक्त में विरामबनकोदबादिभिरावरणोपपत्ते: | इखियाणामचेतनानासाध्यसावुत प्रस्य- 
ट्वात्‌ स्मृत्याविध्रतिवरधायोगातु | मापि सनसस्तेरविरणम्‌, आत्मव्यतिरेकेणापरस्थ भनसो निवेत्स्यमानत्यातु ।!” २११२ 


झर्थावृ--अपूर्त भो चेतन्यशक्ति का मदिरा, मदनकोग्रव आदि मूरंपदार्थों से आवरण होता हुप्रा देखा बाता 
है। यदि कहा जाय कि मदिरा आदि से इन्द्रियों का भ्रावरण होता है, सो भी कहना दीक नहों है, क्योकि इन्द्रियाँ 
अचेतन हैं, सो उनका आावरणा भी अनावरण के तुश्य है। यदि इन्द्रियों का भावरण माना जाय ती मदिरा पान 
करने वाले पुरुष के स्मृति प्रश्यभिज्ञान आदि ज्ञानों का भ्र्थात्‌ स्मरण आदि का प्रभाव नहीं होना चाहिये। यदि 
कहा जाय कि मदिरा भ्रादि से मन का आवरण होता है, सो भी कहना दोक नहीं क्योंकि आत्मा से अतिरिक्त भाव- 
मन का निषेध है। इसलिये अमूर्त चेतनशक्ति का आवरण नहीं होता, यह कहना ठीक नहीं है। [इश्चप्रकार मदिरा 
प्रादि का प्रभाव भात्मा पर पडता है ] 


-जै. ग. 6--67/शा]/ प्रो. ल. घ. जैन 


सनन्‍्द कवायरूप विशुद्ध परिणाम ही मिथ्यात्वो सुनि के प्रं गेयक-झायु का बन्ध कराते हैं । ये हो 
परिणाम सम्यकत्व में मो कर्थंचित्‌ कारण हैं 


शंका-- क्या आते-रोद परिणामों में मिश्याहृष्दि प्रब्यलिगोमुनि उपरित प्रंेवेषक तक छणात्ता है या 
धर्मध्यान से ? 

समाधात--मिथ्याइब्टि के धर्मध्यान नहीं होता है । सकधाय सम्यग्इबष्टिजीव के धर्मध्यान होता है। आंत 
और रौद्रध्यान या परिणाम भी उपरिमग्र वेयक की देवायु के बर्ध का कारण नहीं हो सकते ॥ सिश्याहष्टि द्रव्य- 
लिंगोमुनि के जो मदकषायरूप विशुद्धपरिणाम होते हैं वे ही देवायु के बर्ध के कारण हैं। थे मंदकपषायरूप विशुद्ध- 
प्ररिशाम सम्यरदर्शन की उत्पत्ति भे भो कारण हो सकते हैं, बयोकि ससुरुप या तियंच के सक्‍लेशपरिरणामों मे सम्य- 
रदर्शान की उत्पत्ति नहीं होती । कहा भी है-- 


“यद्यपि तियंग्मनुष्यो वा मन्‍्वविशुद्धिस्तथापि तेजोलेश्याया जघस्यांशे वर्तमान एव प्रथमोपशसससम्पक्स्व- 
प्रारम्भकों भवजति ।? लब्धिसार गा० १०१ टीका ! 


अथ---यदि तिय॑च या मनुष्य के मन्दविशुद्धता हो तो भी प्रथमोपश मसम्यक्त्व की उत्पत्ति के लिये तेजोलेश्या 
के जघन्यप्रंश तो होने ही चाहिये। अर्थात्‌ कृष्णा, नील, कापोतलेश्या मे तियंच या मनुष्य के प्रथमोपशमसम्यगत्य 
का प्रारम्भ नहीं हो सकता । 


शी जयधबल मे भी कहा है--- 
“त्तिरिकशा-मखुत्सेतु किप्हपील-काउलेस्साणं सम्मसुप्पशिकाले पढिसेहो कदो, विसोहिकाले असुहुतिलेश्सा- 
परिणामस्स संभवाशुवबसीदो । 


अर्थ--तिरये्र और मनुष्यों में कृष्ण, नील, कापोतलेश्या का सम्यक्‍त्थउत्पत्तिकाल में निदैध किया गया है, 
प्रयोकि विशुद्धिकाल मे त्तीन जशुभलेश्यारूप परिणाम सभव नहीं हैं । 


१०४५८ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुस्तार : 


इन आपंबाक्यों से सिद्ध है कि मंदकषायरूप विशुद्ध परिरामों में ही सम्यग्दशंन की उत्पसति सम्भव है। 
इसलिये सम्यक्त्वउत्पत्ति में विशुद्धपरिणाम भी एक कारण है ! अन्यायरूप प्रवुत्ति तथा अभक्ष्य का सेवन करनेवाले 
मनु्यों के सम्यग्दश्शन की उत्पत्ति संभव नहीं है । जिन जीवो को शरौर से इतना मोह है कि शरीर के स्वास्थ्य के 
लिये बशुद्ध भौषधि का सेवन करते हैं बाजार की बनी हुई दही प्रादि वस्तु का सेवन करते हैं किसी प्रकार का 
त्याग नहीं है ये सम्यग्दष्टि कैसे हो सकते हैं ? सम्पग्डडिट के अन्याय और प्रभक्ष्य दोनों का त्याग होता है । 


--पँ. ग. 23-9-65/5 | वर. पन्नालाल 
सम्यक्‍्त्व प्रकृति का कार्य भ्रावि मोहोदय होने पर भावमोह से भ्रपरिणत जीव के बन्धाभाव कंसे ? 


शंका--थी प्रबच्चनसार गाया ४५ जयतेनस्वामी को टीका '्रध्यमोहोदये सति शुद्धात्ममाव-अलेन भाव- 
मोहेत ले परिणसति तदा बत्धो ने भवति ।” इसका जयधबल पु० ३ पृ० २४४५ के कथन से विरोध मालूस होता है । 
स्पष्टोकरण करे | 


समाधान-- मिथ्यात्वप्रकृति कर्म के द्रव्यका उदय दो प्रकार से होता है। अर्थात्‌ मिथ्यात्व प्रकृति का 
स्वमुख ( निज यानी मिध्यात्व ) से उदय होता है या ( परप्रकृतिरूप ) परमुख से उदय होता है। यदि स्वमुख 
उदय है तो मिथ्यात्वरूप फल देगा । यदि स्तिबुकसक्रमण द्वारा परमुख जर्थात्‌ सम्यग्मिध्यात्व या सम्यबत्य प्रकृति- 
रूप उदय में भाता है तो उन प्रकृतिरूप फल देगा, किस्तु स्वरूप से या पररूप से फल दिये बिना कोई भी कमें- 
प्रकमंभाव को प्राप्त नहीं होता भर्थात्‌ नही भडता । यह भ्रागम का मूल सिद्धात है जिसको जयधयल पु० ३ पृ० 
२४४ पर कहां गया है । 


मिध्यास्वप्रकृति का भिथ्यात्वडूप से उदय भिध्याइष्टिजीव के होता है, क्योकि भिध्यात्यकर्म की उदयव्यु- 
छिछत्ति मिध्यात्वगुरास्थात मे कही गई है ( गोम्मटसार कर्मंकांड गाथा २६५ ) | मिथ्याइष्टिजीव के शुद्धात्मभावना 
सभव नही है। चार अनन्तानुबन्धीकषाय और तीन दर्शनमोह इन सात प्रकृतियों के उपशम या क्षय होने पर अथवा 
क्षयोपशम होने पर ( चार प्नन्तानुबन्धीकषाय और सिथ्यात्व व सम्पस्मिथ्यात्व हन छहंप्रकृतियों का पररूप से उदय 
होने पर और दर्शनमोह की सम्यकक्‍त्वप्रकृति का स्वमुख उदय होने पर ) शुद्धास्मभावना होती है। कहा भी है--- 
“यदि बह व्यवहार मोक्षमार्गी भव्य मिथ्यात्व आदि सात प्रकृतियों के उपशम क्षय या क्षयोपशम से शुद्धात्मा को 
उपादेय मानकर वर्तंत करता है तब उसे अवश्य मोक्ष होगा । यदि वह सात प्रकृतियों का उपशम, क्षय या क्षेयोंप- 
शम नहीं कर सकता तो शुद्धात्मा ही उपादेय है इसरूप भी बतेंत नही कर सकता तब उसे कदापि मोक्ष नहीं हो 
सकता । इसका भो यही कारशा है कि सात प्रकृतियों के उपशम क्षय या क्षयोपशम के अभाव होने पर प्रनस्तज्ञानादि- 
स्वरूप आत्मा ही उपादेय है ऐसा वर्तंन नहीं करता, क्योकि यह अवश्य है कि जो कोई प्रनन्तश्ञानादिस्थरूप पभ्रात्मा 
को उपादेय मानकर श्रद्धान फरता है उसके सात प्रकृतियों का उपशम, क्षय या क्षयोपशस प्रवश्यमेव विद्यमान है 
ओर वह भ्रवश्य भव्य है । जिसके पूर्व मे कहे प्रमाण शुद्धात्मा द्वी उपादेय हैं ऐसा श्रद्धान नहीं, उसके सात प्रक्ृतियो 
का उपशमादिक भी नहीं है ऐसा जानता योग्य है। इसलिये यह मिध्याइष्टि ही है। समयसार गाया २७७ पर 
थी भयसेनाथाय फी टोका । 


प्रबबनसार गाथा ४४५ को टोका में 'दब्य-मोहोदये सति यदि शुद्धात्म-सावगा-बलेन सावमोहेन न परिण- 
सति तथा बन्धो न भवति” का अभिप्राय यह है कि शुद्धात्ममावना के बल से भिश्यात्वप्रकृति व मिश्रप्रकृति का द्वृष्य 
यदि स्वमुख से उदय न आकर स्तिबुकसक्रमण द्वारा पररूप से उदय में आबे अर्थात्‌ सम्यकत्वप्रकृतिरूप उदय में आवे 
तो सम्यक्‍त्वप्रकृतिरूप द्वव्यमोह के ठदय मे यह सामथ्यं नहीं कि जीव उसके उदय के निभिसत से भावमोह पश्रर्थात्‌ 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०५६ 


मिथ्यात्वकूप परिणम जावे और न सम्यक्त्वप्रकृति के उदय से दर्शनमोह का बस्ध होता है, क्योकि सम्पक्त्वप्रकृति 
प्रौर सम्यस्मिब्यात्यप्रकृति बधयोग्य नहीं है, मात्र मिथ्यात्यप्रकृति ही बन्ध योग्य है। जितका बस्ध मिध्यात्व धुण- 
इयान में होता है। सम्यकक्‍त्वप्रकृति के उदय से सम्यर्दर्शन का धात भी नहों होता, क्योकि इसमें सर्वधाती स्पद्ध कों 
का अभाव है। कहा भी है-- यदि यह कहा जावे कि सम्यवत्वप्रकृति दर्शनमोह कर्म के तीन भेदों में से एक भेद 
है--कर्म विशेष है; यह सम्यग्दर्शनरूप कंसे हो सकता है, क्योंकि सम्यक्ट्व तो भव्यजीव का परिणाम है और वह 
परिणाम विकाररहित सवा भानन्दमयी एक लक्षण फो रखनेवाले परमात्मगत््व भ्ादि के अद्धानस्वरूप है तथा भोक्ष 
का बीज है। ऐसा कहना ठीक नही है । यद्यपि सम्यवत्वप्रकृति दर्शनमोहुकर्म का हो भेद है, तथापि जंसे विष का 
थिष मर जाने पर अर्थात्‌ फूका हुमा सखिया किसी के मरण का कारण नहीं हो सकता, तैसे ही मंत्र के समान 
शुद्धात्मभावनारूप परिणाम विशेष की शुद्धि से मिथ्यात्वकर्मे में सिथ्याभाव करने को शक्ति को नष्ट कर देती है । 
तब उस कर्म समूह को, जिसमे भिथ्यात्वभाव नष्ट हो गया है, सम्यकत्वप्रकृति कहते हैँ। यह सम्पकक्‍त्वकमेप्रकृति- 
विशेष, क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और करण लड्धियों से उत्पन्न प्रथमोपशम सम्यर्दर्शन के पश्थात्‌ होने 
वाले वेदकसम्परदर्शन स्वभावरुप तत्त्वाथंश्रद्धानकूप, जीव के परिणाम को नहीं मार सकता है।” समयसार गाथा 
३२८ के पश्चात्‌ तात्पयंवृत्ति में दी हुई गाथा पर भी जयतेनस्वासी को टौका । 


कषायपाहुशसुत्त पृ० ६३४ पर गाथा १०२ में कहा है--“वेदकसम्यग्दृष्टि अर्थात्‌ दर्शनमोह की सम्यक्‍त्व- 
प्रकृति के उदय को वेदन करनेवाला जीव दर्शनमोह का प्रबन्धक है ।” बरशंनमोह की सम्यवत्वप्रकृतिरूप दृव्यमोह 
के उदय होने पर भी जीव वेदकसम्यरइष्टि होता है; क्योकि उसके भावमोह आर्थात्‌ मिथ्यात्व नहीं होता और दर्शन- 
मोह का बन्ध भी नहीं होता । इसप्रकार जयधवल ओर प्रजजमसार के कथन में कोई मतभेद नहीं है । 


-- जे, ग. 28-3-63॥5।| प्वारेलालणी 
फर्मबन्ध कथंचित्‌ श्रनादि, कथंखित्‌ सावि/कर्मबन्ध प्रहेतुक नहीं 


शंका--कर्मबन्ध को यदि सादि माना जाय तो यह वोष आता है कि आत्मा कसंवन्ध से पूर्व शुद्ध पी और 
शुद्धात्सा के कंबन्ध होता नहीं है, अभ्यया लि भगवान के कप्नंबन्ध का प्रसंग आजायगा । इससे सिद्ध होता है कि 
जीव के साथ कर्मंबन्ध झनादि है ओर अनादि में हेतु अर्थात्‌ कारण का प्रश्त महों होता है, क्योंकि जो सहेतु होता है 
बहु अनादि नहीं हो सकता जेसे घट आावि। जो अनादि होते हैं वे निहतु होते हैं जैसे मेद आदि! अतः कर्मबंध 
अनादि व अहेतुक हैं । यही भी पं० फेलाशचनाजो ने 'जेनसंदेश' सें लिखा था। थी पं० जीवन्धरणोी मे इसका 
छखब्डम क्यों किया है ? 


समाधान--यह सत्य है कि कर्मंबध को सर्वथा सादि मानने से शुद्धात्मा अर्थात्‌ सिद्ध भगवास के कर्मबंध 
का प्रसंग आता है प्रथवा रागढ ष आदि को अकारणपने का तथा जीवस्व॒भाव का प्रसंग आजायगा । शुद्ध-प्रात्मा के 
करमंबध नहीं होता, क्योकि सिद्धपर्याय सावि-अनन्त है । कहा भो है--- 


'साविनित्यपर्यायाधिकों यया सिद्धपर्यायों निल्य: । आलापपद्धति 
'त एवं क्षाघिक-सावेत साहनिधनाः न बच साबित्वात्सनिधनत्व॑ क्षायिकभावस्पाशक्यत्‌ । स छलपाधि- 
लिबृत्तो प्रवर्तंतावः शिद्धभाव हथ समद्भाज एवं जीवस्य, सद्भावेब जानंता एवं जीना: प्रतिशायंते । 
पंजासल्तिकाय गाथा ५३ टोका 


यहाँ यह बतलाया गया है कि सिद्धपर्याय के समान क्षायिक भाव का भी कभी नाश नहीं होता है, क्योंकि 
उपाधि की ( कर्मंंध को ) निवृत्ति होने पर क्षायिकमाव उत्पन्न होता है । 


१०६० ] [ प० रतनचन्व कन मुख्तार; 


पह सिद्ध हो जाते पर भो कि झुद्धाश्मा के कमंबध नहीं होता है, कर्मबंध सर्वंधा अनादि नहीं है, किन्तु 
संतान की भ्पेक्षा भनादि है | जते अकुर बोज पूर्वक होने से सादि है, किन्तु सतान की अपेक्षा भनादि है। 
कहा भी है-- 


“वर्याकुरों बीजपुर्वक: सा व्‌ सम्तानापेक्षया क्षनावि इति । सर्वार्थसिद्धि 


यदि पतान की अपेक्षा भी जीव और कर्म का बंध प्रतादि ते माना जाय तो वतंमानकाल मे भी जीव धौर 
कम का बध सिद्ध नहीं हो सकता । कहा भी है-- 


'जोवकम्माणं अणाविओरो बंधों त्ति कथ्यं णब्यवे ? वद्ुमाणकाले उबलब्भभाणजीवकस्मबंधण्ण हा झुववत्तोदों ।' 

( जयधबल पु० १ पृ० ५६ ) 

अध---जी व और कर्मों का अनादिकालोन सबंध है, यह कंसे जाना जाता है ? यदि जीव का कर्मों के साथ 
धघनादिकालौन सबध स्वीकार न किया जाय तो वर्तमानकाल मे जो जीव और कर्मों का सम्बन्ध उपलब्ध होता है 
वहू बन नहीं सकता है। इस भ्रन्यथानुपपत्ति से जीव भौर कर्मों का अनादिकाल से सबंध है, यह जाना जाता है। 


इसी बात को कली पृश्यपादाचार्थ ने सर्वार्थ सिद्धि मे इसप्रकार कहा है--- 
'अमाविसम्ध्धे साविसस्वन्ये लेति । कार्यकारण-भावसस्तत्या अनाविसस्बन्धे, विशेषापेक्षया सा्िसस्वन्धे 


च बीजवृक्षयत्‌ । 


अर्थात्‌--जीव और कर्मों का प्रनादिसम्बन्ध भी है प्रौर सादिसम्बन्ध भी है। कार्यकारणभाव की परम्परा 
की पध्रपेक्षा अनादिसम्बन्ध है और विशेष को भ्रपेक्षा सादिसबंध है। यथा बीज और दृक्ष का । 


बीज से वृक्ष भौर वृक्ष से बोज अनादिकाल से घले भ्रा रहे हैं, किन्तु बीज के बिना वृक्ष नहीं होता और 
वृक्ष के बिना बीज नहीं होता । इस अपेक्षा से प्रत्येक बीज और वृक्ष सादि व सहेतुक हैं। इसीप्रकार जीव परिण- 
मत से द्रव्यकर्म बंध और कर्मोदय से जीव-परिशाम अनादिकाल से चले आा रहे हैं, किन्तु कोई भी जीव का विकारी 
परिणाम कर्मोदय के बिना नहीं होता भौर कोई भी कमंबध जीव के परिणाम बिना नहीं होता । इसप्रकार प्रत्येक 
कमंबध य जीव का विकारीपरिणाम सहेतुक व सादि है, किस्तु सतान परपरा की अपेक्षा अतादि है। यदि किसी 
भी करमंबंध को अनादि और अहेतुक मान लिया जाय तो उसके अविनाश का प्रसम झ्राजायगा, किन्तु किसी भी जीव 
के साथ कोई मो कर्म ७० कोडाकोडी सागर से पूर्व का बच्चा हुध्ना नही पाया जाता ओर कर्म स्वमुख या परमुखरूप 
से फल देकर निजरा को अर्थात्‌ विनाश को प्राप्त हो जाता है, कहा भी है-- 


“इम्मं पि सहेउज तब्विणासण्णहाशुवबत्तीदो णब्यदे । ण च कम्सविणासों असिद्धों; बाल-जोध्चण-रायावि 
पण्ञायाण विणासण्णहाणृवषत्तीए तब्विणाससिद्धोदों । कम्मकट्टिसं किण्ण जाथदे ? ण; अकट्टिमल्स घिणासाणवव - 
शीदो । तम्हा कम्मेण कट्टिमेण चेव होदव्य । ( जयधबल १० १ १० ५६-४७ ) 


अ्षं--यदि कर्मों को अहेतुक माना जायमा सो उनका विनाश बन नहीं सकता है, इस पन्यथानुपपत्ति के 
बल से कर्म भी सहेतुक हैं यह जाता जाता है। यदि कहा जाय कि कर्मों का दिताश किसी भी प्रमारा से सिद्ध नहीं 
है, सो ऐसा कहना भी ठीक नहीं है, क्योकि कर्मों के कार्यभूत बाल, यौवन और राजादि पर्यायों का विनाश, कर्मों का 
विनाश हुए बिना बन नहीं सकता । इसलिए कर्मों का विनाश सिद्ध है। रूम अकृत्रिम भी नहीं हैं, क्योकि ध्रक्ृत्रिम 
पदार्थ का विताश तढ़ी बन सकता, इसलिए कर्मों को ऋत्रिम ही होना बाहिए। बाष्तपरीक्षा भे भी कहा है-- 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १०६१ 


बन्धस्व प्रधिड्ों तद़ त्रपि घिद्धः तस्याहेतुरुत्वे नित्यत्यप्रसखझुतत्‌ सतो हेतुश्हितस्थ नित्यत्वध्यवस्पितेः । 
( पृ० ४ ) न चार्यभावबंधो वध्यवस्थनंतरेण भवति, मुत्तस्यापितश्प्रतक्राविति दरध्यबंध्: सिंठः । सोषि सिव्यावशंता- 
विरतिप्रभावकवापयोगहेतुक एव बधघत्वातु भाषवबंध चदिति मिष्यादर्शनाविबंन्धहेतु:ः सिठः। ( पृ० ५ ) कारिका २। 


अर्थ--कर्मेबंध सिद्ध हो जाने पर उसके हेतु ( कारण ) भी सिद्ध हो जाते हैं, क्योकि कमेंबन्ध को अहेतुक 
( निष्का रण ) मानने पर कर्मबंध को नित्य मानना पडेगा, क्योंकि जो सत्‌ है और कारणरहित है वह नित्य व्यव- 
स्थित किया गया है। भावबंध भी द्रव्यवंध के बिता नहीं होता । अन्यथा मुक्त जीवों के भी भाववध का प्रसंग 
आयगा। द्रव्यबध भी मिथ्यादश्ंनत अविरति, प्रमाद, कषाय और योग से उत्पन्न होता है, क्योकि बध है, जंसे 
भाववध । हसप्रकार द्रव्यवंध के मिथ्यादर्शन प्रादि कारण हैं, वह प्रहेतुक नहीं है । 


“जे, ग. 4-8-67/शा/ ४ ०४०४ 


१. सात्र योग बन्ध का कारण नहीं है 
२. कषाय सहित योग झथयवा कषाय बन्ध का कारण है 
३. सात्र योग वालों के भो स्थिति-भ्रनुमाग बन्ध 


शंक्ा--क््या योग से बध होता है या योग से मात्र आखब होता है ओर कषाय से बध होता है ? सांत्र 
आख्रव तो हो जावे ओर बध न हो क्‍या ऐसा भो सम्भव है ? 


समाधान--सर्व प्रथम योंग के लक्षस पर विचार किया जाता है--प्रदेशप रिस्पन्दरूप आत्मा की प्रवृत्ति 
के निमित्त से कर्मों के ग्रहणा करने मे कारणभूत वीर्य की उत्पत्ति को योग कहते हैं। भात्मा के प्रदेशों के सकोच 
ओऔर विस्ताररूप होने को योग कहते हैं। अथवा जीव के प्राणियोग को योग कहते हैं ( ध. पु. १ पृ. १४० )। 
भावमन की उत्पत्ति के लिये जो प्रयत्न होता है उसे मनोयोग्र कहते हैं। वचन की उत्पत्ति के लिये जो प्रयत्न द्वोता 
है उसे वचनयोग कहते हैं और काय की क्रिया की उत्पत्ति के लिये जो प्रयत्न होता है उसे काययोग कहते हैं 
( ध. प्रु. १ प्रृ. २७९ ) | मतोवर्गंणा से निष्पन्न हुए ब्रथ्यमन के अवलम्बन से जो जीव का संकोच-विकोच होता है 
बहू मनोयोग है। भाषावर्गंणा सम्बन्धी पुद्गलस्कन्धों के अवलम्बन से जो जोव प्रदेशों का सकोच-विकोच होता है 
वह वचनयोग है । जो चतुविध शरीरों के अवलम्बन से जीवप्रदेशों का संकोच-बिकोच द्ोता है वह काययोग है 
( घबल पु. ७ पृ ७६ ) | कायवाक्‌ (वचन) झौर मन के कर्म को योग कहते हैं ( त. घू. क्र. ६ सूत्र १ )। 


यह योग आजखव है ( तस्थार्थ सृत्न अ. ६ सूत्र २ ) | जैसे जलागमन द्वार से जल आता है उसी तरह योग 
प्रणाली से आत्मा मे कम आते हैं अतः इस योग को आख्रव फहते हैं ( राज, वा. अ. ५ सूृ. २ वा. ४ ) । 
'कम्सागसकारणं जोगो' प्र्थात्‌ कम के आगमन के कारण को जोग कहते हैं ( गो. जी. गा. २१६ )। इन प्रमाणों 
से जाना जाता है कि योग से धभास्रव होता है । 


यह भाज़व दो प्रकार के जीवो के होता है। एक कषायसहित जीवो के प्ौर दूसरे अकषायजीयों के । 
सकषाय जोवो के साम्परायिकआल्रव होता है और अकषाय जीवो के ईर्यापथआस्रव होता है ( त. सू. अध्याय ६ 
सृन्न ४ )। इसी सूत्र की टीका मे भी अकलकदेव लिखते हैं कि 'क्रोधादि परिणाम प्रात्मा के स्वरूप की हिंसा 
करते हैं, भतः ये कषाय हैं। अथवा जंसे वट दुक्ष आदि का चेप चिपकने मे कारण होता है उसी तरह क्रोध आदि 
भी कर्म बस्वस के कारण होने से कवाय हैं। मिथ्यादृष्टि से लेकर दसवें गुणस्थान तक कषाय का चेप रहने से योग 
के द्वारा आये हुए कर्म गीले चमडे पर घूल की तरह चिपक जाते हैं, उनमें स्थिति बध हो जाता है, यह साम्परायिक- 


१०६२ ) [ पं» रतनचन्द जैन मुख्तार: 


झाखब है । उपशाल्तकथाय, क्षीएकबाय ओर सयोगकेवली के योग क्रिया से आये हुए कर्मे कषाय का जेप न होने से 
सूखी दीवाल पर पड़े हुए पत्थर को तरह भतन्तर समय में अकर्म माव को प्राप्स हो जाते हैं, बेधते नहीं हैं, पर 
ईर्यापथन्नास्र हैं।” सूत्र २ की वातिक ५ में भी कहा है जैसे गीला कपडा वायु के द्वारा लाई गई धूलि को चारों 
झोर से चिपटा लेता है उत्तीतरह कपायछपी जल से गोला प्रात्मा योग के द्वारा लाई गई कमेरज को सभो प्रदेशों 
से प्रहण करता है।' त. सृ. अ. ८ सु ९ मे कहा है--'जीव सकषाय होने से कर्मयोग्य पुदुगलों को ग्रहण करता है, 
वही बंध है” इसी प्रकार थो अभृतचम्ताचायं ने भी तस्वाधंसार अन्धतरव वर्णन के श्लोक १३ में कहा है। भी 
कुस्वकुर्वाचार्य मे भी समयसार में कहा है कि रागीपुरुष कर्म से बेंघता है। इन सब आगमप्रमाणों से सिद्ध है कि 
मात्र योग बध का कारण नही है, किन्तु कषायस हित योग बंध का कारण है। अथवा कषाय से स्थिति अनुभागवध 
होता है, ( गो. क. ) ध्तः कषाय बन्ध का कारण है । 


जैसा स्थिति, अनुभाग का बन्ध कबाय से होता है बंसा स्थिति, अनुभाग ईर्धापथआल्व में नहीं होता, अतः 

स्थिति, अतुभागबन्धघ नहीं होता । तथापि एकसमय को स्थिति का निवर्तेक ईर्थापथकमंबन्ध अनुभागसहित है ही, 

ऐसा प्रहण फरना चाहिए। इसी कारण से ईर्यापथकर्म स्थिति और अतुभाग की अपेक्षा अल्प है ऐसा कहा है। 
( घबल पु. १३ पृ. ४९ )। 

--जै. ग. 6-4-64/ / एस के एन 


एक ही भाव से बन्ध तथा सोक्ष 


शंका--जो परिणाभ बेनेन्ता आदि पद के कारण हैं थे परिणाम संवर ओौोर तिर्जरा के कारण फंसे हो सकते 
हैं, क्योंकि जिन परिभामों से बंध होता है उन परिभारों से संवर-वनिर्जरा नहीं हो सकती ? 


समाधाम--जों परिणाम देवेन्द्र आदि पद के कारण हैं, वे परिणाम सवर शोर निर्जरा के कारण नहीं 
हो सकते ऐसा एकांत नियम नहीं है । मिथ्यादृष्टि के जो परिणाम देवेस्द्र श्रादि पद के कारण हैं वे परिणाम स्वर 
झौर निर्जेरा के कारण नहीं हो सकते, क्योकि निरतिशयमिथ्याइष्टि के सवर और निजंरा का अभाव है, किन्तु 
सम्पर्दष्टि का तप भ्रम्युदयसुख और संवर-निर्जरा इन दोनो का कारण होता है, जंसे एक ही बिजली से नाना 
कार्य देखे जाते हैं। यदि यह कहा जावे कि इस कथन से कुछ विद्वानों के मत का छण्डन होता है तो ऐसा 
कहना भी ठीक नहीं है क्योंकि इस कथन का सम्थंत प्रावबाक्यों से होता है। भ्राषं वाक्य ही प्रामाणिक हैं, क्योंकि 
वे वीतराव निग्न॑न्‍्थ गुर के वाक्य हैं । 


थी पुण्यपाव स्वामी महान आचायें हुए हैं जिन्होंने समाधिशतक झोर इष्टोपदेश नाम से आध्यात्मिक ग्रन्थ 
लिखे हैं। उन्हीं आयायंवर ने स. स्रि. प्रंथ अ० ९ सुत्र ३ को टीका में इसप्रकार लिखा है-- 


“मनु से तपोध्स्पुदयाड्रमिव्द देवेग्द्रादिस्थानप्राप्तिहेलुत्वास्पुपगमातु, कथ निर्जरफुःस्यादिति ? नंबदोध:; 
एकस्पानिककायं दर्शनावस्निवत्‌ । यथाउर्मिरेशो४वि विक्लेवन-भस्माडूपराशिप्रयोजन उपलब्धते तथा तपः्युवयकर्सक्षय- 
हेतुश्त्यत्र को विरोधः ४” 


अथे-- कोई शंका करता है कि तप को अध्युदय का कारण मानना दृष्ट है, क्योंकि वह देबेरद्र आदि स्थान 
विशेष की प्राप्ति के हेतुरूप से स्वीकार किया गया है, इसलिये घह निजंरा का कारण कंसे हो सकता है ? इसका 
समाधान करते हुए प्राचार्य महाराज लिखते हैं--यह कोई दोष नहीं है, क्योकि प्ररिन के समान एक होते हुए भी 
इसके भ्रनेक कार्य देखे जाते हैं। जेध्े प्रस्ति एक है तो भी उसके विकलेदन, भस्म और अगार आदि अनेक कार्य 


ध्यक्तित्थ और कृतित्व ] [ १०६३ 


उपलब्ध होते हैं, वँसे हो तप अभ्युदय ( सासारिक वंभव ) ओर कर्मक्षय इत दोनों का कारण है ऐसा मानने मे 
क्या बिरोध है प्रर्भात्‌ कोई विरोध नहीं । 
इसी बात को इच्टोपदेश प्रंथ मे भी कहा है-- 
पत्र भाव: शिव दत्ते, छोः कियहदृरवरतिनों । 
यो व्यत्याशु गव्यति, कफ्रोशार्थे कि स सोदति ॥ ४ ॥ 


अरथ--जो भावमोक्ष दे सकता है उसके लिये स्वर्ग देना कितनी दूर है? बह तो उसके निकट ही समझो। 
जंसे जो भार को दो कोस तक आसानी ओर शीघ्रता के साथ ले जा सकता है तो क्या वह प्रपने भार को आधा 
कोस ले जाते हुए खिन्न होगा ? नही, भार को ले जाते हुए ब्विन्न न होगा । बडी शक्ति के रहते हुए धल्प कार्य का 
होना सहज भ्र्थात्‌ सरल ही है । 


इसी की टीका में निम्न श्लोक दिया गया है-- 


“गुरूपदेशभासाथ,. ष्यायमानः समाहितेः । 
अनन्तशक्तिरात्मा सः भुक्ति मुक्ति ज यक्छति ॥/! 


अर्थ--गुरु के उपदेश को प्राप्तककर सावधान हुए प्राणियों के द्वारा चिन्तवन किया गया यह अनन्त शक्ति- 
वाला आत्पा चितवन करने वाले को भुक्ति और मुक्ति प्रदान करता है । 
भ्रो कुन्वकुस्व भगवान भी कहते है शुभोपयोग से देवेन्द्र आदि के सुख तथा निर्वाण की प्राप्ति होती है-- 


संपलजवि णिव्वाणं देवासुरमजुयरायविह॒वेहि । 
जोवस्स चरित्तादो वश्तणणाणप्पह्णादों ॥| ६ ॥ प्रवब्धनसार 
अर्थ--जीव को दर्शन-ज्ञान प्रधान चारित्र से देवेन्द्र प्रसुरेन्द्र और नरेन्द्र के बभवों के साथ निर्वाण 


प्राप्त होता है । 
एसा पसत्यथभूदा समणाणं या पुणो घरत्थाणं । 
चरिया परेति भगिदा ताएवं पर॑ लहदि सोस्णं ।॥२५४॥ प्रदंबनसार 


अर्ध--यह प्रशस्तचर्या ( शुभोपयोग ) श्रमणों के गौण होती है ओर ग्ृहस्थो के मुख्य होती है। ऐसा 
जिन आगम में कहा है। उसी से सृहस्य परमसीझुय को प्राप्त होते हैं । 


इसकी टीका में क्री अमुतचरत् सूरि कहते हैं-- 


+गुहिणों तु समस्तविरतेरभाजेत शुद्धात्मप्रकाशस्थाभावात्‌ कपायस हुभाबात्‌ प्रवर्तमानोईपि स्फटिकसंपर्केणा- 
इंतेजल इजेधसां रागतंयोगवे शुद्धातमनोउ्तुभवनात्कततः परमत्तोत्यकारणत्वाज्य भुट्य: । 


अर्थ--वहू शुभोपयोग ग्रृहस्थों के तो, सर्वेविरति के अभाव से शुद्धात्म प्रकाशन का अभाव होने से कषाय 
के सदभाव के कारण प्रवर्तमान होता हुप्ना भी, मुख्य है, क्योंकि जैसे इंघन को स्फटिक के सम्पर्क से सूर्य के तेज का 
अनुभव होता है, प्ौर क्रशशः परमनिर्वाणसोख्य का कारण होता है । 


१०६४ ] [ पं० रतनचन्द जेन मुख्तार ३ 


इसप्रकार एक हो भाव से बन्ध और मोक्ष आपंग्रम्थो में स्पष्डतया कहा गया है। इन शाषंग्रस्थों के 
असुसार ही अपनी श्रद्धा बतानी चाहिये । वह ही सम्यस्दर्शन है । 
--मैँ, ग. 6-8-64 7४% | आर. ढी.णेंग 
बन्ध, सम्बन्ध, तादात्सम्प संबंध एवं संयोग संबंध 
शंका--अंध, संबंध, तादात्म्यपंबंध भोर संपोगसंबंध इनके लक्षण ढया हैं ? 
सम्राधात--दो द्रब्यो का परस्पर श्लेष होना बष का लक्षण है । कहा भी है--- 
“वरस्‍्पर श्लेषलक्षत् बस्चे सतिदचणकर्कन्धों भवति ।/ सर्वा्य सिद्धि ३३ 


इससे पूर्व प्रवस्थाभों का त्याग होकर उनसे भिन्न एक तीसरी अवस्था उत्पन्न होती है प्रतः उनमे एक- 
रूपता आ जाती है। कहा भो है-- 


/सतः पूर्वावस्थाप्रब्यवनपूर्य कं तालोंयिकमबस्थाम्तरं प्रादु्ंवततीत्वेकल्वमुप्तद्यते ।” स० सि० ५॥३७ 
हाइडोजनहवा तथा प्राकसीजनहुबा का बष होकर जल बन जाता है। जीव-कर्म का बघ सम्बन्ध है । 


जिनके प्रदेश तो भिन्न म हो, किल्तु सज्ञा, संख्या लक्षण से भिन्न हो वह तावात्म्य-संबंध है । ज॑से अग्नि 
झौर उष्णता का सम्बस्ध। गुण-गुणी का संबंध, पर्याय ओर पर्यायों का तादात्म्य सम्बन्ध है, क्योंकि इसके प्रदेश 
भिन्न नहीं हैं । 


दो द्रव्यों का परस्पर इस प्रकार मिलना कि तीसरी अवस्था प्राप्ठ न हो उसको सयोगसम्बन्ध कहते हैं। 
जैसे कपडे मे ताना और बाना का संयोगसम्बन्ध है । 


जे, ग. 9-2-66 / भा| रतनलाल 
समकितो के बन्ध का कारण चारित्रमोह 


शंका--कलश नं० १५१ प्रृष्य-पाप अधिकार समयसार में कहा है-- “कर्म के उदय को बरजोरो से कषाय 
बिना जो फर्मंउदय होय है तो तो बन्ध को हो फारण है” सम्पक्ट्वप्रकुति का उदय दन्ध का कारण क्यों नहों ? 


समाधान--समयततार पुष्यन्पाप अधिकार कलश नसं० ११ में जो कर्म के उदय को बर्ध का कारण कहा 
वहाँ पर जारित्रमोह कर्मोदय से ध्रभिप्राय है, क्योकि सम्यर्हष्ट के दसवें गुणस्थानतक चारित्रमोहकर्म के उदय के 
कारण वन्ध होता रहता है। सिध्यात्यकर्म और जारिश्रमोहनोयकर्म का उश्य हो बस्घ का कारण है, शेष कर्मो का 
उदय बन्ध का कारण भहीं है। कहा भी है--'सभी औदयिकभाव बन्ध के कारण नहीं हैं। भिश्यात्व, अश्चयम, 
कथाय प्रौर योग ये घार भोदयिकभाव बन्ध के कारण हैं ।' घबल पु० २ पृ० ९। मात्र औदयिकमाब बन्ध का 
कारणों नहीं, यदि वह मोहनीयकर्म उदयसहित है तो बन्ध होता है ब्रन्यथा बन्ध नहीं होता है। [| प्रबचनसार 
धारणा ४१। जपसेन अजय को दोका ] 


+ 28-3-63/45/ प्यारेलाल 


व्यवितत्व और कृतित्व ] [ १०६५ 


चावबन्ध का उपांदधाम कारण 


शका--“भावबंध के विवक्षित समय से अनस्तश्पुर्धक्षणवर्तों पोग-कचायरूप आत्मा को पर्पा4 विशेष को 
भाव बंध का उपादान कारण कहा है |” अमस्तरपूर्ववर्तोक्षय से क्या आशय है ? 


समराधान--जिन चेतन भावों से द्रग्यकम बंधते हैं वह भाववध है । 
“उज्सदि कम्म॑ जेण दु चेदम भावेण माबबधों सो ।”” 


अषभषे--जिस वेतनभाव से कर्म बंधता है वह भावश्रस्ष् है । 


मिथ्यात्व, अतिरति, कषाय और योग इन चेतनभाषों से कर्म बंधता है । 
मिथ्यावर्शनाविरतिप्रमावकवापयोगा बन्धहेतवः ॥८।१।॥ मोक्षशास्त्र 
अधथ--मिथ्यादशेन, अविरति, प्रमाद, कषाय भौर योग ( ये चेतनभाव ) कर्मंबध के कारण हैं । 
यह फर्मंबध प्रकृति, स्थिति, अनुभाग भौर प्रदेश बंध के भेद से चार प्रकार का है उनमें से प्रकृतिबंध 
व प्रदेशवभ का योग कारण है और स्थिति व भनुभागबंध का कषाय कारण है। भो द्रव्यसंप्रह में कहा भी है--- 
पयडिट्टिवि अजुभागप्पदेश भेवादु चद़ुविधो बंधों। 
जोगा पयढि पदेसा ठिविअणुभागा कसायदों होंति ॥३३॥ 
अथ--प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश इन भेदों से द्रव्यवध चारप्रकार का है। योगहुप चेतनभाव 
से प्रकरतिबध व प्रदेशबंध होता है और कंषायरूप चेतनमभाव से स्थिति, अनुभागबंध होता है । 


इससे सिद्ध होता है कि भावबंध से योग और कषायरूप भावों की मुख्यता है। प्रतिक्षण की योग-कषाय- 
रूप आत्मा की पर्याय भावबंधरूप है। इसीलिए दसवें गुणस्थानतक प्रत्येक समय जीव के कमबंध होता रहता है । 
विवक्षितक्षण से मिला हुआ पृव॑क्षण प्रर्धात्‌ 708: 86076 क्षण को अनस्तरपूवंवर्तीक्षण कहते हैं। 
--ें. ग. 4-7-66/5 | प्र. ला णेंग 


सिथ्यात्वादि पृथक्‌-पृथक्‌ भो अन्ध के काररण हैं 


शंका--पाँच भिष्यात्व, बारह अविरति, परसोस कवाय पन्द्रहयोग इन का समुदाय हो बंध का कारण है 
अथवा ये पृथक-पृश्रक सी बंध के कारण हैं ? 


समाधान--पाँच भिव्यात्व, बारह प्रविरति, पच्चीस कषाय और पन्द्रह योग ये पृथक-पृथक भो बंध के 
कारण हैं। चतुर्थगुणस्थान में असंयतसम्यरइब्टि के मिथ्यास्वोदयाभाव हो जाने से बारह अविरति, पणञ्चोस कषाय 
और पम्द्रह योग इनसे बच होता है । धंयत के बारह अधिरति का भी अभाव हो जाने से कषाय व योग से बंध 
होता है। छप्तस्पवीतराग व सयोगकेबली के कषाय का भी झ्भाव हो जाने से मात्र योग से बध होता है। इस- 
प्रकार मिथ्यात्व, अविरति, कषाय य योग पृथक्‌-पृथक्‌ भी बघ के कारस् हैं। 


--णै. ग. 26-2-70॥5/ रो ला 


१०६६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
द्रव्य एवं भाव बंध के हेतु 


शंक्ता--आात्मा के अशुद्ध परिणाम हो ह्रत्यकर्त के धंध के हेतु हैं, तब अशुद्धपरिजाम का कोन हेतु है ? 
पवि कहा जाय कि वहु अशुद्धपरिणाम द्रव्यकर्म को सयुक्तता से होते हैं, क्योंकि यह उसके कर्म हैं, शिन्‍्तु जीव के 
अशुद्धपरिणास तो प्रतिक्षण होते रहते हैं तो इनमें कोन-सा द्रव्यकर्म हेतु पड़ता है ? 


समाधान-- जीव के औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक औदधिक प्ौौर परारिणाम्रिक ये पाँचभाव हैं। 
त० सू० अ० २ सूृ० १ इनमें से मौपशमिक, क्षाविक, क्षायोपशमिकभाव तो मोक्ष के कारण हैं; झ्रौदयिकभाव बघ 
के कारण हैं; पारिणामिकभाव न बध के कारण हैं और न मोक्ष के कारण हैं। कहा भी है-- 


ओवइया बधपरा। उवसम खयमभित्सया य॑ मोक्खपरा । 
भावों बु पारिणासओ करणोभयबज्जिओ होदि ॥ घ० पु० ७ पृ० ९ 


अथं---ओऔदथधिकभाव बध फरने वाले हैं। औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिकमाव मोक्ष के कारण 
हैं तथा पारिणामिकभाव बंध ओर मोक्ष दोनो के कारण से रहित हैं । 


“झोवद्या बंधयरा सि वे ण सब्वेसिमोबदयाणं भावाणं गहणं गवि-जाविआदोणं पि भ्ोवइयभावाणं 
बंधकार णतप्पततगा । ““*” जस्स अण्णय वरविरेगेहि णियमेण जस्सण्णय-वविरेगा उवलंसंति त तस्स कज्जमियरं 
थ क्ारणं इवि णायादों मिक्षत्तादीनि चेव वधकारणाणि ।” ( ध. पु. ७ पृ. १० ) 


“ओऔदयिकभाव बघ के कारण हैं, ऐसा कहने पर सभी औदबिकभावों का ग्रहण नहीं समभना चाहिये, 
बयोकि बसा मानने पर गति, जाति आदि तामकरमसम्बन्धी औदयिकभावों के भी बंध के कारण होने का प्रसग 
भा जायगा | जिसके अम्वय और व्यतिरेक के साथ नियम से जिसके अस्वय और व्यतिरेक पाये जावें वह उसका 
कार्य और दूसरा कारण होता है | इस न्याय से मिथ्यात्व आदि ( मिश्यात्व, कषाय ) ही बध के कारण हैं।” 

सिध्यादर्शनाविर तिप्रमावकषाययोगा बन्ध-हेतव। ॥॥१॥ सकषायध्वाभ्जीवः करम्ृंणो योग्याश्ुद्गलामादततो 
प्त बन्धः ॥९॥ (ह० सू० अ०४८ ) 

मिथ्यादर्शन, अविरति, प्रमाव, कघाय और योग ये बध के कारण हैं। पूर्वंकर्मोद्य से जीव कषायसह्ित 
होता है भ्र्थाव्‌ ऐसा सकषायजीव कर्मों के योग्य नवोन पुद्गलो को ग्रहण करता है यह बध है । 


दसवेंगुणस्थानतक कंथाय का उदय निरतर रहता है जिससे जीव निरतर सकधाय होता रहता है और 
सकषाय होने के कारण उसके नथीनकर्मों का बध प्रतिक्षण होता रहता है । 


--जे, ग. 8-3-74 |५]/ री. ला. जेन 
सभो जोबों के प्रनादिकालोन बन्ध हे जो कथंचित्‌ श्रसमान है 


शंका--जीव के कर्म का सम्दरध अनाविकाल से है बहु सब जीयों के एक-सा ही होता है था कम-ज्यावा ? 
अगर एक-सा ही होता है तो अभादि से छारों गतियाँ न होकर एक ही गति सिद्ध होती है जोर अगर कम-ज्यावा 
होता है तो इसका कसा कारण ? 


पसमाधाम- अना दिसम्बन्ध में यह प्रश्न ही नहीं होता कि सब जीवो के एक-से ही कर्मों का सम्बन्ध होता 
है या कम-ज्यादा | चारो गतियों के जीव भ्रथवा सिद्धजीव नियोद से ही निकले हैं फिर भी थे अनादि से हैं। 


ध्यक्तित्व धौर छतित्व ] [ १०६७ 


अनादि से सिद्ध हैं थौर अनादि से द्वी चारों गतियों मे जीव हैं। जीवों के वर्तमान में जो बंध पाया जाता है वह 
सादि है, सकारण है और नानाजीवों की भ्रपेक्षा उसमे दीनाधिकता है | 


--जै. सं. 9-3-5)/५/ मे ला. णेंग, कृषामन सिटी 


जीव ब पुद्गल भिन्न-भिन्न द्रव्यों का भ्रनाविकालीन सम्बन्ध है, इसका उदाहरण 


शका--मोक्षमार्ग प्रकाशक के पृष्ठ ३३ पर शंका उठाई गई है कि जीवडव्य व पुह्गलब्रब्य जो ग्यारे- 
प्यारे द्रव्य ओर अनादि से तिनिका सस्बस्ध ऐसे कसे संभवे ? इसके समाधान में तिल तेल, गल-दृध, सोना 
किट्टिका व तुष-कण का उदाहरण देकर समझाया गया है। पर वे उदाहरण तो पुदगलब्रब्य के पुदुगलब्रध्य में ही 
हैं। शंका जोव व पुदुगल अलग-अलग द्रष्य को है। अतः पूरी तरह से समझ में नहों बेठा। ऐसे ही शोक व 
पुदुगल अलग-अलग द्रव्यों का उदाहरण वेकर समझातें । 


समाधान--प्रत्यक्ष पदार्थों का उदाहरण दिया जाता है। तिलतैल, सोना किट्टिका आदि प्रध्यक्ष देखते में 
आते हैं, श्रतः इतका उदाहरण दिया गया है। उदाहरण एकदेश होता है, सर्वांग नहीं होता है। जोब और पुदुगल 
का सम्बन्ध है यह प्रत्यक्ष अनुभव मे आ रहा है। यह सम्बन्ध यदि सादि होता तो सिद्ध भगवान के भी हो जाना 
खाहिये था | किन्तु सिद्ध मगवान के पुदुगल का सम्बन्ध होता नहीं अत: जीव-पुदुगल का सम्बन्ध अनादि का है । 
इसका उदाहरण जीव-पुदूगल ही है। जंसे राम-रावण युद्ध का उदाहरण राम-रावण युद्ध हो है। सर्वाग अन्य 
उदाहरण नही हो सकता है। 


-ज. स. 9-3-59 ९ भी. ला. णेंन, कुषामगसिटी 
जोव का कर्मों के साथ समक्षाय संबंध है 


शंका--घबल सिद्धान्त प्रन्य पुस्तक १ प्रृष्ठ २३३२ व २३४ पर लिखा है--जीव के साथ कर्मों का 
समवायसंबध होता है ।' सो रुसे है ? 


समाधान-जीव और कर्मों का अनादि काल से अधतवद्ध संबण है । हस बधनबद्ध धंवध के कारण जीव 
ओर पुद्गल दोनो अपने-अपने स्वभाव से ध्युत हो रहे हैं। कर्मोदिय के कारण जीव विभावरूप परिणमन करता है। 
जीव मे रागद्व ष होने पर पुदुगल द्रव्य-कर्म रूप परिणम जाता है | इसप्रकार के बंधनबद्ध सबध को संयोगस्तंबध तो 
कहा नहीं जा सकता, क्योकि पृथक्‌ प्रसिद्ध पदार्थों के मेल को संयोग कहते हैं। अयुतसिद्ध पदार्थों का एकरूप से 
मिलते का नाम समवाय है ( ध० पु० १५ पृ० २४ )। अतः जीव भौर कर्मों का समवायसबध है । 


“-जें सं. 25-2-58/५/ क. दे गया 
(१) पुण्य बन्ध किससे होता है ? 
(२) संक्लेश व विशुद्धि का लक्षण 
शंका-- राग घातिकर्म को पापप्रकृति है अतः उससे पुष्यब्ंध नहीं हो सकता, पृथ्यंध तो विशुश्रूष 


परिणामों से होता है ।'” क्या ऐसा सिद्धास्त आगम अनुकूल है ? सक्‍्लेश ओर विशुद्धि का क्या लक्षण है ? भ्रष्य 
लोयों के उत्कर्य का कारण बिशुद्धि है या संबलेश है ? 


१०६५ ] [ १० रतनचन्द जैन मुक्तार । 


समाधान--शग यदायपि चारित्रमोहनीय घातियाकर्म का भेद है, और घातियाकर्म पापरूप है तथापि 
वह राग प्रशस्त और अप्रशस्त के भेद से दो प्रकार का है। इनमे से प्रशस्तराग, घातियाकर्म रूप पापप्रकृति होने पर 
झी पुण्यवध का कौरण है। भओ कुर्दकुन्दाचार्य ने पत्रास्तिकाय मे कहा भी है-- 


रागो जस्प पसत्यो अणुकपा संत्िदों थे परिणामों । 
कित्तम्हि जत्यि कलुस्ं पुष्णे, भीबस्स आसवदि ॥१३५॥॥ 


--जिस जीव के प्रशस्तराग है, अनुकम्पायुक्त परिणाम हैं और चित्त में कलुबता ( सकक्‍्लेश ) का अमाव है 
उस जीव के पृण्य का झास्रव होता है ! 


इस गाथा में श्री कुन्दकुस्दाचार्य ने पुण्याक्नव के तीन कारण बतलाये हैं (१) प्रशस्तराग (२) अनुकम्पा 
(३) अकलुषता । इनमे से भ्कलुषता का स्वरूप बतलाते हुए श्री अमृतबस्त्ाचां पंचाह्तिकाथ गाथा १३६८ की 
दीका में निम्नप्रकार लिखते हैं । 


"छोघ-मानमायालोपानां तोब्ोदये चित्तस्य क्षोभ: कालुष्यम । तेबामेव मंबोदये तस्प प्रसादो5कालुष्यम्‌ । 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि क्रोष, मात, माया, लोभ का तीद्उदय कलुषता ( सक्‍लेश ) है और 
उन्ही क्रोधादि कषायो का मदोदय अकलुषता है। कषायो का मदउदय अर्थात्‌ पझ्रकलुबता पृण्यास्नव व बंध का 
कारण है। कहां भी है -- 
/तक्ष्याकालुष्यं, पृष्पाल्बकारण सूत । 
कथायो के मदोदयरूप अकलुषता ( विशुद्धि ) भी पृण्याज्नव एवं बध का कारण है। प्रवचनसार में भी 
भरी कुम्दकुम्दाचाय ने कहा है-- 
अप्या उदओभोगष्या उबओगो, जाणइंसणं भणिदों । 
सोबि सुहो असुहो वा उवक्षोगो, लप्पणों हुवदि ॥१५५॥ ( प्र० सा० ) 


टीका---शानवर्शनोपयोगधर्मानुरागकपः शुभ: विषयानुरागरूपो है षोहरूपश्याशुभ;। । अशुद्धः सोपरागः । 
स॒ तु विशुद्धितक्लेशरूपत्वेष हु विध्पोदुपरागस्य द्विविध: शुभोपशुभर्च । 


डबओगो णदि हि सुहो पृथ्णं, जीवस्स सचयं जावि। 
असुहो वा तथ पाव तेसिस भावे ज चयमश्यि ॥ १५६॥ ( श्र० सा० ) 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि ज्ञान-दर्शनमयी उपयोग यदि धर्मानुरागहूप है तो शुम है यदि विषयानु- 
राग है तो अशुभ है । अशुद्धोपयोग रागसहित होने के कारण विशुद्धि और सकक्‍्लेश से दो प्रकार का है। शुभोपयोग 
विशुद्धिरूप है प्रौर अशुभोपयोग सक्‍्लेशरूप है । 


प्रशस्त रागरूप शुमोपयोग धर्थात्‌ विशुद्धि मे कारण ( प्राश्नय ) का विपरीतता से प्रशस्तराग के फल- 
स्वरूप पुण्य मे भेद हो जाता है। इस बात को भरी कुस्वकुस्दाचार्य तथा भी अमृतचन्वाचार्थ ने इस गाथा व टीका 
में कहा है-- 


रागो पसत्थभूदों दत्थविलेसेण, फलदि विबरीद। 
णगाणाभूमिगवाणिह बीमाणिव, सस्सकालम्हि ॥२५४५॥ ( पश्र० सा० ) 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०६९ 


छुदुमत्यविहिववत्यतु वदणि पमम्पयणन्राणदाणरवा । 
ण॑ खसह॒दि अपुणब्भाव भाव, साइप्प्ग लह॒बि ।॥२५६॥ ( मर ० सा० ) 


टीका---शुभोपयोगस्प सर्वशव्यवस्थापितवस्तुषु॒ प्रणिहितस्य पुण्योपणयपुर्वकोउपुन्भावोपलम्ध: किलफलछ, 
तत्त फारणबंपरौत्यादिपयेय एवं । तत्र छप्स्थव्यवसत्थापितवस्तुनि कारणवंपरीत्यं, तेषु श़तनिषरमाष्ययतध्यानवानरत- 
स्वप्रणिहितरत्य शुभोपयोगस्थापुनर्शताव शुस्प केवलपुष्यापसदध्राष्ति: फलवंपरीत्यं तश्सुदेशमनुजरवस्‌ ॥। २५६ ॥। प्रशस्त- 
रागविपाकात्‌ शभोपयुक्ता: ।। २५६ ॥ 


प्रशस्तराग के विपाक से होने वाला शुभोपयोग अथवा विशुद्धि वस्तुभेद से विपरीतरूप फलता है। यदि 
वह प्रशस्तरागरूप शुभोपयोग सर्वेज्ञ वीतराग द्वारा कथित बस्तु में उपयुक्त है तो उसका फल पुण्यसअय पूर्वक मोक्ष 
की प्राप्ति है। यदि वह प्रशस्तरागरूप शुभोपयोग छणग्मस्थ कथित वस्तु में उपयुक्त है प्रौर उसके अनुसार ब्रत, 
नियम, अध्ययन, ध्यान, दान आदि की क्रिया भी करता है तो उप्का फल मोक्षशुन्य मात्र तिरतिशयपुण्य की प्राप्लि 
है। जिससे सुदेव मनुष्यत्वपर्याय तो मिल जायगी, किन्तु मुक्ति नहीं होगो । हसप्रकार निमित्तकारण की विपरीतता 
से उपादान के फल ( कार्य ) में विपरीतता अवश्यम्भावी है । 


घबल अध्यात्मप्रंथ मे सक्‍्लेश व विशुद्धि परिणामों का लक्षण इसप्रकार कहा है-- 


“को सकिलेसोणाम ? असादबंधजोग्गपरिणामों संकिलिसोणाम । का विसोही ? सादबंध जोग्गपरिणाप्रो ।' 
धा० पु० ६ पु० १८० 
असाता के बध योग्य परिणामों को सक्‍लेश कहते हैं। साता के बध योग्य परिणामों को विशुद्धि 
कहते हैं । 
/साइबंधपाओग्गकत्ताउबयट्राणाणि विसोही, असावबंधपाओग्गकसाउबप्ट्राणाणि सकिलेतोशि ।/! 
धण० पु० ११ पृ० २०९ 


सातावेदनीय के बन्धयोग्य कषायोदय स्थानों को विशुद्धि कहते हैं और प्रसातावेदनीय के बंधयोग्य 
कषायोदय स्थानों को सबलेश ग्रहरा करना चाहिये । 


/हाइबंधया इदि उठो साव-चिरसु्त-सुसतर-सुभग -अवेज्ज - जसकिलि-उश्चागोवाणमटुण्ण सुहपयडीणं परियत - 
माणोण गहुणं कायव्थं, मण्णोण्गावियाभाविशबंधादो। अतावबंधया इथि उत्तो अताइ-अधथि र-असुहु-दु भग-दुत्स रअ णावेज्ज- 
मजतपिसि णीचागोद बंधयाणं गहणं कायवर्ब, बंधेण अण्णोण्णाविणाभावित्तदतणादों '” ध० प्रु० ११९ प्र० ३१२ 


साताबध योग्य कहने पर साता, स्थिर, शुभ, सुस्वर, सुभग, आदेय, पशकीति और उच्चगोत्र इन प्रांठ 
परिवर्त मान प्रकृतियों का ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि इतके बघ में प्रत्पर अविनाभाव सम्बन्ध है। प्रसाताबंध- 
योग्य कहने पर असाता, भ्रस्थिर, प्रशुभ, दुर्ग, दुस्व र, ग्रनादेय, अपशकीति और नीचगोश्र के बध का ग्रहरा करता 
चाहिये, क्योकि बध की अपेक्षा उनका भविनाभाव सबंध है । 


सर्वेज्ञ वीतराग कथित वस्तु मे उपयुक्त प्रशस्तराग-शुभोपयोगरूप विशुद्धि भव्य जीवों के उत्कर्ष का कारण 
है। छष्पस्थ कथित वस्तु मे उपयुक्त प्रशस्तरागरूप विशुद्धि और सकक्‍लेश जीवों के उत्कर्ष का कारण नहीं है। 


>णें, ग. 27-5-76/५9/ राणमल णं न 


१०७० ] [ पं० रतनचन्द जेल मुस्तार : 


झबुद्धिपूर्वक बन्ध ज उदय का स्वरूप, कारण तथा रोकने के उपाय 


शंका--अश्ुठिपूर्वक बंध तथा उदय किसे कहते हैं। अशुद्धिपूदक बंध का कारण क्‍या है? जब इसका 
उदय होता है तो हमें इसको अनुश्ृति या ब्लान होता है या नहीं ? झात्या का इससे कितना सम्बन्ध है ? इसे कंसे 
रोका जा सकता है जब कि बुद्धि का वहाँ उपयोग हो नहीं है ? 


समाधान - समवसार गाथा १७२ को टीका में कहा है कि जब तक ज्ञान सर्वोत्कृष्भाव ( केवलशान 
प्रदस्था ) को प्राप्त नही होता तब तक वह ज्ञान जघन्यरूप होता है। मोह के उदय के बिना ज्ञान की जधन्यता 
हो नही सकती इससे अबुद्धिपू्षंक मोह के उदय का सद्भाव पाया जाता है। प० लपचन्दजो ने इस टीका के 
भावार्थ मे अबुद्धिपुवंक! के दो अथे किये हैं--- 


“आप तो करना नहीं चाहता और परनिमित्त से जबरदस्ती से हो, उसको आप जानता है। तो भो 
उसको भ्रदुड्िपूर्वक कहना चाहिये । दूसरा वह कि अपने जश्ञानगोचर हो नहीं, प्रत्यक्षज्ञानी उसे जानते हैं तथा उसके 
अविनाभावी चिह्न कर अनुमान से जानिये है छसे अयुद्धिपृवक जानना ।” पं० राजमलजो ने भी गाथा १७२ के 
कलश की टीका में इसप्रकार लिखा है---“भ्रबुद्धिपूवंक परिणाम कहूताँ पचेन्द्रिय मन को व्यापार बिना ही मोहकर्म 
को उदय निमिस पाय मोह, राग-द्व परूप भ्शुद्धविभावपरिणामरूप जीव भसद्यातप्रदेश परिणवे सो यह परिणाम 
जोव की जान में नहीं ओर जीव का साराको ( अनुभव ) नहीं ।” समयसार गाया १७२ को नीचे टिप्पणी दी है 
जिसका अर्थ भी यही है । 


अबुद्धिपूंवंक बघ का कारण राग-द्ंष अथवा कषायभाव है। जब प्रप्रमत्तदशा मे चारित्रमोह के मदउदय 
से अबुद्विपूदंक रागढ् ष होता है तो उसका ज्ञान व अनुभव नहीं होता । रागद्वं प भात्मा के चारित्रगुण की वैभा- 
विकपर्याय है अत प्रात्मा का इससे तादात्म्य सम्बन्ध है, किस्तु श्रेकालिक तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है कथचित्‌ तादा- 
त्म्य सम्बन्ध है । 


अबुद्धिपूर्वक रागद्व ष के मेटिवे को निरतरपने शुद्धस्वरूप को झनुभवे, शुद्धस्वरूप को अनुभव करने से 
सहज ही मिट जाय है। 


--णें. सं. २-१-58/ए]/ लालचग्द नाहटा, केकडी 
जघन्य रघ्नश्रय कथयंचित्‌ बन्ध का कारण है 
शंका--'मोक्षमार्ग प्रकाशक' में देवों का कथन करते हुए लिखा है-- 


“बहुरि आयु बड़ी है। जधन्य दशहुजारवर्ध, उत्कृष्ट इकतोससायर है। याते अधिक आयु का धारी 
भोक्षमार्ग पाए बिना होता नाहों ।” 


यहाँ पर प्रश्म यह है कि मोक्षमार्ग तो सम्परद्शल-लात-चारित्र रस्मश्रयस्वरुप है, कया रत्नश्नय भी वेवायु 
के बंध का कारण है ? 


समाधान--देवायु पुण्यप्रकृति है। उसकी उत्कृष्टस्थिति तैतीससागर का बंध करनेवाला मलुष्य रत्नन्नय 
का घारी होना चाहिये। कहा भी है-- 


“देवायु, उषक. ट्विविबंध कस्स ?े अप्यदरस्स पमत्तसंजदस्स सागार जागारसुदोबजोगशुत्तत्स तप्पाओोग- 
बिसुद्धस्स उबक श्सियाए आवाधाए उक्क, ट्विविद्वं. बट. । महाबंध पु० २ पु० २५६ 


व्यक्तिश्थ और कतित्व ] [ १०७१ 


अ्रषं--देवायु के उत्कुष्ट स्थितियज्ञ का स्वामी कोन है ? श्रुतोपयोग से उपयुक्त, तत्प्रायोग्य विशुद्धन 
परिणाम बाला है और उत्कृष्ट आबाषा के साथ उत्कृष्ट स्थितिबंध कर रहा है, अन्यक्षर प्रमत्ततंवत साधु देवायु 
के उत्कृष्ट स्थिति अर्थात्‌ तैतीससागर स्थितिबंध का स्वामी है । 


प्रमत्ततयतसाधु मोक्षमार्गी है इसीलिये 'मोक्षमार्ग प्रकाशक मे लिखा है कि ३१ सागर से प्रधिक आयु का 
धारी देव वही मनुष्य होगा जो मोक्षमार्गी है । 


यदि कहा जावे कि रस्नत्रय से बध नहीं होता है, सो भी बात नहीं है, क्योकि जघन्यरत्नत्रय से देवागु 
आदि पुष्यप्रकृतियों का बध होता सम्भव है । 


थी अमृतचल्ाचारय ने कहा भी है-- 

सरागसंयपमश्चेव सस्पक्ट्व देशसंपसः । इति देवायुघों हां ते भवन्त्याज़बहेतवः ॥४।४३॥ तस्वाधंसार 
सरागसयम, सम्यकत्व और देशसयम ये सब देवायु के आखव के कारण हैं । 

थ्री कुन्वकुन्दाचाय भी कहते हैं-- 


दंसगणाणचरिशाणि मोवखमरगोत्ति सेविदष्वाणि। 
सार्धुहि इदं भणिदं तेहि दु बंधो व मोकक्‍्जो वा ॥ १६४ ॥ ( पं० का० ) 


सम्यग्दशत-ज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग है, इसलिये वे सेवने योग्य हैं ऐसा साधु पुरुषों ने कहा है। उन सम्यर- 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्र से बंध भी होता है और मोक्ष भी होता है । 


निर्जरा कर्ण पेन तेन वृत्तिस्तपों मतम्‌ । 

चत्वार्पेतानि सिघ्याणि कवायेः स्वर्भहेतव: ॥३०७॥ 

निश्कृषायाणि नाकस्प सोक्षस्प ले हितेविणाम । 

घतुष्डयम्रिद बत्म मुकतेदु व्यापमस्िसिः ॥३०९॥ महापुराण सर्ग ४७ 


अधे-- जिससे कर्मों की निजंरा हो ऐसी छृत्ति धारणा करना तप कहलाता है। ये चारो ही ( स्म्यरदर्शन- 
ज्ञान-चारित्र-तप ) गुण यदि कषायसहित हों तो स्वयं के कारण हैं और कवायरहित हों तो आात्महित पभाहनेवाले 
लोगो को स्वग्रे-मोक्ष दोनों के कारण हैं। ये चारों ही मोक्षमागें हैं और प्राशियो को बड़ी कठिनाई से प्राप्त 
होते हैं । 
जो, ग. 4-5-72/श7/ सुलवागसिह 
भहात्रत बस्ध के काररण नहों हैं 


शंका---सोनगढ़ के प्रजारक “सम्यकक्‍त्व थे | इस सुत्र का अर्थ तो इसप्रकार करते हैं कि सम्यक्त्य देवायु 
का कारण भहों है, अपितु उसके साथ जो राग है वह वेबायु का कारण है, किन्तु जहाँ भहाव्रत व तप का प्रकरण, 
जाता है वहाँ पर वे प्रधाशक यह अर्णे करते हैं कि सहात्रत थ तप आस के कारण हैं, संवर-निर्जरा के कारण नहीं 
हैं। जे यह नहीं कहते कि महाद्रत व तप आज़्ब का कारण नहीं हैं, किन्तु महाद्रत आदि के साथ जो राग है वह 
आल्वब का कारण है। इसप्रकार अर्थ करके क्या सोगगढ़ के प्रचारक लारित्ररुप धर्म का अवर्णबाद नहीं करते हैं ? 


१०७२ ] [ पं० रतनचन्द जेन मुक्तार! 


समाधाब--विशस्वर सहानाचाय भोमदुमात्वासिधिरचित त० सु० अ० ६ सु० २१ “सम्पकत्थ चर में यह 
कहा गया है कि सम्यग्दर्शन देवायू के भ्राज़व का कारण है। इस सूत्रपर क्री पूज्यपाद, क्री अकृरुंफवेव, भी विद्या 
लन्दादि महापुरुषों ने टीकायें रची हैं, किन्तु किसी भी आचार्य ने इस सूच का यह अर्थ लद्हीं किया कि सम्यवत्य 
देवायु के आस्॒व का काररा नहीं, किन्तु राग देवायु के आद्रव का कारण है। री विद्यानन्द क्राचार्य ने श्लोक" 
बातिक में इस सूत्र की टीका मे लिखा है-- 


पृथवसूत्रस्य निर्देशाद्ध तुर्बंभानिकायुषः । 
सम्पवस्वमिति विशेयं संयमासंयमादिवत्‌ु ॥| ५ ॥। 
इस सूत्र का पृथक्‌ निकूपणा करने से सम्यक्त्व वेमानिक देवों की आयु का हेतु है, यह समझ लेता चाहिये 
जैसे कि संयमासंयस व सरागध्ं यम बमानिकदेवों को प्रायु का प्राल्व कराते हैं। 
समयसार के ठोकाकार भी अपृतचरत्राचार्य ने भी तस्वा्ंसार मे कहा है--- 
सरागसयमश्यंव सम्यक्‍त्य॑ देशसंयम:ः । 
इति देवायुषो हांते भवम्थात्नथहेतवः।। ४३ ॥ 
सरागसंयम, सम्यक्‍त्व और देशसयम ये देवायु के भाज़व के हेतु हैं। यहाँ पर भी सम्यबत्व को देवायु के 
झासज़व का कारण कहा है-- 


भी कुन्वकुन्दाजाय ने भी समयसार मे कहा है-- 


इंसगणाणचरिततं जं परिणमदे जहण्णभावेण । 
णाणी तेण दु बज्ञदि पुर्णल कस्सेज विविहेण ॥१७२॥ 


जब तक दर्शन-ज्ञान-यारित्र जधन्यभावरूप परिशमते हैं तबतक उन जघम्यभावझूप परिणत दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र के कारण ज्ञानी जीव अनेक प्रकार के पुद्गलकर्मों से बंधता है । 


इस प्रकार यथाख्यातचारित्र से पूर्वावस्था मे ध्र्थाद्‌ दसवें गुरास्थानतक सम्यर्दर्शन-शान चारित्र से बध भी 
होता है और संबर-नि्जरा भी होती है। यथाब्यातचारित्र हो जाने पर साम्परायिकआस्रव व बध रुक जाता है, 
मात्र सातावेदनीय का ईर्यापथआलस्रव होता है भौर सवर-निर्जरा विशेष होने लगती है । 


यदि कहा जाय कि सम्यब्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तो मात्र मोक्ष के कारण हैं उनसे बन्ध सम्भव नहीं है सो 
ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योकि भी कुन्दकुन्दाबार्य ने पंचास्तिकाय मे इसप्रकार कहा है-- 


दंसगणाणचरशिसाणि मोक्कमर्यों त्ति सेजिव्याणि | 
साधृहि इद भणिदं तेहि दु बंधो व सोक्शों था ॥१६४।॥ 


सम्यग्दर्शन-ज्ञान चारित्र मोक्षमार्ग है इसलिये वे सेवन योग्य हैं, ऐसा साधुओं ने कहां है, परन्तु उन 
सम्यग्दर्शन-श्ञान-चारित्र से बन्ध भी होता है व मोक्ष भी होता है । 


गदि यह कहा जाय सम्यर्दर्शन-शान-चारित्र एक हो काश्ण से बन्ध और मोक्ष ऐसे दो कार्य सम्भव नहीं 
है सो ऐसा कहना भी ठोक नहीं है, क्योकि एक हो दीपक कज्जल ( कालिमा ) व प्रकाश दोनों का कारण देखा 
जाता है । 


व्यगितक्व ग्लौर छतित्व ] [ १०७३ 
भरी वृज्यपादालार्म ने कहा भी है-- 


/एकस्यानेककार्यदर्शनाइरिलियत्‌ । ययाइस्निरेको४पि बिश्लेदनमध्माजुगरादिप्रयो गन उपलब्यते तथा तपो- 
इस्युदयकर्म क्षयहेतुरित्यत्र को विरोध ।”” ( सर्वाधंसिद्धि ९-३ ) 


अग्नि के समान एक ही कारण से अनेक कार्य देखे जाते हैं। जैसे अग्नि एक है तो भी उसके विवलेदन 
भस्म और अगार आदि अनेक कार्य उपलब्ध होते हैं वँसे ही सम्यकृतप अभ्युश्य ( सांसारिक सुल्ल ) और कर्मक्षय 
इन दोनों का हेतु है, ऐसा मानने मे कोई विरोध नहीं है । 


निज रा क्ंणां पेत तेस वृत्तिस्तपो सतस्‌ ' 

चत्वायेंतानि मिश्नाणि कषाये: ह्वर्गहितव: ॥३०७॥ 

निषकषायाणि भाकस्य मोक्षस्प च हितेधिणाम्‌ । 

घतुष्टममिद व्स मुबतेदू व्यापसमकिभिः ॥३०८॥ ( महापुराण पर्य ४७ ) 


जिससे कर्मों की सिर्ज रा हो ऐसी वृत्ति धारण करना तप कहलाता है । ये रत्नतय व तप चारों ही गुण 
यदि कषायसहित हो तो स्वर के कारण हैं भौर यदि कषायरहित हो तो आत्महित इच्छुक पुरुषों को स्वर्ग-मोक्ष 
दोनो के कारण हैं । 


जयधबल जंसे महानग्रस्थ के कर्ता श्री भगवण्जिनसेनाचार्य ने उपयुक्त श्लोक मे निष्षषाय, रत्नक्षय 4 तप 
को भी स्वर्ग का कारण कहा है, क्योंकि उपशांतनमोहजीव मरकर स्वर्ग में उत्पन्न होता है। सकषाय रत्नत्रय व 
तप स्वर्ग का कारण होने से देवायु के बन्ध का कारण है। इसीलिये श्री अमृतचन्ताच्रार्य ने तस्वार्थंलार मे सराग- 
सयम को देवायु के बन्ध का कारण कहा है| 
पहिशुद्ध: परंधाम बद्योगिजनजीवितम्‌ । 
सवबूत्त सर्वसावशपयु दासेकलक्षणम्‌ ॥१।। 
अर्थ--जो विशुद्धता का उत्कृष्ट धाम है तथा योगीश्वरों का जीवन है प्रौर सम&्त प्रकार की परापरूप 
प्रवृत्तियों से दूर रहना जिसका लक्षण है वह सम्यकचारित्र है। 


पडबमहात्रतमूल सम्रितिप्रसरं भितान्तसनमवशम । 
गुप्तिफलभारनम्र सन्‍्मतिना कोतित॑ वृत्तम्‌ ॥ ३ ॥ 
शी वद्ध सानस्वाशी तीर्थंकर भगवान ने तेरहप्रकार का धारित्र कहा उस घारित्र के पंचमहात्रत तो मूल 
है पंचसमिति प्रसर ( फंलाव ) है पोर तीन गुप्ति फल है 


पष्चसर्॑ समित्पंच. गुप्तित्रयपावेजितम । 
कोवीश्वदनोरदीणंज रण जग्दर्सिसलम ॥५॥ 


श्री वीर भगवान ने तेरहप्रकार का चारित्र कहा है--५ महाव्रत, ५ समिति और तीव गुप्ति । 


हिसायामनुते स्तेये संधने अर परिशहे। 
विरतित्र तन्भित्पुर स्वंतत्वानुकम्पकः ॥६। शानाजंव सर्य ८ 


है०्छ४ [ प० रतन चन्द जन मुख्तार! 
समस्त जीवों पर दयालु तीर्थंकर भगवान ने हिंसा, मूठ, चो री, कुशील भोर परिप्रहें इन पापों से विरति 
को महात्रत कहा है । 
शी कुस्वकुन्याचाय ने भो चारित्रपाहुड में कहा है-- 
साहति ज॑ महलला आपयरियं ज॑ महल्लपुष्वेहि । 
अं च महुलाणि तदो महल्लया इस हु ताईं॥ ३० ॥। 
अथं--महात्रतों का श्रद्धान महापुरुष करते हैं, पूर्षेबर्ती महापुरुषों ने इनका आचरण किया है और स्वयं 
भी महान्‌ हैं अतः महातव्रत नाम सार्थक है । 


इन उपयुक्त आषयाक्यों से यह स्पष्ट हो जाता है कि मह्व्रत चारित्र है। समतभवायाय ते भी 
कहा है-- 
हिसानृतचौयेंध्यो मेद्रनसेबापरिप्र हास्या थ | 
पापप्रणालिकाध्यों विर्ति: संशस्प चारिश्रम्‌ ॥४६॥ ( र० क० भ्रा० ) 


अर्थ---पाप की नालीस्वरूप हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील तथा परिपग्रह से बिरत होना अर्थात्‌ ये पत्रत्रत 
सम्यरज्ञानी का चारित्र है। 


वत चारित्र है। चारित्न संवर और तिजंरा का कारण है प्रतः महाव्रत भी सवर-निर्जरा के कारणा हैं। 
इसके विपरीत कथन करना अर्थात्‌ महाव़्त को सवर-निजरा का कारण न मानना धर्म और श्रुत का अवशांवाद है। 


->जै. ग. 25-6-70/शा॥। का. ना. कोठारी 


सावलिंग महात्रतरूप भाव बन्ध के कारख हैं या मोक्ष के ? 
शंका-- भावलिगों महान्नतोी छठे गुणस्थासरूप भाव बंध के कारण हैं या मोक्ष के ? 


समाधान-- जीव के शुभ, भशुभ तथा शुद्ध तीन प्रकार के परिणाम होते हैं। जीव के जिस समय जो 
परिणाम होते हैं उस समय वह जीव उन परिणामों से तन्‍्मय होता है। कहा भी है-- 


परिणमब्िजेण दव्वं, तबकालंे तम्मयस्ति पण्णत्त । 

लम्हा धम्मपरिणबों, आबा घम्मो मुशेदध्दों ॥८॥ 

जीयो परिणमदि जबा, सुहेण अधुहेण वा सुहो असुहो । 

सुद्ण तवा सुडों हुव॒कि, हि. परिणामसब्भावों !।९॥ प्रवण्चनसार 


अर्थ--जिसस मय जिसमाव से द्रव्य परिणमन कश्ता है उस समय द्रव्य उसी भावमय हो जाता है ऐसा 
जिनेन्द्रदेव ने कहा है। इस कारण धर्म से परिणत आत्मा घर्मं जानना । जब यह जीव शुभ प्रथवा अशुभ परिणामों 
कर परिणमता है तब यह शुभ ब अशुभ होता है। जब यह जीव शुद्धमावरूप परिणमता है तब शुद्ध होता है । 


इस गाया ९ की टीका में थी जयसेमाचाय ते इसप्रकार कहा है--“मिथ्यात्व, सातादन, मिश्र इन तोन 
गुरास्थानों मे जीव के तारतम्य से अशुभोपयोग होता है। उसके पश्चात्‌ अस्रयतसम्यरष्टि, देशविरत, प्रमत्तसयत 
इत तीन ग्रुणस्थानों मे तारतम्य से शुभोषयोग होता है। उसके पश्चात्‌ अप्रमत्त से क्षीणकषायग्रुणस्थानतक तारतम्य 


दयक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १०७४५ 


से शुद्धोपपोग होता है। सयोगि व ध्धोगि इन दो गुणस्थानों में शुद्ञोपयोग का फल है ।”” 


उक्त प्रागभप्रमाणो से यह खिद्ध हुआ कि भावलिंगी मह्दाव्नती प्रमत्तसंयत ( छठे गुणास्थानवाले मुनि ) 
के शुभोपयोग होता है। वह शुभोपयोग इन तीन ( सम्यक्टव, संयम व बुद्धि पूर्वक शुभराग) भावों से मिलकर बना 
है । यदि शुभोपयोग का भ्र्थ केबल शुभराग ही लिया जावे तो छूठागुणस्थान नहीं बनता, बयोकि छटठेगुणस्थान में 
सम्यक्टव व संयम अवश्य होता है । यद्यपि छठेगुणस्थानबाले मुनि के शुमोपयोग है, शुद्धोपपोग नहीं है और वह 
उस काल में शुभोपयोग से तन्मय है, किन्तु उसके प्रतिसमय संबर, निर्जरा होती है, क्योंकि उसके शुभोपयोग का 
अश सम्मबत्व व संयम मोजूद है। सवर व निजजरा मोक्ष के कारण हैं । 


छूठेगुणास्थानवर्ती मुनि के शुभोपधोग का एक अश शुभराग भी है, उसके कारण सयम की रक्षार्थ भाह्ार, 

विहार, धर्मोपदेश, स्तुति, वदता, पत्रपरमेष्ठि गुणस्मरण आदि शुभ कार्यों मे प्रवृत्ति भी होती है, किन्तु यह प्रवृत्ति 

विषय-कथायरूपी दुष्योन-ताश का कारण ससारस्थिति को छेदने के लिये है। कहा भी है 'सल्तारह्धिति विस्छेव- 
कारण, विधयकषायोत्पन्नहुर््यनबिनाशहेतुभृतं थे परमेष्ठिसबन्धिगुणस्मरणवानपृजादि कुपु: । 

( प. प्र. था. ६१ टोका ) 


छठे गुणस्थानवाले के असम्पूरां रत्नत्रय है अतः उसके शुभराग भो है जित्तके कारण उसके पुण्यबंध होता 
है वह बध भो मोक्ष का उपाय है, ससार का उपाय नहीं है । कहा भो है-- 
/सम्भाविद्वीपृषण्णं ण॒ होइ संसार कारणं णियमा | 
मोश्चस्सहोइ हेउं जह वि नियाण ण सो कुणद ॥४०४॥ भावधशंप्रह 
असम भावपतो रश्मश्रयसस्तिक्ंबंधों थः। 
स विपक्षकृतोधश्यं मोक्षोपायों न बन्धनोपायः ॥२११०॥ प्रुरवायं सिद्धू पाय 
अभ--सम्परदृष्टि के द्वारा किया हुआ पुण्य संसार का कारण कभी नहीं होता, यह॑ नियम है। यदि 
सम्यरदष्टि द्वारा किये हुए पुण्य मे निदान न किया जावे तो वह पृुण्प नियम से मोक्ष का ही कारण है।। ४०४ ॥। 
भावसंप्रह | प्रसम्पूर्णा रत्तत्रय को भावतेवाले के जो कर्मंबन्ध है वह विपक्ष ( राग ) कृत है भौर मोक्ष का उपाय 
प्रवश्य है, बंध का उपाय नही है ।। २११ ॥ पुरुषार्ध सिद्धण पाय | 
छठेगुणस्थान मे निदान का अभाव है अत: छठेगुणस्थान मे शुभराग के कारणा जो पृण्पबंध होता है वह 
मोक्ष का ही कारण है ऐसा उपयुक्त ग्रागम में कहा है । 
के. पा, पु. १ पृ ६ पर भी कहा है यदि शुभ और शुद्ध परिणामों से कर्मों का क्षय न माना जाय तो 
फिर कर्मों का क्षय हो नहीं सकता ।* ( सुहसुद्ध परिणामेहि कस्मक्खया भाजे तक्लायाद्युववत्तीदो । ) 
छठेगुणस्थानयाले के भावभोक्ष के कारण हैं, क्योंकि बहाँ पर रत्तत्रय मोक्षमार्ग है । 
--जे स 9--58/ए९/ रा. दा. कराना 
(१) ब्रत बन्ध के कारण नहीं हैं 


(२) सम्यरवर्शन श्रावि से कदापि बन्ध नहीं होता; उनके साथ रहने बाला राग ही 
बन्ध का कारण है 


शंका--सत तो बंध के कारण हैं। जैसशास्त्रों में द्रत को ग्रहण करने का क्यों उपदेश विया गया ? 


१०७६ |] [ १० रतनबन्‍्द जेन मुख्तार : 


समाधान--हिसा, धसत्य, चोरी, अब्रह्म और परिप्रह से निवृत्त होना ब्रत है । प्रतिज्ञा कके जो तिथम 
लिया जाता है बह व्रत है । मतुष्य विचार करता है कि जो ये हिंसादिक परिणाम हैं वे पाप के कारण हैं। जो पाप- 
कार्य में प्रवृत्त होते हैं, उन्हे इसी भव मे राजा दण्ड देते हैं और पापाचारी परलोक मे दुःख उठाते हैं, इसप्रकार 
वह बुद्धि से समझकर हिसादिक से बिरत हो जाता है | स. घसि. अ. ७ सु. १ की टीका । 


पापों से निभृत्ति अथया विरति तो बध का कारण नहीं हो सकती । यदि पापों से निवृत्ति या विरति बंध 
का कारण माना जावे तो क्‍या पापों में प्रवृत्ति या रति सवर-निर्जरा का कारण होगी ? सब पापो से निदुत होना 
सामायिक सयम नामक एक ब्रत है। वही ब्रत छेदोपस्थापना सयम की श्रपेक्षा पाँच प्रकार का है। दस धर्मों में से 
सयम भी एक प्र॒म॑ है। चारित्र के पाँच भेदो में से प्रथम व द्वितीय भेद सामायिक चारित्र व छेट्रोपस्थापना चारित्र 
है। तत्त्यापंसुत्न अध्याय ९ में धर्म व चारित्र को सवर का कारण कहा है तो फिर व्रत बब या आस्रव के कारण 
कंसे हो सकते है ? 


त. मूं अ. ८ सृत्र १ में मिध्यादर्णशन, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग को बध का कारण कहा है। 
ब्रत न तो मिथ्यादर्शनरूप हैं; न अविरतिडप हैं, न प्रमादूप न कषायरूप हैं प्रोर न योगरूप हैं, फिर प्रत बध के 
कारण कंसे हो सकते हैं ? बध का कारण जो प्रविरति उसका प्रतिपक्षो ब्रत है । ज॑ंसे बछ का कारण मिध्यादर्शत 
का प्रतिपक्षी सम्यरदर्शन बंध का कारण न होकर सवर व निजजरा का कारण है उसीप्रकार बध के कारखभूत 
अविरति का प्रतिपक्षी त्रत भी सवर और निजंरा का कारण है । 


ते सृ, कष, ६ सृत्र २१ में सम्यक्त्व अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन को देवायु के आख््त्र का कारण कहा है। उसका 
यह भर्थ है कि सम्यग्दर्शन के सद्भाव मे कषाय व योग के कारण जो प्रायुकर्म का आज्व होगा वह मात्र सौधर्म 
प्रादि बिशेष देवो की आयु का आख्रव होगा । सम्यर्दर्शन तो स्वय प्रास्रव या बंध का कारण नही है। कहा भी 
है--- जितने अश से सम्यरदर्शन है उतने भ्रश से बध नही है जितने भ्रथ से राग है उतने भ्रथ से बध होता है ।' 
पुरवायंसिद्धय पाप श्लोक २१२ । हसीप्रकार त झ्ू अ. ६ सूत्र १२ व २० में सराग सयम को साता वेदनीय व 
देवायु के बध्त का कारण कहा है वहाँ पर भी सयम प्र्थाद्‌ चारित्र को बध का कारण कहने का प्रभिप्राय नहीं है, 
किन्तु सयम के होते हुए राग आदि के द्वारा जो वेदतीयकर्म व आयुकर्म का आख्रव होगा उसमे सातावेदनीय व 
देवायु का प्रा्धववघ होगा । पुरषायंसिद्धश्र पाय श्लोक २१४ व २१५ मे कहा भी है--'जितने भ्रश॒ से चारित्र है 
उस भ्रण से बच नहीं है तथा जितने प्रण से राग है उतने प्रश से बध होता है। योग से प्रदेशयष तथा कषाय से 
स्थितिबंध होता है। सम्यग्दर्शन, सम्यग्झान और सम्यकचारित्र न योगहप है न कषायरूप है अतः सम्यर्दर्शन 
सम्यरज्ञान व सम्यकनारित्र मे बध नहीं होता ।' 


तस्वार्थसृत्र अ० ७ में जो ब्रत को पृण्यास्रव का कारण कहा है उसका यह अभिप्राय है कि व्रत के समय 
यदि अहिंसा, सत्यवचन प्रौर दी हुई वस्तु के ग्रहएारूप प्रश्न॒त्ति होती है तो वह प्रद्व॒त्ति बंध का कारण है। ब्रत तो 
चौदहमनें प्रयोगकेवली गुणस्थान मे भी है, क्योकि प्रमत्तसयतग्रुणस्थान से श्रागे सब जीव सयत होते है" किन्तु 
चौवहवें अयोगकेवली गरुणस्थान मे भ्राल्व व बध्च नहीं है, क्योंकि वहाँ व्रत का सद्भाव होते हुए भी प्रवृत्ति का 
अभाव है। अतः पापों से निवृत्ति या विरति बध का कारण नहीं है, किन्तु प्रवृत्ति भ्रास्रव का कारण है। 


१. 'सपमानुवादेन सवता: प्रमचादयोगकेवल्वश्ता:।' स0 सि0 १८ 


व्यक्तिरव और कृतित्व ] [ १०७७ 


स. स्ि. न्ञ. ७ सूत्र १ की टोका में यह शका उठाई गई है कि ब्रत आखब का कारण नहीं है, क्योकि 
संबर के कारणों मे इसका अन्तर्भाव होता है । इसका उत्तर देते हुए श्री पृज्षपादाजाथं ने कहां है-'यह कोई 
दोष नहीं, वहाँ निवृत्तिह्प सवर का कथन करेंगे और यहाँ प्रवृत्ति देढी जाती है. हिंसा, असत्य और अदत्तादान 
आदि का त्याग करने पर अहिसा, सत्यवचन प्ौर दी हुई वस्तु का ग्रहणआदिरूप किया देखो जाती है। दूसरे ये 
ब्रत गुप्तिप्रादिरुप संवर के अज्भ हैं। जिस साधु ने ब्रतों की मर्यादा करली है वह सुल्लपूवंकर सवर करता है। 
हवासिकातिकेयनुप्रेक्षा गाथा ९५ मे भी कहा है-सम्यकत्व, देशब्रत, महात्रत, कषायो का जीतना और योगो का 
अभाव ये सब सवर के नाम हैं! । सम्पग्दर्शन के होने पर मिथ्यात्व और प्रनम्तानुबन्धी कषाथोदय का प्रभाव हो 
जाने से मिथ्यात्व के उदयते बधनेवाली १६ प्रकृति और अतन्तानुबन्धी के उदय से बधनेवाली २४ प्रकृति इस प्रकार 
४१ प्रकृतियों का संवर हो जाता है। देशब्रत के ग्रहण करने पर अप्रत्याड्यानावरण कषाय के उदय का अभाव हो 
जाने से, प्रप्रत्याब्यानावरण कषायोदय स्रे बन्धनेवाली दस प्रकृतियों का संवर होजाता है। महाव्रत के ग्रहण फरते 
पर प्रत्याश्यानावरण कषाय के उदय का अभाव हो जाने से प्रत्याब्यानावरण कषायोदय से बंधतेबाली चार प्रकृतियों 
का सवर हो जाता है। स्वार्ध सिद्धि अध्याय ९ सूत्र १ की टोका । अतः प्रणुन्नत व महाव्र॒त १० व ४ प्रकृति के 
सबर के कारण हैं । 


समयसार गाया २६४ मे भी व्रतों को बन्ध का कारण नही कहा है, किस्तु 'ब्रतों मे जो अध्यवसान किया 
जाता है उससे पुण्यबन्ध होता है ऐसा कहा है | गाभा २६२ मे भो कहा है निश्चयनय से जीव को मारो या मत 
मारो जीवो के कर्मबध अध्यवसाय कर ही होता है यह ही बंध का सक्षेप है ।' 


नय के जानने वाले को प्रतेकान्त ओर स्याह्वाद के द्वारा अनेक कथघनों का समन्वय कर लेना कोई कठित 

नही है । कहा भी है--'तीधंकरो ओर आहारक कर्मों का भी जो बध सम्यवर्व झौर चारित्र से आगम में कहा है 

बहू भी नय वेत्ताओ को दोष के लिये नहीं है ( पु० छ्ि० उ० श्लो० २१७ )। एकास्ती इस कथन में विपरीत 
धारणा कर लेते हैं । 

--जो. १ 25-4-64 /५/ कान्तिलाल 


“सिय्यात्वादि के सदभाव में भी रागादि न करें तो अन्ध नहों होता” इसका स्पष्टोक रण 


शंका--पंचा स्तिकाय गाथा १४९ में लिखा है कि मिस्यात्वादि कर्तों का सद्भाव रहते हुए भी यवि जीव 
रागादि न करे तो धन्ध नहीं होगा, पह कैसे संभव है 


समाधान --उपशमसम्यर्इष्टि जीव उपशमश्रेणी चढ़कर जब उपशातमोह ग्यारहवें गुणस्थान मे पहुंचता है, 
तब उसके मिथ्यात्वऋम, अप्रत्याब्यानावरणा[दिकर्म ( दृव्यमसयम ), क्रोबादिकधायकर्म, योग का सद्भाव तो है, 
किन्तु दर्शनमोहसी यकमें व चारित्रमोहतोयकर्म का पूर्शाझ्य से उपशम हो जाने के कारण राग्र-ह्वष उत्पन्न नहीं 
होता है, इसीलिये उसकी 'छद्मस्थवीतराग' सज्ञा है अतः उसके कर्मेबध प्र्थात्‌ स्थिति, अनुभागबध नहीं होता है, 
क्योंकि सकषाय भर्थात्‌ रागी-ढ पी जीव ही कर्मों से बधता है । 


१. 'सम्मत्तं देन्न वयं महटकयं तह जञ्नी कप्माचाणं । 
एदे सवरणामा जोगा.भ्रावो वहा चेव ॥ €ए ॥ 
९. तहवि अत्यवोज्जे सच्चे के अपरिश्ाहवणे चेव | 
कोरड अप्यवज्नाण जंतेण दु बण्ब्रए.. पुण्णं ॥ १६४ ॥ 


१७७८ ] [ प० रतनचन्द जैन मुश्तार ! 


इस उपशांतमोहछबस्थवीतराभ ग्यारहवेंगुणस्थान की प्रवस्था को ध्यान में रखकर भरी असृतचरद्राचार्य ते 
चंच्ास्तिकाय गाया १४९ की टीका मे हसप्रकार लिखा है । 


॥रागाहिसावातामभावेद्रब्य विध्याश्वासंय मकषाययोगसऊज़विषपि जीवा न अष्यस्ते” । रागादि भावों का 


झभाव होने से द्रव्यमिथ्यास्व ( मिथ्यात्वकर्मे ), द्रव्य भ्रतंयधम ( अप्रत्याद्यानावरणादि कर्म ), द्वव्यकषाय 
( क्रोधादिकर्म ), द्रव्ययोग के सद्भाव ( सत््व ) मे जीव बंधते नहीं हैं । 


दसवें गुणस्थानतक चारित्रमोहनीयकर्म का उदय रहता है, उस उदय के अनुरूप जीव के रागादिरूप 
परिणाम भी होते हैं और रागादि परिणामों के कारण जीव के बंध भी होता है । ऐसा संभव नहीं है कि द्रव्य- 
मिध्यात्व का तो उदय हो झौर जीव के मिथ्यात्यवरूप भाव न हो । मिथ्यात्वकर्मोदय होने पर जीव॑ के मिथ्यात्वभाव 
अवश्य होगे, क्योक्ति अपने फल को उत्पन्न करने में समर्थ जो कर्म की अवस्था है, बहु उदय है। श्री अमृतचरह्ा- 
खायें ने गाथा ५३ की टीका में कहा भी है-- 


“यानि स्वफ़लसंपादनसम्धकर्मावस्थालक्षणाग्युवयस्थातानि ।/ 


दसवेंग्रुणस्थान में आ्रात्मपरिणामों मे विशुद्धता बहुत भ्रधिक होती है और चारित्रमोहनीयकर्मोदय बहुत 
सूक्ष्म होता है तथापि उस सूक्ष्मलोम कर्मोदय के अनुरूप उस शक्तिशाली सम्यग्दष्टिजीव को सूक्ष्ष्लोभरूप परिशमन 
करना ही पढता है, इसीलिये इस दसबेंगुणस्थान का नाम सूक्ष्मसाम्पराय है । 


*घदि जीवगत रागाह्मावेपि व्रनब्यप्रत्ययोवयमात्रेण बंघो भवति तहि सर्वदेव बंध एवं । कस्मात्‌ ? ससतारिणां 
संदेश कर्मोदयल्थ जिद्यसानस्थादिति । ( श्री जयसेमाजायकृत टोका ) 


“बदि जीव के रागपरिणाम के अभाव में द्रव्पप्रत्ययोदय ( द्रव्यपोगोदय ) मात्र से बंध होने लगे तो 
स्वेदा बष होगा, क्योंकि संसारीजीव के सर्वदा कर्मोदय रहता है ४” इसके आधार पर यदि कोई यह कहे कि मात्र 
मिंथ्यात्वादि कर्मोदय सै बंध नहीं होता तो उसका ऐसा कहुना उचित नहीं, क्योकि क्री जयसेमाचार्य ने स्वयं 
गाभा १४५७ की उत्थानिका में इसप्रकार लिखा है कि सिथ्यात्वादि कर्मोदय होने पर जीव के सम्यबस्वादि युरयों का 
घात हो जाता है अर्थात्‌ मिथ्यात्वादि प्रगट हो जाते हैं । 


०"क्षय मोक हेतुधृतानां सम्यग्वर्शनज्ञानचारित्रानां जीवगुणाना वस्जस्प सलेनेव सिष्यात्वादिकर्मणा प्रतिपक्ष- 
भूतेन प्रर्छावने दर्शयति ।/” 


प्रत' व्रिव्यप्रत्यपोवयमात्र ण' से द्रव्ययोग का ग्रहरा करना चाहिये, मोहनीयकर्मोदय को नही अहरा करना 
जाहिये, क्योंकि मोहनीयकर्मोदय होने पर रागादिक अवश्य होगे और कमंबन्ध भी अवश्य होगा। मोहनोयकर्म के 
झ्तिरिक्त अन्य कर्मोदिय से अध नहीं होता है। कहा भी है--- 


“ओवइया बंधयरा सि बरो ण सब्वेधिमोबश्याणं भावाणं गहुणं, गवि-जाविश्रादीण थि ओदइयभावषाणं 
बंधकारणसण्पसंगा । जरुप अण्णपव विरेगेहि नियमेण जत्सण्णयवदिरेगा उबलभंति त तत्स कज्ञमियथरं चर कारण 
इदि जायादों मिष्छशावोणि लेव अंधकारणाणि ।” धवल ७ पृ० १० । 


ओऔदबिकभाय बन्ध के कारण हैं ऐसा कहने पर सभो भौदधिकमावों का ग्रहण नहीं समझना चाहिये, 
क्योकि बेसा मानने पर गति, जाति आदि नामकरमंसम्बत्धी प्रौदविकभावों के भो वध के कारण होने का प्रसंग 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०७९ 


आजायगा । 'जिसके अन्वय और व्यतिरेक के साथ नियम से जिसके अन्यय और व्यतिरेक पाये जायें वह उसका 
काय्ये और दूसरा कारण होता है, इस न्याय से मिध्यात्वादिक ही बंध के कारण हैं। 


/सकवायस्वाज्जोव: कर्मणो योग्यान्पुद्गलानावसे स बन्ध: ।? त० धु० अ० ८ हू० २। 
“करमंणः इति हेसुनिर्देशः कर्णी हेलुओंबः सकवायों भजति, माफमंध्य कपायलेपो5स्ति । 


क्रमंदिय से जीव कषाय सहित होता है। फषाय सहित होने से जोव कर्म के योग्य पुदगलों को ग्रहण 
करता है वह बंध है । 
मोहनीयकर्मोदय होने से जीव के रागादिभाव होते हैं और रागादिभाव होने से जीव नवीनकर्मों को 
बाँधता है । इसप्रकार मोहनीयकर्मोदय वध का कारण है अन्य कर्मोदय बंध के कारण नहीं हैं, क्योंकि ग्यारहवें 
आदि गुणस्थानों में अन्य कमदिय होने पर भी मोहनीयकर्मोंदय ने होने से बंध नहीं होता है । दसवें गुणत्यान तक 
मोहनीपकर्मोदय है जिससे रागरादिभाव उत्पन्न होते हैं ओर कर्मंबन्ध भो होता है । 
+-णें. ग. 30-3-72/शा। देहरा तिनारा 


शुभोपयोग से बर्ध के साथ-साथ संवर-नि्जरा भो होते हैं 
शका-- शुभोपयोग सान्र-बंध का कारण है ।' क्या यह लिश्थय का कथन है ? 
समाधान--निश्चयतय की इृष्टि मे जीव के न बन्ध है ओर न मोक्ष है। भी कुम्वकुस्वाचार्थ ने थी 
सम्फसार पक्ष मे कहा भी है-- 
जीवे कम्म॑ बद्ध' पुदु चेदि बवहारणयभणियं । 
सुद्धणयह्स दु जीवे अबद्धपट्ट हवइ कस्स ॥ १४१ ॥ 
अर्थावु-जीव में कर्म बढ़ है तथा स्परशंता है ऐसा व्यवह्ारनय का वचन है जीव कर्मों से बढ नहीं ऐसा 
निएययनय का वचन है। 
मुक्तरचेत्‌ प्राकूभवेश्यन्धो नो बन्धो सोचन कथस्‌ । 
अबंधि सोच नेंब सुख्चेर्यो निरर्थकः ।। 


यदि जोब मुक्त है तो पहले इस जीव को बच अवश्य होना चाहिये, क्योकि यदि बध न हो तो मोक्ष कैसे 
हो सकता है ? इसलिये अबद्ध ( नहीं बधे हुए ) को मुक्ति नही हुआ करती । उसके तो मु च्‌ ( छूटने की वाचक ) 
घातु का प्रयोग ही व्यथं है । अर्थात्‌ कोई जीव पहले बधा हुआ हो फिर छुटे तब वह मुक्त कहलाता है, उत्तीप्रकार 
जो जीव पहले कर्मों मरे बधा हो उसी की मोक्ष होती है । 


“बंधश्च शुद्धनिश्येन नात्ति तथा बंधपुर्वको मोक्षोएपि | थवि पुनः शुद्ध निश्वयेश बधों भव्ति तवास्थदेध- 
घध एवं मोक्षों नास्ति 

शुद्धनिश्वयनय को अपेक्षा से बध है ही नही, इसप्रकार शुद्धतिश्वयनय से बधपूर्वक मोक्ष भो नहीं है। 
यदि शुद्धनिश्ययनय की प्रपेक्षा बंध होवे तो सदा ही बंध, होता रहे, मोक्ष ही न हो । 


अतः निश्ययनय की इष्टि में 'शुभोपयोग बंध का कारण है' यह कथन संभव नहीं है । 


१०८० ] [ १० रतनचन्द जेत मुश्तार: 


झुभोपयोग से मात्र बध ही होता हो ऐसा एकास्त नहीं है। शुभोपयोग से सबर व निर्जरा भी होते हैं। 
धबल थ जयघबल जंसे मद्दान्‌ ग्रंथों के कर्ता भो बीरसेनाजार्य ते फहा भी है-- 


“सुहसुद्ध परियामेहि कम्मक्दायासावे तक्लयाद्ुबबसीदों । ( ज० ध० पु० १ प० ६ ) 
अर्थ--यदि शुभ परिणामों से और शुद्ध परिणामों से कर्मों का क्षय न माता जाय तो फिर कर्मों को 
क्षय हो ही नहीं सकता । 
“अरहंतगमोक्कारों संप्हिययंधादों असंखेक्जगुण कम्मक्खपयकारओत्ति |” 
अर्थ--अरहत नमस्कार ततुकालीन बध की अपेक्षा असंस्यातगुणी कर्मेनिजंरा का काररा है। 
अरहूंत जमोक्फारं भावेश ये जो करेवि पयड़मदी । 
सो सब्बदुस्द्मोक्थ,.. पावइ  अधिरेण कालेण ॥। 


अर्ध--जो विवेकी जोब भावपूर्वक अरंहुत को नमस्कार करता है, वह अतिशीघक्र सब दुःखों से मुक्त हो 
जाता है भर्थात्‌ मोक्षपद प्राप्त कर लेता है । 


धरध्यान शुभोपयोग है । उस घम्मध्यान के द्वारा दशंनमोहनीय प्रौर चारित्रमोहनीयकर्म का क्षय होता है 
हसीलिये धर्मेध्यान मोक्ष का कारण है । 
भाष॑तिविहपयारं सुहासुहँ सुद्धमेव णायथ्यं । 
असुहं चर अट्टरहु सुह धम्मं जिणरवरिवेहि ॥७६॥ भावपाहुड़ 
अर्थ--शुभ, अशुभ और शुद्ध ये तीबप्रकार के भाव जानने वाहिये। प्रार्तें-रौद्रष्यान अशुभ हैं और धर्मे- 
ध्यान शुभ है, ऐसा जिनेस्द्रदेव ने कहा है । 
“प्रोहुणीयविणास्ते पुण घस्मस्पताणफर्ल, सुहुमसपरायचरिससमए तह्स विणाठुवलंभादों ।” 
धा० पु० १३ पु० य्ः्१्‌ 
अरथ--मोहनीय का ताश करना धर्मध्यान का फल है, क्योंकि सूक्ष्मसाम्परायगुणस्थान के अन्तिमसमय में 
उसका विनाश देखा जाता है । 
“परे मोक्ष हेतु ॥९१२९॥।” सोक्षशास्त्र 
इस सूत्र में श्रीमदुमास्वामो आचाय ने धर्मध्यान और शुक्लध्यान दोनो को मोक्ष का कारण बतलाया है । 
यदि शुभोपयोग से मात्र कमंब ही होता भौर संवर-निर्जरा न होते तो धमेध्यान, जो शुभोपयोगरूप है, 
मोक्ष का कारण न होता । अतः शुभोपयोग से मात्र बंध ही होता हो ऐसा एकान्त नहीं है, व्योक्ति शुभोपयोग 
धंबरतिजरा का भी कारणा है| 
--णें. ग. ।5-5-69 5 / झुप्रतप्रमाद 
(१) शुभोपयोग बस्ध व संबर-निजेरा दोनों का हैतु है 
(२) शुद्धोपयोग से भ्ास्व भी होता है 
शंका--शुभोषयोग से तो कमंबरध होता है, उससे संबर, निर्जरा कंसे हो सकती है ? चतुर्थ आदि गुण- 
स्थानों में जितने अंशों में शुभोपयोग है उससे ही उन गुणस्यानों में संबर, निजरा होती है, शुभोपयोग से तो मात्र 
बन्ध हो होता है, ऐसा क्यों न लाता जाये ? 


व्यक्तित्व और हतित्व ] [ १०८१ 


समाधान -भी कुर्बकुन्दाचार्य ने शुद्धोपयोव का लक्षण इस प्रकार कहा है-- 


घुविदिदपयतवघुसो संजमतबसंजुदो विगवशगों । 
समणो समसुहदुक्खो, सणिदों सुद्धोवभगो सि ॥१४॥ प्रववनसार 


जिस मुनि ने पदार्थों को, सूत्रों को भलीभाँति जान लिया है, जो ध्॑यम-तप से युक्त है, बीतराग है और 
जिसको घुख दु ख समान है, ऐसा मुनि शुद्धोपयोगरूप होता है । 


इस गाथा से इतना स्पष्ट हो जाता है कि मुन्ति के हो शुद्धोपपोग हो सकता है, श्रावक के शुद्धोपपोग नहीं 
हो सकता है और वह मुनि ( समस्तरागाबिदोव रहिस्वाद्ीतराग:ः ) बुद्धिपूवक समस्त रागादि दोषों से रहित होने 
के कारण, बीतरागी होना चाहिये । 


“सिविकल्पप्तमाधिकाले तु निश्यपेनेति तवेद क्र नामास्तरेण परमसाध्यतिति तवेव परमसाम्य पर्याधतासा- 
म्तरेण शुद्वोपपोगलक्षण: भ्रामष्यापरतामा सोक्षमार्गों शातव्य हृति ।/ 
( प्रबचनसार गाथा २४२ जयसेना० पृ० ५८३ ) 


सम्पर्द्शन-ज्ञान-चा रित्र की एकाग्रता निश्चय से निविकल्पसमाधि में होती है उप्तीका नाम परम साम्य 
है भोर वह साम्य ही शुद्ोपयोग का लक्षण है । वह साम्प ही श्रामण्य है अथवा मोक्षमार्ग है। इस कथन से इतना 
ओर स्पष्ट हो जाता है कि 'शुद्धोपयोग” निर्विकल्पसमाधि में होता है और निर्विकल्पसमाधि मुनि के ही द्वोतो है। 


/सर्बपरित्याग: परमोपेक्षा संपमो बोतरागचारित्र शुद्धोपपोग इति याववेकार्थ: ।” प्रवजनतार पृ. ५"२॥। 


सर्वेपरित्याग ( अतरग व बहिरग समस्त परिग्रह का पूरंंख्पेरा बुद्धिपृवक परित्याग ), परमोपेक्षा- 
संयम, वीतराग चारित्र भौर शुद्धोपयोग ये एकार्थवाची हैं। अर्थात्‌ प्रपहतसयम या सरागदारित्र मे शुद्धोपयोग हीं 
हो सकता है। जब सरागचारित्र बाले के शुद्धोपपोग नही हो सकता तब एकदेशपतयत व असयत के शुद्धोपयोग ऋंसे 
हो सकता है ? भर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 


#क्षय प्रामृत शास्त्रे तान्येव गुणस्थानानि संक्षेपण शुभाशुभशुद्धोपपोगकपेण कथितानि । कथमिति खेंतृ ? 
मिध्यात्थ-सासावन मिश्गुणश्यामत्रये तारतस्थेवा शुभोपयोग:, तबनब्तरमर्ंपतसम्यग्हष्थि-वेशविरत-प्रमशत्तंयतगुण- 
स्पानत्रये लारतम्पेन शुभोपयोग:, तदनस्तरमप्रमलाविक्षीगकृषायाम्तगुशस्थानघट्के तारतम्पेन शुद्ोपपोग। तबनन्तरं 
सपोग्ययोगीजिगगुणस्थानद्ये शुद्धोपपोगफलमिति भावाघ॑ं: ९ प्रवचनसार 


प्रामृतशास्त्र मे उन शुभ, भ्शुभ व शुद्धोपयोग का संक्षेपक्प कथन (४ गुसास्थानों को अपेक्षा किया गया 
है, जो इस प्रकार है--मिध्यात्व, सासादन और मिश्र इन तीनगुणस्थानों मे वारतम्प मे घटता हुमा प्रशुभोषयोग 
है। भप्रसंयतसम्यरइष्टि, देशविरत तथा प्रमत्तव्ं॑ंचत हन तीन गुणल्थानों मे सारतम्य से बढता हुश्ला शुभोपयोग है। 
प्रप्रमत्त से लेकर क्षीणकषाय तक छह गुणस्थानों में तारतम्य से बढ़ता हुआ शुद्धोपपोग है। समोगिजित भौर 
क्षयोगिजिन इन दो गुणस्थानों मे शुद्धोपपोग का फल है । 


इस आपषंवाक्य ते स्पष्ट है कि प्रथमोपशमसम्पक्ल्वोस्पत्ति के समय चोथे गुशास्थान के प्रारम्भ में तथा 
पाँचवें व छठे गुरास्थानों में ब्रतों के काश्णा प्रतिसमय जो निर्जेरा होती है वह शुमोपयोग का ही फल है, क्योंकि 
इन तीत गुणस्थानों मे शुद्धोपपोग नहीं होता है, जैसा कि उपयुक्त आर्षप्रमारों में कहा गया है । 


१०८२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


सौधे, पाचकवें, छठे हन तोनगुणस्थानों मे सम्यक्त्व तथा सम्यकत्व व ब्रतो के साथ-साथ बुद्धिपूर्वंक राग भी 
है । गत; इस मिश्रभाव को शुभोपयोग कहा गया है, इससे बच भी होता है और संवर, निर्जेरा भी होती है। यदि 
कहा जाय कि एक ही कारण से दो भिन्न-भिन्न विपरीतकाय नहीं हो सकते हैं सो ऐसा ऐकान्त भी नहीं है, बयोकि 
घी के दौपकरूप एक ही कारण से प्रकाश व भषकाररूप धुम्र एक हो समय मे दो विपरीत कार्य उत्पन्न होते हुए 
दिखाई देते हैं। कहा भी है-- 


"सपसोष्म्युदय हेतुस्या झिजराज्रवाभाव इति चेतु न एकस्यानेककार्या रम्भदर्शनातू । [रा० वा० ९॥३।४] 


यहाँ पर शंकाकार कहता है कि तप से तो पृण्यवधत होकर इन्द्र प्रादि के सांसारिकसुख मिलते हैं, जेसा कि 
परमात्मप्रकाश २।७२ में 'इ बस वि तवेण' द्वारा कहा है; फिर तत्त्वायंसुत्र “तपतला निर्जरा च ॥९।३॥”* अर्थाव्‌ 
तप से सवर निजरा होती है ऐसा क्यो कहा गया है ? आचार्य कहते हैं कि ऐसी शंका ठीक नहीं है, क्योकि एक 
कारण से अनेक कार्य पाये जाते हैं अर्थात्‌ तप से इन्द्रादि पद का कारण पुण्यवंध भी होता है और सबर-निजंरा भी 
होती है । 

धमंध्यान घुभोपयोग है जेंसा कि श्री कुन्दकुम्दायाय ने भावपाहुड़ में “सुह धम्मं जिणवर्रिदेहि' पद द्वारा 
कहा है । इस शुभोपयोगरूप धमंध्यान से तवर-निजंरा भी होती है, इसोलिये तस्वायंसूत्र अध्याय ९ में “परे 
मोक्षहेत्‌ ॥२९॥।” सूत्र द्वारा शुभोपयोगरूप धर्मध्यात को मोक्ष का कारण कहा है। अर्थात्‌ गुभोपयोगरूप घधमंष्यान 
से संबर व निर्जरा होतो है इसीलिए मोक्ष का कारण बतलाया गया है । 


थो वीरसेनाचारय भी लपधबल मे कहते हैं-- 
“सुहुसुद्धप रिणामे हि कम्मक्थयामादवे तक्खयाणुववसीदों ।” [ पु० ११० ६ | 


अर्थ---यदि शुभपरिणामों से और शुद्धपरिणाम्रो से कर्म का क्षय न माना जाय तो फिर कर्मों का क्षय 
हो नहीं सकता है । 


प्रधमोपशमसम्यक्त्व से पूर्व पाँच लब्धियाँ होती हैं। उनमे से पाँचवी जो करणलब्धि है, उसमे प्रतिसमय 
असस्यातगुणी-प्रसंडपातगुणी कर्मों की निजरा होती है प्रौर उसके पश्चात्‌ चतुर्थ भ्रादि गरुणसु्थानों में कर्मों की 
निजंरा होती है वह शुभोपयोग से ही होती है, क्योकि शुद्वोपपोग तो सातिशयअप्रमत्तसंयत-सातबें गुणस्थान से 
होता है प्रथवा स्यारहवें गुणस्थान से होता है। यदि शुभोपयोग से निजंरा न मानी जाय तो करणलब्धि मे निजेरा 
के अभाव में सम्पक्त्वोत्पति के अभाव का अ्रसंग्र ग्रा जायथगा जिससे मोक्ष का भो प्रभाव हो जायगा। 


शुभोपयोग मिश्रित परिणाम होने के कारण विशिष्ट पृण्यवध व सवर-निर्जरा इन दोनों का कारण 
होता है । 


यदि कहा जाय कि शुभोपयोग में जितने शणों में सम्यकत्थ थ चारित्र है उतने अशो में खबर, निजंरा 
द्ोती है भौर जितने अधो मे राग है उतने अशो मे बच होता है, क्योकि सम्यग्दर्शन व सम्यकचारित्र सोक्ष के ही 
कारण हैं वध के कारणा नहीं हैं, तथा राग-द्वंष बन्ध का ही कारण है, संवर-निजरा का कारण नहीं है। सो ऐसा 
कहना ठीक नही है, क्योंकि ऐसा एकान्तनियम नही है । 

यहापि शुद्धनिश्यमनय से सम्यग्दर्शन-चारित्र संबर ब निजंरा के कारण हैं और राग बथ का कारण है 
तथापि तीर्थंकर प्रादि कुछ ऐसी विशिष्ट करमे-प्रकृतियाँ हैं जिनके बन्ध मे सम्यक्‍त्व प्रथवा सम्यक्‍त्व वे चारित्र 
कारण होते हैं तथा विशिध्ट प्रशस्तराग भी मोक्ष का परम्परा कारण हो जाता है । 


व्यक्तिश्य धौर कृतित्व ] [ १०८३ 


दादशांगसूत्रों के एकदेश का ज्ञान गृरुपरम्परा से श्री घश्तेनाचार्थ को प्राप्त हुआ था। थी धरसेनाचार्य 
से यह ज्ञान भी पृष्पयत व भी भूतबलि को प्राप्त हुप्ता था, जिस्होंने उत दादशागसूत्रों को लिपियद्ध कर दिया और 
शास्त्र का नाम घटलंडागम रखा । इस घट्खण्डागन के छठे खण्ड महाबध्च मे मिथ्यात्व, असयम, कधाय और योग 
को कर्म प्रकृतियों के बन्ध का कारण कहा है, किन्तु आहारकद्विक धौर तोथैकर इन तोनप्रकृतियों के लिये, भिथ्यात्व 
आदि को बन्ध का कारएा न कहकर, सम्यरद्शन आदि को बन्ध का कारण कहा है। वे द्वादशांग के (सूत्र 
इसप्रकार हैं-- 


"झाहारदुर्ग संजमपर्चयं । तित्ययरं सम्मसपतच्चयं |” ( म. ब॑ं. पु. ४ पृ. १८६ ) 


द्वादशाग के इन सूत्रों से यह स्पष्ट हो जाता है कि सम्परदर्शन व संयम विशिष्ट-कर्म-प्रकृतियों के लिये 
बरघ का भो का रण है, हसीलिये इन प्रकृतियों के बन्ध का कारण मिथ्याश्वादि को नहीं कहा गया है। द्वादशांग 
के सूत्रों का प्रनुसरणख करते हुए श्री कुम्वकुम्दाजायं ने भी कहा है-- 


सामण्णपच्चया झलु चठरो भण्णंति बंधकसारों। 
मिच्छत अधिरसणं कपायजोगा ये बोटब्या ॥१०९॥ ( समयसार ) 


बन्ध्र के करनेवाले सामान्यरूप से चारप्रत्यय ( कारण ) कहे गये हैं । वे चार प्रत्यय मिथ्यात्यव, अविरति, 
फषाय और योग जानने चाहिए । 


गहा। हु जहण्णादो जाणपुणादों पुणोनि परिणमदि। 

अध्णर्ं भाणगुणों तेण दु सो बंधगों भणिदों॥ १७१४ 
दंतगगाणचरिरं ज॑ परिणसदे जह॒ण्मसावेण । 

णाणी तेण तु अज्मदि पुर्गल कस्मेण विविहेण ॥ १७२ ॥ ( समयप्तार ) 


यद्यपि समयसार गाथा १०९ में मिथ्यात्वादि को बन्ध का कारण कहा है, किम्तु सम्यरदर्शन सम्यरक्षान 
ओर सम्यक्चारित्र भी जब तक जघश्यभाव से परिणमते हैं अर्थात्‌ भ्रपनी उत्कृष्टदशा को प्राप्त नहीं होते हैं तबतक 
उनसे भो बस्ष होता है । 
बसजणाणचरित्ताण मोकसमर्गों ति सेविवज्याणि । 
साधृहि इवं भ्रणिदं तेहि वु बन्धो वे मोक्सों था।| १६४ ॥ पंचास्तिकाय 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र मोक्षमार्ग हैं इसलिए वे सेवनयोग्य हैं ऐसा साधुश्ों ने कहा है। उन दर्शन-झान- 
यारिन से बन्ध भी होता है शोर मोक्ष भी होता है। इसप्रकार एककारण से दोकार्य बतलाये हैं। थी समंत्ा- 
चाय ने रत्मकरण्ड आावकाचार मे निम्न प्रकार कहा है-- 
देशवासि समीक्षीमं, धर्म कर्मनिवहुंजम । 
संतारदु:क्षतः ससस्‍्वातु, यो धरत्युलने सूखे ॥ २ ॥। 
संस्कृत हीका-- उत्तमे छुले स्वर्ग पवर्गावि प्रभवे धले, स धर्म इत्युच्यते । 
में स्मतभ्द्ाचार्य समीचीनधर्म को कहता हूँ । वह धर्म कर्मों का नास करनेवाला है तथा प्राणियों को 
जन्म-म रणकषपी दुःछों से छुड़ाफर उत्तमसुल प्रर्धाद्‌ स्वर्ग व मोक्ष सुख में रखने वाला है । 


टैे्ब्ड ] [ पं« रतनचल्द जैन मुख्तार: 


यहाँ पर भी धर्म को पुण्यवन्ध के द्वारा स्वगंसुख को देनेवाला और कर्मों के नाश से मोक्षसुख को देनेवाला 
घतलाथा गया है । 


औओोंकारं बिन्दुतपुक्त निश्यं ध्यायन्ति योगिनः। 
कासद॑ मोक्षद॑ चेंबव ओऑओंकाराय मप्तो ससः |। 


बिन्दु सयुक्त ओकार का योगिजन नित्यध्यान करते हैं। वह ओकार पुण्यबन्ध के द्वारा सांसारिकसुख का 
तथा मोक्षसुख् का देनेवाला है। इसलिये भोंकार के लिये नमस्कार हो । 


घत्वायेंदरानि मिथाणि फबायें: स्वगंहेतवः ।!३०७॥॥ 
निष्कवायाणि नाकस्य सोक्षत्य ले हितेषिणाम्‌ । 
चतुष्टपरमिव वर्त्स मुकतेदु व्यापमद्िमि: ॥ ३०८ ॥ महापुराण पर्व ४७ 


थी पं० पन्नालालजो कृत क्र्य--“चारों ही गुण ( सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तप ) यदि कषायसहित हो 
तो ( पृष्यबंध होने से ) स्वर्ग के कारण हैं और कषायरहित हो तो प्रात्महित चाहनेवाले लोगो को स्वर्ग और मोक्ष 
दोनो के कारण हैं। ये चारो ही मोक्ष मार्ग हैं और प्राशियो को बडी कठिनाई से प्रांप्त होते हैं ।” यहाँ पर कषाय- 
रहित सम्यरदर्शन-जान-चारित्र-तप ये चारो स्वर्ग के कारण हैं, यह बात ध्यान देने योग्य है । 


तस्वाधंसूत्र मे यधपि सम्यर्वर्शनशानचारिक्राणि मोक्षमा्ग: ॥११॥ सूत्र द्वारा सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र को 
मोक्षमागं तथा “सिध्यादशनाविरतिप्रमावकधाययोगा बंधहेतवः ॥॥ ८।१ ७” सूत्र द्वारा मिथ्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, 
कषाय, योग को बंधक! कारण कहा है तथापि भ्रष्याय छह में, जदहाँपर आस्रव के विशेष कारणों का कथन है, वहाँ 
पर सूत्र २१ में सम्यक्त्व तथा सूत्र २४ में दर्शनविशुद्धि आदि को भी बंध का कारण कहा है । 


पुरषार्थ सिदयू पाय के कर्सा भी अमुतचन्ध्राच्ार्य ने भी तत्त्वार्धपतार मे इसप्रकार कहा है-- 


सरागसंयमश्चेब ससम्यकर्व॑ वेशसंयसः । 

इति वेबायुबों हुधते भवनन्‍्त्यात्रवहेतव: ॥४॥)४ह॥ 
विशुद्धिवं शनस्पोच्चेस्तपत्स्थागो व शक्तित: । 
नाम्नस्तोर्धकरत्वत्थ भवम्प्पात्रवहेतव: ॥ ४॥४९-५२ ॥। 


सरागसंयम, सम्परदर्शन, देशसयम्र ये देवायु के आज्रव के कारण हैं॥ ४३ ।॥ सम्परदर्शय की उत्कृष्ट- 
विशुद्धता, शक्ति अनुसार तप व त्याग इत्यादि सोलह तीर्थंकर नामकर्म प्रकृति के आख्रव के कारण हैं ॥॥४६-५२ ॥। 


यहाँ पर सम्पर्दर्शन के साथ या सम्यग्दर्शेत की उत्कृष्ट विशुद्धता तथा तप व त्याग के साथ राग विशेषण नहीं 
लगाया है | 


यदि कहा जाय कि ती्थैकर व आह्वारकद्विक के बन्ध का कारण मांत्ररास है, सम्यक्त्व व चारित्र तीथैकर- 
प्रकृति व भाहारकद्विक के बध के कारण नहीं हैं, सो ऐसा कहना भी ठोक नहीं है, क्‍योंकि नयशास्त्र तथा द्वादशाग- 
सूत्रों से विरोध आता है । तोथ॑कर का बन्ध सम्यर्दर्शन के सद्भाव मे होता है और सम्यर्दर्शन के अभाव में 


तीघकरप्रकृति का बन्ध नहीं होता है। तोर्थकरप्रकृति के बस्ध का सम्यबत्व के साथ अन्वय-ब्यतिरेक सुघटित हो 
जाते से काय-कारणभाव सिद्ध हो जाता है । 


ध्यक्षितत्व और कृतित्व ] [ (०८४ 


“झन्बय-व्यतिरेक-सम धिगम्यों हि सर्वत्र कार्यकारण-भावः। तो चल कार्यत्रति कारण-व्यापा र-सब्यपेक्षा 
वेबोपपद्य ते कुलालस्पेव कलशस्प्रति । यथा कुलालस्य कलस॑ प्रत्यम्ययध्यतिरेकत्थ बतेंते, पतः सति कुलाले कलशस्यो- 
स्पतिजायते, अन्यथा न जायते । व्यापारस्यथ्यपेक्षो यथा । ( प्र० रत्नमाला ) 


सर्वत्र कार्य-का रणभाव अन्यय-व्यतिरेक से जाना जाता है। सो ये दोनों ( प्रस्वय और व्यतिरेक ) कार्य 
के प्रति कारण के व्यापार की अपेक्षा में ही घटित होते हैं। जंगे कि कुप्भकार का घट के प्रति अस्वय व्यतिरेक 
पाया जाता है। कुम्मकार होने पर हो कलश की उत्पत्ति होती है और कुम्भकार के अभाव मे कलश की उ/0्पत्ति 
नही होती है। ( प्रमेष रश्नमाला पु० १८४ ) 


“अन्वयव्यतिरेकसमधिगम्पों हि हेतफलभाव: सबस । ( मूलाराधना पृ० २३ ) 


जगत मे पदार्थ का सम्पूर्ण कार्य-कारएणाभाव अन्वय-ण्यातिरेक से जाता जाता है। हस अन्वय-व्यतिरेक की 
इष्टि से ही श्री अमृतचखाचार्य को पुरषा्ंसिद्धण पाय श्लोक २१८ में सम्यक्त्त और चारित्र को तीथंकर व आहा- 
रकशरोर के बन्ध के लिए उदासीन अर्थात्‌ अप्रेरक कारण स्वीकार फरना पड़ा । जब भ्री अपृतश्व व्राचाय स्वयं 
तत्वाधंसार मे बंध के प्रति सम्यक्त्व की हेतुता ( कारणता ) स्वीकार कर चुके हैं फिर पुराषार्थ सिद्धयू पाय मे वे 
उसका विरोध कंसे कर सकते थे । 


यद्यपि पुत्र की उत्पत्ति माता व पिता दो के सयोग से होती है, न मात्र माता से पुत्रोत्पत्ति हौती है और 
न मात्र पिता से पृत्रोत्पत्ति होती है, किन्तु जब वह पुत्र अपने पिवामह ( आता ) के यहाँ रहता है तो वह अपने 
पिता का पुत्र कहलाता है और जब बही पुत्र अपने नाना के यहाँ चला जाता है तो वह अपनी माता का कहलाता है । 
( यथा सत्री-पुरुषार्भ्या सपुल्प्तः पुत्रोविवक्षाबशेत वेबद्तायाः पुत्रों केशचन घदति, वेवदत्तस्थ पुश्नोडष्यंधिति केशल 
वंति दोषो वास्ति ( समथसार प्ृ० १०१ ) इसोप्रकार सम्यक्‍त्व और राग दोनो के सयोग से त्तीथंकरप्रकृति का 
बन्ध होता है और चारित्र व राग इन दोनों के संयोग ते आहारकशरीर का बन्ध होता है। मात्र राग से या सांत्र 
चारित्र 4 सम्यक्त्व से बन्ध नहीं होता है। इनप्रकृतियों के बन्ध कारणों मे कह्टी पर राग को गौण करके सम्यक्‍्त्व 
व चारित को मुरुय करके कथत कर दिया जाता है ओर कहीं पर सम्यकत्व व चारित्र को गोण करके राग को मुख्य 
ऋरके कथन कर दिया जाता है । नयवेत्ताभो के लिये इन दोनो कथनों में कोई विरोध नही है। कहा भी है+-- 


सम्पक्तवयारिश्राप्यां तोर्येकराहारकमंणों अन्धः । 
पोष्प्युपदिष्ट: समये भ भयथविदां सोडषि बोषाय ॥२१७॥ पृरवार्थ सिद्धघ पाय 


द्वादशाग से अथवा तसत्वायंसारादि शास्त्रों मे जो यह उपदेश दिया गया है कि तीथैकरप्रकृति व आहारक- 
शरीरप्रकृति का बन्ध सम्यक्त्वचारित्र से होता है, वह उपदेश भो नयवेत्तापधों को दोष के लिये नहीं है । 


तीथंकरप्रकृति का बन्ध सम्यक्षत्व व राग दोनो से होता है भौर आहारकद्विक का बन्ध सयम व राग इन 
दो से होता है, त मातन्न राग से या मात्र सम्यरदर्शन व ध्तयम से बरध नहीं हाता है, क्योंकि दोनो से ही उत्पन्न होने 
वाले कार्य की उनमे से एक के द्वारा उत्पत्ति का विरोध है । 


/“दोहितो च्ेदष्पएजसाणक्ष्जस्प तत्येवकादों समुथ्पसि बिरोहाबो |” ( धबल पु० ८ पृ० ८३ ) 


वीतराग निविकल्प समाधि में बुद्धियूर्वंक राग का अभाव हो जाने से वहाँ पर जो बन्ध होता है बह 
कर्मोदयवश से उत्पन्न हुए ध्रबुद्धिपूवंकराग से होता है ॥ वोतरागसम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र से बन्ध नहीं होता है। 
इसी दुष्टि से पुरधार्श सिद्ध पाव में इलोक २११ से २९२ त्तक कंथन किया गया है । 


१०६५६ ] [ पं० रततचन्द जैत मुझ्तार : 


इर्शनसात्सब्रिनिश्चितिरात्म परिजशानसिष्यते थोधः ' 
स्थितिरात्मनि चारित्र कुत एलेभ्यो भवति बन्धः ॥२१६९॥ पृरषार्गसिद्धय पाय 


अपनी क्षात्मा का विनिशएचय सम्यर्दर्शन, प्रात्म-परिज्ञान सम्यरज्ञान और आत्मा में स्थिरतारूप सम्यक्‌- 
चारित्र ऐसे वीतराग-निविफल्परूप शुद्धरतनत्रय से बन्ध कंसे हो सकता है अर्थात्‌ नहीं हो सकता है। यह शुद्धनय 
का कथन है । 


असम्रप्रं भावयतों रत्नत्रवमस्ति कमृंबन्धो पः | 

स॒ विपक्षकृतो5बश्यं मोक्षापायों न बन्धनोपायः ॥॥२११॥ 

वेनशिम सुदृष्ठिस्तेतशिनास्य बन्धनं माह्ति | 

येनांशेत तु॒रागस्तेनांशितास्य बर्तन भवति ॥२१२॥ 

येनांशेन ज्ाम॑ तेवशिनात्य बन्धनं मास्ति। 

ग्रेनांशिन सु रागस्तेमांशिनास्य बन्धर्न भवति ॥२१३॥ 

पेनशिन चरित्र तेमाशिनास्व बन्धन गयास्ति। 

येनशिन तु रागस्तेनशिनास्य बरधमं॑ सजति ॥२१४।॥ ( प्रुरधार्ण सिद्ध पाय ) 


असम्पूर्ा रत्नत्रय की भावना करनेवाले के जो शुमकर्म का बन्ध है, वह बन्ध विपक्ष-कृत अर्थात्‌ सम्पूर्ण 
रतनत्रय से विपक्ष असमग्र रतनत्रयकृत होने से अवश्य द्वी मोक्ष का उपाय है, बन्ध ( धंसार ) का उपाय नहीं है, 
यह कषन अशुद्धनिश्वयतय की दृष्टि से है॥ विकलरत्लत्रय से जो पृण्यबन्ध होता है वह मोक्ष का कारण है, ससतार का 
कारण नहीं है । 


सम्म्रादिट्वी पृण्ण ण होइ संसार कारणं णियमा । 
मोक्खस्स होइ हेड' जइ वि णियाणं ण सो कुणई ।।४०४॥ ( भावसंप्रह ) 


जितने झश से सम्यप्दर्शन है उतने अश से बन्ध नहों, जितने भ्रंश से शान है उतने झंश से बन्ध नहीं, 
जितने ध्रंश से चारित्र है उतने ध्श से बन्ध नहीं तथा जितने प्रंश से राग है उतने धंश से यघ होता है। यह कथन 
शुद्धनय की इष्टि से है । 


जिस वीतरागनिविकल्पशुद्ध ( पूर्णे ) रत्नत्रय का कथन श्लोक २१६ मे है उसी शुद्धर॒ष्टि से श्लोक २१२- 
२१४ में कथन है, प्रन्यथा 'तरवार्शसार' के कथन से अर्थात्‌ स्ववचन से विरोध आजायगा | बि० जैन क्षा्ायों के 
बचनों मे परस्पर विरोध होता नहीं है । 


पुरधार्श सिद्धघ पाप मादा २२० के प्र पर विचार किया जाता है--- 


रश्तत्रवर्मिह॒ हेतुनिर्वाणस्थैथ सवति नास्पत्य | 
आाज़वति यु पृण्य शुत्रोपयोगोश्यमपराधः ॥२२०।॥॥ 
शुद्धरनत्रय निर्वाण का ही कारण है अस्य का कारण नहीं है। जो पुण्य का प्राज्नव होता है, यह शुभोप- 
योग ब्रर्थात्‌ असमग्ररत्नत्रय का अपराध है । 


श /'एकदेशप रिस्थानल्‍्तणा जापहुतसंयमः सरागचारित्य शुभोपपोग इति यावदेकार्ण:। सर्वपरित्यागः परसो- 
पेशञातंयमों बीतरागचारित्र शुद्धोप्पोग इति पाजदेकार्थ: ।”” ( प्रबजनसार पृ० ५५२ ) 


अ्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०५८७ 


एकदेश परित्याग, अपदृतर्संयम, सरागबारित्र, शुभोपयोग ये एकार्थवायी शब्द हैं। सर्व परित्याग परमो- 
पेक्षा संयम बीतराग चारित्र शुद्धोपयोग ये एकार्थवाची शब्द हैं । 


बोतरागनिविकल्पप्रमाधिकाल में सवे राग षपरित्यायरूप जो वोतरागरत्तत्रय है वह शुद्धोपपोग है भोर 
सविकल्पावस्था में जो एकदेश रागद्वष परित्यागरूप सरागरत्नत्रय है बह शुभोषयोग है । 


शुद्धो पयोगहूप रत्नत्रय की उत्तम दशा है। और शुभोपयोगरूप-रत्नत्रय जघन्यरत्नत्रप है। समयतार 
गाया १७२ में जधन्यरत्नत्रय ते बंध का होना बतलाया है । जधन्यरत्नत्रय शुभोतयोगरूप है अत) बध को शुभोप- 
योग का अपराध बतलाया है । यदि प्रशस्तराग को ही शुभोपयोग कहा जावे तो शुभोपयोग का लक्षण प्रपहत- 
संयम या सरागचारित्र नहीं हो सकता था । 


प्रथमोपशमसम्यवत्व के सम्मुख करणलब्धि में प्रथमोपशमत्तस्यशत्थो पशिकाल में तथा पंचम, षष्ठगुण- 
स्थान में जो प्रतिसमय अपरख्यातगुणी कर्मनिजंरा होती है वह भी शुभोपयोग का फल है। स्वस्थानअप्रत्तसंयत के 
शुभोपयोगरूप धर्मेध्यान से निजरा होती रहती है । इस प्रकार शुभोपयोग से संवर-निजरा भी तथा बध भी दोनों 
परस्पर विरुद्ध कार्य होने मे कोई बाधा नही है। कहा भी है--- 


एकस्लितू समवायादत्यस्त विरुद्धकार्मपोरपि हि। 
इह वहति धृतलिति यथा व्यवहारस्ताहशो5पि रूृढिमितः ॥२२१।।[पु. सि. ड ] 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि शुद्ध घी जलाने का कारण नही है उसोध्रकार पूर्णो रत्लत्रथ भी बंध का 
कारण नहो है। प्ररित के संयोग से जब धी का स्पर्शगुण विकारी हो जाता है अर्थात्‌ उष्ण हो जाता है तो उस 
घो से जलाने का व्यवहार ( कार्म ) देखा जाता है। उसीपध्रकार मोहतीयकर्मोदय के सबोग से रत्लत्रय जब असम- 
ग्रता को प्राप्त हो जाता है प्रर्थात्‌ जधन्यभाव को प्राप्त हो जाता है तो यह जघन्यरत्तत्र4 बंध का सी कारण 
हो जाता है ॥ 


थी अमृतयम्ताचार्य गृहस्थ के प्रशध्तराग को परम्परामोक्ष का कारण बतलाते हैं--- 
/सफटिकसम्पक्क णाकंतेअस इवेधसां रामसंयोगेन शुद्धात्मनो5नुभवातृक्रमतः परमनिर्धाणसोखपकारणर्वाणल 
झुख्य। ।” प्रबचनसार १० ६०१ । 


जंसे ई धन को स्फटिक के संपर्क से सूर्य के तेज का अनुभवत्र होता है और इसलिए वहु क्रमशः जल उठता 
है, उसीप्रकार गृहस्थ को राग के सयोग से शुद्धात्मा का अनुभव होता है प्ौर इसलिए वह राग क्रमश: प्रमनिर्वाण- 
सोरुय का कारण होता है। ऐसा पश्राचायें ने प्रवजनसार में कहा है । 


विधृतमसो._ रागस्तप: झतनिबन्धनः । 
संध्याराग इबाकस्य जस्तोरभ्युवयाय सः ॥१२३॥ अत्मानुशासन 


अन्धकार को नष्ट कर देने वाले प्राणी के जो तप ओर शास्त्र विषयक भनुराग होता है वह सूर्य की 
प्रभावकालीन लालिमा के समान है उससे स्वर्ग व मोक्ष होता है । 


इसप्रकार यह एकान्त नहीं है कि राग से बच ही होता है प्रौर रत्नत्रय से बध नहीं होता है । आशा है 
विद्वत्‌ मण्डल शांत चित से द्वादशांग के सूत्रों घर जो 'महाबध' मे लिपिबद्ध हैं, विचार करने की कृपा करेंगे । 


ईपघ८ ] [ प० रतनचन्द जेन मुश्तार ! 


इस सम्बन्ध में निम्नलिखित गायाएँ ध्यान देने योग्य हैं क्योंकि इनमे शुद्धात्मध्यात से, शुद्धोपपोग से, 
शान-चारित्र, फपायनिग्रह, हस्द्रियनिरोध, प्रवचनअभ्यास, इनसे पुण्यबंध भी होता है और मोक्षदुल 
भी मिलता है, ऐसा बतलाया गया है । 


जिणवर मएम जोई झारशे झाएइ सुद्धमप्पाणं । 

जेण लह॒इई णिव्वाण लह॒इद कि तेण सुर लोय ॥२०॥। 

जो भाई जोयण सय॑ विमहे रोक्केश लेबि गुदभार। 

सो कि कोसद्ध वि हु ण सबकए जाहु भुबंणयले ॥२१॥ मोक्षपाहुड़ 


इन दो गायाओ द्वारा श्री कुस्वक्ुम्दाचाय ने बतलाया है--जो थोगी ध्यान मे जिनेशदेव के मतानुसार 
शुद्धात्मा का ध्यान करता है, वह स्वगंलोक को प्राप्त होता है, सो ठीक ही है कि जिस ध्यान से निर्वाण प्राप्त हों 
सकता है उसध्यान से क्‍या स्व लोक प्राप्त नहों हो सकता ? भर्षातु भ्रवश्य प्राप्त हो सकता है, क्योकि जो मनुष्य 
बहुत भारी भार को एक दिन मे सौ योजन ले जाता है तो वह क्‍या भाघा कोश भी नहीं ले जा सकता ? अवश्य 
ही ले जा सकता है +! 


सपज्मदि णिव्वाणन देवासर मशुयरायबिहवेहि । 
जीवस्स अर्सादोी. इंसणाणप्पहाणादो ॥ ६ ।। प्रवचनसार 


भरी कुन्दकुस्दाचार्य कहते हैं--सम्यरदर्शन य सम्यग्शान की प्रधानतायुक्त घारित्र से जीवों को देवेन्द्र, 
सुरेन्द्र थक्रवर्ती की विभूतियों के साथ निर्वाण भी प्राप्त होता है । 


पुष्मस्सासवभूदा अशुकंपा सुद्धनो व उवजोओ | 
विवरोओ पावस्स हु आवसहेठ' वियाणाहि ॥ ५४२ ॥। 
कवायपाहुड १० १ १० १०५ 
अजुकंपा सुद्धू वओगो वि ये पृण्णस्स असबहुबार । 
त॑ बिवरोद आसवदारं पावस्स कम्मत्स ॥१८३४।॥ सूलाराधना 


संस्कृत टौका--“सुद्ध बओगो शुद्धश्ल प्रयोग: परिणाम: |” 
यहाँ पर शुद्धो पयोग से पृण्यकर्मआसत्रव बतलाया गया है । 


सम्मसेण सुदेस य विर्वोए कसायणिरगहगुरणेहि । 
जो परिणदों स पुृष्णो तब्विवरोदेण पा तु ॥४७॥ सूलाचार 


संस्कृत टीका -- “सम्यवस्वादिका रणोन यः कर्मंन्ध: स प॒ण्यसिस्युछ्यते ।/ 


यहाँ पर भरी कुस्वकुस्दात्रार्य ने बतलाया है--सम्यर्दर्शन, श्रुत, ब्रत, कषायो का निग्रह, इन्द्रियनिरोध से 
जो करम्ंबध होता है यह पुण्यकर्मं है। 


तत्तो चेब घुहाई सप्लाई थेव मणुय खयराण । 
उस्सूलियटुकस्पं फुड लिद्वासुहूं पि पैथरबणादों ॥४९।॥ घबल १० १ प० ५९ 


डयकितिश्य प्रौर कृतित्व ] [ १०८९ 


अर्श--प्रवचचन के अभ्यास से देव, मनुष्य और विद्याघरों के सबंसुख प्राप्त होते हैं तथा सिद्धसुख भी 
प्राप्त होता है | 
जज. ग. 5 व 2-0-72॥5-5-ए-5/रो ला एंग 
शुभोपयोग ( शुभपरिशति ) से बन्ध के साथ संबर व निज रा भी होती है 
शंक्ा-- शुभ भावकर्म निज रा में कारण नहीं होते ऐसा क्‍यों ? 
समाधान--शुभभावों से कर्म॑निजंरा भी होती है । यदि शुभभावों से कमेंनिजंरा न हो तो कभी मोक्ष 
नहीं हो सकता है । अनादिमिष्यादृष्टि जब प्रथमोपशमसम्पक्स्व के भ्रभिमुख्ध होता है तो उसके क्षपोपशम, विशुद्धि, 
देशना, प्रायोग्य, करण ये पाँच लब्धियाँ होती हैं। अध:करण, अपूबंकरणा और अनिवृत्तिकरण के भेद से करण- 


लब्धि तीनप्रकार की है। उनमे से अपूर्वकरण प्रौर प्रनिदृत्तिकरण इन दो कररणालब्धि में मुणश्रेणी निजरा, दिथति- 
खंडन झौर अनुभागखण्डन होता रहता है। कहा भी है-- 


गुणसेडीगुणसकम ट्विदिरससंडा अपुध्यकरणादो ! 
गुणसंकमरोण समा भिल्साणं प्रणोत्ति हवे ।।४३।| ( लब्धितार ) 


झपूर्वकरण के प्रथमसमय से लेकर जबतक सम्यक्त्वमोहनीय मिश्रमोहनोय का पूर्णेकाल है तबतक गरुण- 
श्रेणीमिजंरा, गुणतपंक्रमण, स्थितिखडन, प्रमुमभागखंश्न ये चार आवश्यक द्वोते हैं । 


अतः यहाँ पर मिथ्याइष्टि के गुण श्रेणी निर्जरा के कारण शुभोपयोग अर्थात्‌ शुभभाव ही हो सकते हैं, 
क्योंकि मिथ्याइष्टि के शुद्धोपयोग प्रर्थात्‌ शुद्धभाव नहीं हो सकता है। प्रौर अशुभभाव संवर ब निजंरा का कारण होता 
नहीं। यदि शुभभाव को नि्जरा का कारण न माना जाय तो अनादिमिश्याइष्टि के प्रथमोपशमसम्यक्त्व की उत्पत्ति 
नहीं होने से कर्मों का क्षय भर्षात्‌ मोक्ष हो नही सकता । कहा भी है --- 


/सुह-सुठ्ध परिणामेहि कम्मकल्याभावे तसययादववतीदों । [ जयधबल पु० १ १० ६ ] 


यदि शुभपरिणामों से ओर शुद्धपरिणामो से कर्मों का क्षय तन माना जाय तो फिर कर्मों का क्षय हो ही 
नहीं सकता । 


धर्मध्यान शुभोपयोग है। भी कुम्दकुन्याखार्थ ने भी कहा है-- 


भाय तिविष्पयारं सुहातुहँ सुडमेव मायब्यं । 
मधुहूं च अटूरह सह धब्म जिणवरिदेहि ॥ ७६ ॥ 


जिनवरदेव ने भाव तीनप्रकार कहा है--शुम, अशुभ और शुद्ध । यहाँ अशुमभाव तो बार्त्तरीद ये ध्यान 
हैं और शुभ है सो ध्मंध्यान है । 


घमंध्यानकूप शुभपरिणामो में ही मोहनोयकर्म का क्षय करने की सामथ्यं है। कहा भी है-- 


“मोहुणीय विभासों पुण धम्मज्ञाणफर्ल, सुहुमसांपरायत्ररिससमय तस्स विजासुबर्लभाबों ।” 
धवल पु० १३ पृ० ८१ 


मोहनीय का विनाश करना धर्मध्यान का फल है, क्योंकि सुक्ष्मसास्परायगुणस्थान के भंतिमसमय में उसका 
बिनाश होता है । 


१०९० | [( १० रतनचन्द जन मुछ्तार: 


इसीलिये भौमदुमास्थामी आचार्य ने “परे मोक्षहेतु ॥२९॥।/ सूत्र द्वारा धमंध्यान को मोक्ष अर्थात्‌ क्मक्षय 
का कारण बतलाया है | 


दि० लैस प्राचोन आचायों का इतना स्पष्ट कथन होने पर जो शुभभाव को मात्र बच का ही कारण मानते 
हैं कमनिजंरा का कारण नही मानते, उनके मत मे मोक्ष कभी प्राप्त हो ही नहीं सकता, क्योकि शुद्धभाव तो मोह- 
नीयकर्म के अभाव मे ही सम्भव है, क्योकि मोहनीयकर्म के अभाव में ही वोतरागभाव होता है । 


सुयविदिवपयत्थमुत्तो संगसमतव सजदो विगवरागों । 
ससणो समसुहबुस्खो भ्रणिदों सुद्धोवओगो स्ति॥१४॥ प्रबयन० 


जिन्‍्होने पदार्थों को झोर सूत्रों को भले प्रकार जान लिया है, जो सयम गौर तप युक्त हैं, जो विगतराग 
हैं और जिनके सुख-दुःख समान हैं ऐसे श्रमण को शुद्धोपपोगी कहा है। अर्थात्‌ जिनके राग की कणिका भी 
विद्यमान है वे शुद्धोपयोगी नही हैं, शुभोपयोगी हो सकते हैं । 


जिस जीव के मिथ्यात्व प्रौर कषाय दोनो पाप विद्यमान हैं। उसके शुभ भाव अर्थात्‌ आत्मकल्याणरूप 
भाव नहीं होते । सम्यग्दृष्टि के मिथ्यात्व पाप का अभाव हो गया है भ्रत उसके शुभोपयोग होता है। जिसके 
मिथ्यात्व और कषाय दोनो पापों का अभाव हो ग्रया है ऐसे वीतरागसम्यग्दुष्टि के शुद्धोपयोग होता दै। 


--णें. ग. -9-69/५]/ बसन्तकृमार 
कथंचित्‌ श्रद्वत सम्यग्व॒ष्टि प्रबन्धक है 
शंका---अव्रत सम्यरहृहिद के बन्ध नहीं होता है, ऐसा 'समयसार' प्रथ मे कहा है सो कंसे ? 


समाधान--आगम मे अनेक दृष्टियों से कथन हैं। जहाँ पर सम्यरइष्टि को अवन्ध कहा है वहाँ पर यह 
समभना चाहिए कि सम्यर्इष्टि के अनन्तससार का कारण ऐसा! बन्धष नहीं होता, क्योकि उसके मिथ्यात्व व 
अनन्तानुबन्धीकषाय का उदय न होने से मिध्यात्व व अनन्तानुबन्धीचतुष्क का बन्ध नहीं होता है॥। इन पाँच 
प्रकृतियों के अतिरिक्त उसके अन्य छत्तीसप्रकृतियो का भी बन्ध नहीं होता है, क्योंकि उतकी ब्र्पव्यच्छित्ति पहले 
धौर दूसरे गुणस्थ/न में हो जाती है । सम्यग्दष्टि के केवल ४९१ प्रकृति का बन्ध नहीं होता है। शेष प्रकृतियाँ का 
बन्ध तो अपने-अपने गुणस्थान अनुसार प्रतिसमय दसवबेंगुणस्थान के अस्ततक होता रहता है। सूक्ष्मसाम्परायगुण- 
स्थान तक सम्यश्दष्टि सर्वथा अबन्धक नहीं है। प्रव्गत सम्यरदष्टि को सर्वथा अबन्धक मानना शभ्रागमविरद्ध है। 
अनन्तसंसार का कारण ऐसा बन्ध सम्यग्दृष्टि के नहीं होता है, इस भ्रपेक्षा से कहीं-कहों पर अन्नतसम्यरष्टि को 
अवस्धक कहा है । 


--जें, स. 2-8-56/५॥| मो ला. उरसेवा 


दरव्यसोह' व “भावसोह से अ्रमिप्राय 


झंका-- प्रबल नततार गाया ४५ को तात्पयवृत्ति टोका में क्री जनसेमाचायं ने लिखा है--- हरथ्यमोहोधयेति 
सति यबि शुद्धात्मभाजनावलेस भावमोहेम न परिणमति तदाबन्धों न भवति ।/” 


यहाँ पर 'द्रष्पमोह' से 'सम्यकत्व प्रकृति' और 'भावमोह' से 'मिव्यात्य' प्रहूण करना लाहिये या अन्य कुछ 
गूढ़ रहस्य है ? किसका अन्ध नहीं होता है ? 


व्यक्तित्व घौर कृतित्व ) [ १०९३१ 


समाधाव--दर्शनमोहनोयकर्म को तीनप्रकृतियाँ हैं“-(१) मिध्यात्मप्रकृति, (२) सम्यरिमिस्यात्वप्रकृति, 
(३) सम्यक्‍त्वप्रकृति । कहां भो है-- 


+'शत्र बर्शनमोहनीय त्रिभेदस्‌-सम्यवश्व भिव्यात्थ तदुँ्रणमिति । तत्र यस्योव्यात्‌ सर्वक्षप्रणीतरमार्यपराजू- 
मुखत्तस्वाथं भद्धाननिरत्तुकों हिताहितविवारासमर्थो मिध्याहुष्टिभ्रंवति तसिमिष्यात्यम्‌ । तबेब सम्पक्‍्त्ब शुभपरियाम- 
निरद्धस्व रसं वदोवासोन्येगाबस्थितसात्मम: अरद्धान ने तिस्णद्धि, तह दयमान:ः पुक्थः सम्यरहृष्टिरिस्पलिधोयते । तवेज- 
मिथ्यात्य॑ प्रक्षालन विशेषारक्षीणभवशक्ति कोगरबबत्सामिशुद्र्वर्स तदुभवसित्याक्यायते । शम्यक् मिध्यात्यभिति 

याबतु । यस्‍्योदयादारमनो5थंशुद्धमदकोद्रबोदनोपयोगापादितलिश्रपरिणामबदुभयात्मको भवति परिणात्तः ।// 
सर्वा्ध प्िद्धि ८९ । 


अभधथं--दर्शनमोहनी य के तीनभेद हैं--सम्यकत्व, मिथ्यात्व और सम्यर्मिथ्यात्व । जिसके उदय से यह जीव 
स्वज्ञप्रणीत मार्ग से विमुख, तत्त्वार्थों के श्रद्धान करने मे निरत्सुक, हिताहित का विचार करने में प्रसमर्थ ऐसा 
मिथ्याइष्टि होता है, वह मिथ्यात्व दशेनमोहनीय है । वही भिथ्यात्व जब शुभपरिणामों के कारणा प्रपने स्वरस 
विपाक को रोक दैता है भीर उदासीनरूप से अवस्थित रहकर आत्मा के श्रद्धानत को सहीं रोकता है तब बह सम्य- 
बत्व दशनमोहनीय है । इस सम्यकत्व दर्शनमोह के उदय का वेदन फरनेवाला सम्यर्दष्टि कहा जाता है। वही 
मिश्यात्व प्रक्षालन विशेष के कारण क्षीणाक्षीण मदशक्ति वाले कोदों के समान प्रध्वशुद्ध स्वरस वाला होने पर तदु- 
भय कहा जाता है। हसी का दूसरा नाम सम्यरिमिध्याष्व है। हसके उदय से अर्धेशुद्ध मदशक्ति वाले कोदों और 
क्ोदन के उपयोग से प्राप्त हुए मिश्र परिणाम के समान उमयात्मक परिणाम होता है। ' 


प्रब्॑चनसार गाया ४५ की टीका मे जो 'इृव्यमोह! पद आया है, सोनगढ़ वाले यद्यपि उसका अर्थ भिथ्यात्व 
प्रकृति करते हैं, तथापि उनका ऐसा अर्थ करना प्रागम अनुकूल नहीं है, क्योंकि मिथ्यात्व के उदय में यह जीव 
स्वज्ञ प्रणीत सागर से विभुख रहता है तथा तत्त्वायों के श्रद्धान करने मे निदुत्सुक रहता है। प्रत: मिथ्पात्व श्रकृति 
के उदय मे शुद्धार्म भावना सम्मव ही नही है । 


प्त्तः दरवब्यमोह' से सम्यवत्व प्रकृति दर्शन मोहनीय कर्म ग्रहणा करता चाहिये। मंत्र शक्ति के द्वारा निविष 
किया हुआ विष जैसे मारने वाला नही होता है, बसे ही शुभ परिणामों के द्वारा जब मिध्यात्व का स्व॒रस विपाक 
यक कर सम्यकत्व प्रकृति रूप हो जाता है तो वह सम्यक्श्व का घातक नहीं होता है। अतः इस सम्यक्षत्व प्रकृति 
दर्शन मोहनीय कर्मोदय का बेदन करने वाला जीव वेदक सम्यस्दष्टि होता है । 


“कधमेरस्स कम्मस्स सम्मत्तवबएसोी ? सम्मसतहुयाराबोी ।” धवल १० १३ 7० ३५८ । 


अर्थ--इस दर्शनमोह कर्म की सम्यकत्व संज्ञा कंसे है ? सम्यग्दर्शन का सहचारी होने से इस दर्शतमोह 
दइृब्यकर्म की सम्यवत्व सजा है । 


बेदक प्म्यक्ट्व के काल में सिथ्यात्व व मिश्र प्रकृति का स्वमुख उदय नहीं होता है, किन्तु सक्रमश द्वारा 
सम्पक्तव प्रकृति रूप परमुख उदय द्ोता रहता है। इसलिये भात्मा भावमोह भप्र्वात्‌ मिध्यात्थ रूप नहों परिणमन 
करती है ॥ 


मिथ्यात्व प्रकृति के उदय से होते वाले १६ प्रकृति-बंध तथा अनस्तानुबन्धी के उदय हे होने बाला २४ 
प्रकृति-बंध प्र्यात्‌ निम्न ४१ प्रकृतियों का बच नहीं होता है । 


१०९२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 


समिथ्यात्व, मपु सकवेद, तरकाएु, नरकगति, एकेन्द्रिय जाति, दीखिवजाति, श्रोलिय जाति, अतुरिशिय 
जाति, हुष्डफसस्थान, असंप्राप्ताउ॒पाटिका सहनन, नरकगतिप्रायोग्यानुपूर्वो आतप, स्थावर, सूक्ष्म, अपर्याक्तक ओर 
साधारण शरोर, यह १६ प्रकृति कर्म हैं जो भिध्यात्योदय से बंधते हैं। 


निवा-निव्ा, प्रथला-प्रचला, सट्यानगुड्धि, अतस्तासुबन्धी फ्रोध-सान-सापा लोभ, स्त्रीबेव, तियंचायु, तिथंत्रगति, 
मध्य के चार सस्थात, सध्य के जार संहनन, तिर्यच्रगति प्राथोग्यातुपूर्वों, उद्योत, अप्रशसव विहायोगति, बुधेंग, 
हु स्वर, क्षमादेय और नीच गोत्र इन २४५ कम प्रकृतियों का बध अनन्तानुबन्धी कषायोदय में होता है । 


इस सम्यकक्‍स्व प्रकृति रूप द्रब्य मोह के उदय से सम्पग्द्शन मे शिथिलता व अस्थिरता आ जाती है। 
कहा भी है-- 


“सम्मसस्स सिढिलभावुप्पाययं अधिरतकारण चञ्व कसम सम्मत्तणाम ।” सम्यकत्व मे शिचिलता का उत्पादक 
और उसकी प्रस्थिरता का कारराभूत कर्म सम्यकत्व प्रकृति दर्शनमोह है । 


ऐसा सम्भव नहीं है कि किसी भी द्रस्यमोह का उदय हो और उसके अनुरूप आत्म-परिणाम न हो। 
निविकल्प समाधि में स्थित साधु फे भी दसमें गुणस्थान में सूक्म लोभ कर्मोदय के अनुरूप सूक्ष्म साम्पराय रूप 
परिणाम होते हैं। ऐसा नही है कि वह उठ्खकोटि का साधु सूक्ष्म लोभोदय में न जुड़े और सूक्ष्म कषाय रूप न 
परिणाम कर पूर्णां अकषाय हो जाय ' चारित्र मोहोदय के अभाव में ही जीव ग्यारहवें झ्रादि गुणस्थातो में अकंषाय 
होता है । 


--जै. ग. 8-]-73/ए/ बा. चुन्नीलाल देसाई 
झवतोी सम्पक्त्वी के बन्ध, संवर व निजरा किस-क्रिस कषाय को होती है 


शंका--अश्वतसब्पर हृष्टि के किस कषाय का संवर होता है। किस जाति की कवाय की निर्जरा होती है 
ओर किस लाति को कषाय का प्रष्य तथा पाप का बंध होता है ? 


ससाधान--अव्रतसम्यग्इष्टिजीब के चार भनन्तानुबन्धों क्रोध, भनस्तानुबन्धी मान, अनंतासुबंधी माया, अनता- 
सुबन्धी लोभ, भोर नपु सकवेद का सवर होता है। भव्नतसम्यग्दष्टि जब अनन्तानुबन्धी कषाय की विसयोजना करता है 
तय उसके अनतानुबंधी चोकड़ो को पूर्ण निजरा होतो है । अस्य अवस्था में अतन्तानुवस्धो कधाय की स्तिबुक सक्रमण 
द्वारा निजेरा करता है। भ्रव्॒तसम्यरइष्टि के सातिशय पुण्यबष होता है 'शुभोपयोगध्य पुष्योपच्नयपृर्व कोएपुनरभबोपलस्भ: ।” 
अर्पातु-शुभोपप्रोग का फल पृण्यसचयपूर्वक मोक्ष की प्राप्ति है। अव्रतसम्यरूष्टि के अनन्तालुबन्धी कषाय का 
उदयाभाव हो जाने से अतश्तससार का कारण ऐसा पापवध नहीं होता । तथा २५ पापप्रकृतियों का सबर ( बधव्यु- 
ज्द्वत्ति ) हो जाने के कारण भी तीव्पाप का बच नहीं होता । कहा भी है-- 


सम्पग्वर्शनिशद्धा नारकतियंह नपु सकस्व्रीत्थानि । 
बुष्कुलविफृताक्ष्पायुदं रिद्रतां च॒ श्जन्ति नाप्यश्नतिका: ॥ ( र. क. भा. ) 


अथ--जो जीव सम्यग्दर्शन करि शुद्ध है ते ब्रतरहितहू नारको पणा, तियंच्रपणा, नपु'सकपणा स्त्रीपणा कु 
ताहीं प्राप्त होय है। अर नीचकुल मे जन्म प्र विकृत नाहीं होय तथा अल्प आयु का घारक अर दरिद्रीपना कू' 
नहीं प्राप्ल होय है । 


“जे, क्ष, 6-6-57/“*- / णै. गवा, मं. कृचामनसिट्टी 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०९३ 


स्वकृपावलम्बन के काल में भो कर्म झ्रवश्य निमित्त बनता है 


शंका-- समयसारवंसव' को भूमिका में पं० जगस्मोहनलालजो शास्त्री ने लिखा है--कर्मोद्य का अवब- 
लम्धनस न कर अपने स्वकप का अवलम्बन करे तो कर्म निभिल गहों बन सकता है ।” इस पर प्रश्न होता है-व्या 
मभोहनीय का अलम्बन न हो तो बन्ध भी नहों होता चाहिये ? हिस्तु प्रथम गुणस्थान से बशस गुणल्थान तक कोई 
ऐसा समय नहों है, णित्तमे कर्म बध नहीं होता हो * 


समाधान - भी भगवदुमास्वामिप्रणोत 'तस्वाभंवृत्र' एक ऐसा ग्रन्थ है, जिसमे प्रायः सर्वे जन सिद्धान्तों का 
सार भरा हुआ है। इसीलिये दि० जैन समाज मे इसका बहुत प्रचार है, ऐसा कोई भी युरुकुल, विश्वालय या पाठ- 
शाला नही जिसमे छात्रो को 'तस्वाथ॑तृत्र' का अध्ययन न कराया जाता हो । जिन्होने स्वयं संस्कृत विद्यालय मे 
अध्ययत किया हो और उसके पश्चात्‌ ४०-५० वर्ष से विद्यालय मे ध्रष्ययन करा रहे हों, उनको 'तस्वार्यतृञ 
विशेषज्ञ होता चाहिये। उसी 'तस्वाधंसृशत्र' के आधार पर इस विषय का विचार किया जाता है | 


“विपाकोउनुभव: ।| २१॥। स यथानास ॥ २२ ॥ ततश्ज निम्भंरा ॥ २३ ।।| अध्याप ८ । 


सह्कृत टीक्ा--“विशिष्डो विविधों था पाक उदयः विपाकः, यो विषाकः स अनुभव इत्पुक्पते । स अनु- 
भव: प्रकृतिफल जीवस्य भवति । कथम्‌ ? ययानाम प्रकृतिनामानुततारेण | तेन ज्ञानाबरणल्यफर शानामावों सबि- 
कहपस्पापि । एवं सर्वत्र सविकल्पश्य कर्मणः फल सविकल्प ज्ञातब्यम्‌ । धर्शनावरणस्थ फर्ल वर्शनशक्तिप्रयावनता । 
मोहनोयस्यफर सोहोत्पादनम्‌ । आयुष: फेल भ्वधारणलक्षणम्‌ । ततस्तरमाद्विपाकादनावरमात्मने पौडालुप्रहबाना" 
नश्तरं दुःखधुदादानामन्तरं निर्जरा भजति 


“दि! प्र्थाद्‌ विशेष और विविध, 'पाक' अर्थात्‌ कर्मों के उदय या फल देने को अनुभव कहते हैं। प्रकृति 
के नाम के अनुसार वह अनुभव अर्थात्‌ प्रकृतिफल जीव के होता है। ज्ञानावरणकर्म के फल से ज्ञान का प्रभाव 
होता है। प्रात्मा की दर्शनशक्ति को प्रचरछादन करना दर्शनावरण का फल है । आत्मा मे मोह को उत्पन्न करता 
मोहनीयकम का फल है। भव में रोके रखना आयुकर्म का फल है। कर्म को विपाक ( फल देने ) के पश्चात्‌ 
अर्थात्‌ झ्ात्मा का भला-बुरा करके अथवा सुख्ध-दु.ख देकर कर्म की निजंरा हो जातो है । 


इसी बात को ओ अभृतचर्द्राबार्य ने भी कहा है-- 


“ह्वफलसंपावनसमर्थकर्मावस्थालक्षणास्पुवयस्थानानि । समयसार । 


विपाक: प्रागुपात्तानां यः शुभाशुभकर्मणास । 
असावनुभवों झ्ेयों यधानास भवेक्च सः ॥ तस्वा्ंसार 


क्षपक श्रेणी मे कर्मों का क्षय करनेवाले जीव के सर्वोत्कृष्ट स्वरूप का अवलम्बन द्वोता है ओर वसकवें गुण- 
स्थान में मोहनोयकर्म सूक्ष्म होता है, किन्तु सूद्रमोहनीयकर्स भी उस स्वस्वकृप का धवलम्बन करनेवाली प्रात्मा 
को सूक्ष्मकषाय उत्पन्न कराता है। इसीलिये इस गरुणस्थान का नाम सूक्ष्मसाम्प राय रखा गया है। भो अपृतचस्त्रा- 
छापे ने इस सूक्ष्मसाम्परायगुरास्थात का स्वरूप इस प्रकार कहा है-- 


सृक्मरथेन कचायाजां शमतात्कफ्णात्तथा । 
स्पात्युक्मतांवरायों हि सृक्मलोभोवयानुबः ॥ २७ ॥ तस्वाबंसार 


१०९४ | [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार॥ 


भी पं० पप्तालालओ कृत अर्थ--जों कपषायों के उपशमत अथवा क्षपण करने के कारण उनकी सूक्ष्मता से 
सहित है वह सूक्ष्मसाम्पराय नामक भ्रुणस्थानवर्ती कहलाता है। इस गुणस्थान मे रहनेवाला जीव सिफे सज्वलभ- 
लोभ के सूक्ष्म उदय से युक्त होता है । 
घुक्कोसु भयवरथ, होशि जहा सुहमरायसंजुत्त । 
एव सुहमकसाक्षे सहमसरागोसिणादब्यो ॥ श८ ॥ [ भो० जी० ] 


जिसप्रकार घुले हुए कसूमी वस्त्र मे लालिमा सूक्ष्म रह जाती है, उत्ती प्रकार जो जीव अत्यन्त सुक्ष्मराग- 
लोभ कषाय से युक्त है उसको सूक्ष्मसाम्परायनतामक दशमगुणस्थानवर्ती कहते हैं । 


जोस्मटलारकर्स रकाण्ड' मे इस दसवें गुरस्थान में १७ प्रकृतियों का बध बतलाया है, क्योंकि वहाँ पर 
सूक्मस्ज्वलनलोभ के उदय से सूक्ष्मराग होता है । 


“परझुचानां जानावरणातनां यशः कोतेंदरुचैंगोत्रस्थ पञ्चानामम्त रायाणां च सन्दकघायात्रवाणां सृदमसास्प- 
रायो बरधक। । तवभावादुलरत्रतेवां संवरः ।” ( स्वार्धसिद्धि ९१ ) 


क्री ० कूलयम्बलो कृत अर्थ--मन्दकषाय के निभिल्त से प्रास्नव को प्राप्त होनेवालो पाँच ज्ञानावरण, 
चार दर्शनावरण, यशःकीति, उच्चयोत्र और पाँच प्रस्तराय इन सोलहप्रकृतियों का सुक्ष्मसाम्परायजीव बंध करता 
है, भतः मस्वकपाय का अभाव होने से आगे इनका संवर होता है । 

' ब्ारदवें क्षीणमोहगुणस्थान मे 'कर्मोदय का अवलम्बन नद्ी है, अपने स्वरूप का प्रवलम्बन है” फिर भी 
केवलज्ञान के ध्माव के लिये श्ञानावरणादिकर्म निमित्त बने हुए हैं। भरी अरहूंत भगवाभु की विहार आदि क्रिया में 
नाम कर्म तथा शरीर स्थित रहने भे भ्र्थात्‌ ऊष्बंगसन स्वभाव का घात करने मे प्रायुकर्म निमित्त कारण हैं। 
कुल्बकुन्दाबाय ने कहा भी है-- 

/युल्णफला अरहंता तेसि किरिया पुणो हि ओवदइया 
अरहंत भगवान की क्रिया निश्चय से औदयिकी हैं अर्थात्‌ कर्मोदय से होती हैं । 
अउस्स छयेण पुणो णिष्णासों होइ सेसपयडीजं । 
पक्षछा पावद सिख्ध लोयग्ग समयभेसेण ॥ १७६ ॥ नियमसार 
आयुकर्म के क्षय से शेष प्रकृतियों का सम्पूरों नाश होता है, फिर वे शीघ्र समयमात्रमे लोकाप्रमे पहुंचते हैं । 


“आपुष्यवेबनीयों दययो जोबो ध्यंग मनसुज्रप्र तिबस्धकयो: सत्त्वातृ ।” ( धबल १।४७ ) जीव के ऊषध्यंगमन- 
श्वभाव का प्रतिबन्धक भायुकर्म है । 


भ्रश्नती सम्यवत्यी झ्रात्मा को प्रथन्भक मानना बन्ध तस्‍्व विषयक भूल है 


शंका--कानलो स्थासो के अभियन्दन ग्रंथ पृु० १६२ पर भी रामजोभाई ने लिखा है कि “अविरतसम्परहृ हिट 
के कथायों की प्रवृत्ति नहों होने से अबन्ध है ओर व्रब्यलियो के कषाय होने से बन्धरूप है |” क्‍या यहू कथन ठोक 
है? थवि ठोक है तो सिधपुणस्थान में भो अनन्तानुअधो व मिध्यात्य का भी अभाव है अतः बहाँ भो अबंध सातता 
पड़ेगा जो कि किसी को भी दृष्ट नहीं है । 


व्यक्तिर्व और कृतित्व ] [ १०६५ 


समाधान--भ विरतसम्यरहष्टि के कषायो मे प्रवृत्ति नहीं है, ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि 'प्रविरत' 
शब्द ही कषायो मे प्रवृत्ति का ब्ोतक है। कहा भी है-- 


णो इवियेस विरदों, जो जीदे चाबरे तसे धापि । 
जो सहुहंदि जिशुत्त सम्माइट्टरी अविरदों सो ॥ २९ ॥ गो० जी० 


अर्थ---जों इन्द्रियो के विषयों से तथा त्रस-स्थावरजीबों की हिसा से विरक्त नहीं है, किन्तु जिनवाणी पर 
श्रद्धा करता है बह अविरतसम्परइष्टि है । 


चारित्त गत्यि जबो अविरद अतेसु ठारेसु ॥१२॥| गो० जी० 
अथं--अविरतसस्यरइष्टि भ्र्पात्‌ चतुर्थ गुणस्थानतक चारित्र ( संयम ) नहीं होता है । 


थ्री कुन्दकुम्वाचायं, भी अमृतचन्ध्रायां तथा भी जयसेसाचार्य 'प्रवचनसतार' गाया २३७ में कहते हैं कि 
असयत प्रर्थात्‌ अविरत का श्रद्धान अर्थाद्‌ सम्यरदर्शन व्यर्थ है, क्योकि वह निर्वाण को प्राप्त नहीं कराता है । 


'सहुहमाणों अत्ये असंजदा व! ण णिव्वावि ॥ २३७ ॥ प्रबचनसार 


संस्कृत टीका--'अश्ृंपतस्थ बच ययोदितात्सतस्वप्रतोतिरुषअ्रद्वान ययोवितात्मतत्त्वानुभुतिरुपं ज्ञान था 
कि कुर्यात्‌ ।! 

पया प्रवीपसहितपुरुषः स्वकीयपोरुषअलेन कृूपपतनाखदि न निवर्तते तदा तस्य अ्वानं प्रदीपो हृष्ठियाँ हि 
करोति न किमपि । तथाय॑ जीव: भ्रद्धानशानसहितो5पि पौद्चवस्थानोयवारिश्रबलेग रागादिधिकल्परपादसंयमाधावि न 
निवर्स ते तदा तस्य अद्धालं ज्ञान वा कि क्र्यान्न किसपीति ।” 


पर्थ--पदार्थों का श्रद्धात करनेवाला सम्यग्हब्टि भी यदि प्रसयत हो तो निर्वाण को प्राप्त नहीं होता है । 
आत्मतत्त्व प्रतीतिड़प श्र द्धान तथा यथोक्त आत्मतत्व की अनुभूतिरूप ज्ञान असयत के क्या करेगा ? अर्थात्‌ असबत 
के आत्मतत्त्व का श्रद्धात व ज्ञानरूप सम्यग्दर्शन व सम्यरश्ान निरथंक है । जेसे दीपक को रखतेवाला स्वांखा पुरुष 
अपने पुरुषार्थ के बल से कुपपतत से यदि नहीं बचता है तो उसका श्रद्धासरूप दोपक व इृष्टिरूप ज्ञान कुछ भी कारये- 
कारी नहीं हुआ तैसे ही यह जीव सम्यफ्श्नद्धात व ज्ञाननहित भी है, परन्तु पौरुष के स्थानभूत चारित्र के बल से 
दरागद् षादि विकल्परूप असयम ( अविरति ) भाव से यदि अपने को नही बचाता है तो सम्यग्दर्गात तथा सम्यर्ज्ञान 
बया हित कर सकते हैं कुछ भी नहों कर सकते । 


यहाँ पर यह स्पष्ट कर दिया है कि निशञ्र॒ आत्मतत्त्व की श्रद्धाहप सम्पस्दर्शश व निजञ्ञात्मानुभूतिरूप 
सम्यग्शान भी हो, किस्तु चारित्र त हो तो उस अविरतमम्यस्डष्टिजीब का सम्पस्दर्शन व ज्ञान निरथंक है। अविरत- 
सम्यगइष्टि यदि उपवास आदि तप भी करे तो वह भी उपकारी नहीं है क्योकि तप के द्वारा जितनी कर्म निर्जरा 
होगी, भ्रविरति के कारणा उससे अधिक बन्ध हो जाता है । भरी कुम्वकुत्दाजाय तथा श्री वतुनन्दि सिद्धाम्त चककतों 
ने कहा भी है-- 
सस्माजिदिस्स वि अविरदस्स ण तबो महागुणों होदि। 
होदि हु ह॒त्थिण्डाजं चुदच्छिद कम्म॑ त तस्सत | १०५२ ॥ पमूलाचार 


संस्कृत डीका -- 'अपगताध्कर्मणो बहुतरोपादानमसंयमनिमित्तस्पेति प्रदर्शताय हस्तिस्वानोपस्थास: । घुब- 
ल्छिद: करमेंव एकत्र वेष्टयर्यन्यत्रोह् व्दयति, तकसा विर्जेरथति कर्मासंपमभाबेन अहुतरं गृह्लाति कठिन थे करोतीति ।” 


१०९६ ] [ पं० रतनचल्द जैन मुख्तार | 


अर्थ-- अविरत ( ब्रतरहित ) सम्यरदृष्टि का तप महोपकारक नहीं है, क्योंकि तप के द्वारा जितना कर्म 
आत्मा से छूटता है उससे बहुतर कर्म प्रसयम से बध जाता है ऐसा अभिष्राय निवेदन के लिये हस्तिस्तान का 
इष्टास्त है। भु दण्छिद ( लकडी में छेद करने वाला बर्मा ) का एक पाश्व॑ भाग रज्जु से मुक्त होता है तो दूसरा 
पाश्बेभाग रज्जु से दृढ़ वेष्टित होता है, बसे ही तप से अविरतसम्यम्दष्टि कर्म को निर्जेरा करता है, परन्तु प्रविर्त- 
भाव के कारण उस निजरा से श्रधिक बहुतर कर्मों का प्रहण होता है तथा वह कर्मबंध अधिक इढ़ भी होता है । 


इसप्रकार औी कम्वकुन्दायायं और उनके टीकाकफार श्री अमृतचन्डावि आचायों ने यह स्पष्टरूप से बत- 
लाया है कि भविरतसम्यग्डष्टि का श्रद्धात व ज्ञान लाभदायक नहीं है, क्योकि निजंरा से अधिक करमंबध होता है। 
श्री गौतसगणधर ने भी द्वादशांग के 'महाकमंप्रकृतिप्राभुत' में कहा है-- 

“जैते बंधगा णाम तेसिसिसो गिहुसो । गदियाणुवादेश णिरथगदोएरशेरहइवा थंधा। तिरिक्ाबधा। वेव 
बधा । सणसा बंधा वि अत्यि, अबंधा वि अत्यथि ।” 


झर्ष---जो वे बंधक जीव हैं उनका यहाँ निर्देश किया जाता है। गतिमार्यणा के भ्रनुवाद से नरकगति में 
नारकीजीव बधक हैं, तियैच बघक हैं, देव बंधक हैं, मनुष्य बंधक भी हैं, भबंधक भी हैं । 


यहाँ पर भरी गौतम गणधर ने यह बतलाया है कि अविरतसम्यरइष्टि चतुर्थगुष्स्थानतक के सबे नारकी, 
सर्वेदेव तथा संयतासंयत पंचम गुरास्थान तक के सब तियँच बंधक ही हैं, कोई भी नारकी, देव या तियंच प्रबत+ 
नहीं हैं। मनुष्यों मे बाधक भो हैं, प्रबधक भी हैं। भी बीरसेनाचार्य बतलाते हैं कि फोन भनुष्य बधक है और 
कौन अबन्धक हैं-- 

“मिच्छुत्तासंशमकवायब्रोगाणं बन्धकारणाणं सब्बेसिमलोगिम्हि अभावा अझजोगिणों अक्षधया । सेसा सब्बे- 
मश॒स्सा बंधपा, भिच्छुसादिबन्धकारणसंजुत्ततादो ।” 

अर्--कर्मबन्घ के कारणभूत मिथ्यात्व, असंयम, कषाय और योग हैं। अयोगकेवली चोदहवें गुणस्थान मे 
इन सब बन्ध कारणों का अभाव होने से क्योमोजित प्रबन्धक हैं, शेष सब मनुष्य बन्धक हैं, क्‍योंकि मिथ्यात्वादि 
बन्ध कारणों से संयुक्त पाये जाते हैं । 


ग्यारहवें, बारहवें गुणस्थानो मे छद्चस्थवीतरागी के और तेरहवें गुणस्थान मे सयोगकेवली के यद्यपि 
मिथ्यात्व, अविरत और कृषाय इन बन्ध-कारणों का अभाव हो गया है तथापि बन्ध के कारण योग का सद्भाव होने 
से वे भी बन्धक हैं। कहा भी है -- 

"जे कम्सवन्धया ये बुबिहा--हरियावहुदंधधवा सांपराहयधन्धवा लेदि। तत्य जे इरियाबहुबन्धया ते 
दुविहा--खदुमत्था केवलिणों येवि । जे छाद्मत्या ते वुविहा-उवसंतकसाया छीनकसाया चेदि। न सापशाइयबम्धया ते 
बुविहा-सुहुमसांपराइया जआादरसांपराइया खेदि ।”! 


भर्थ -- जो कर्मों के बस्षक हैं, वे दो प्रकार के हैं- ईय[पथबधक और साम्परायिकबधक । इनमें से जो 
ईर्गापथबन्धक हैं वे दो प्रकार के हैं-छुण्मस्थ और केवली । जो छुप्मस्थ ईर्यापथबन्धक हैं थे दो प्रकार के हैं-- 
उपशान्तकपाय-ग्यारहूवें गुणस्थानवाले धोर क्षीणकथाय-बारहयेंगुरस्थानवाले । जो साम्परायिकबन्धक हैं ये दो 
प्रकार के हैं--सूक्ष्मसाम्परायिक भौर बादरसाम्परायिक । 

इसंयतसम्यग्दृष्टि के भ्राविरति, कषाय और योग €त तीन बध के कारणों का सम्भ्राव है फिर असंयत- 


सम्यरदृष्टि भ्रवन्धक नहीं हो सकता । यदि अविरतसम्यग्दष्टि को अबंघक माना जायेगा तो उपयुक्त द्वादशांग के 
सूत्रों से विरोध प्रा जायभा । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०९७ 


पश्य राग्रोड्यमात्रेण. विश्वतेध्यन्र॒बस्तुनि । 
आत्मतस्थ-परिन्ानी. बच्यते. कलिलेरपि ॥ १४७ ॥ बोगलार प्राघृत 


झज--जिसके पर-वह्तु मे अणुमात्र अर्थात्‌ अतिसूक्ष्म भी राग विद्यमान है, वह आत्मतस्व का ज्ञाता होने 
पर भी कमंप्रकृतियों से बधता है । 


इस पदञ्य मे श्री अभितगति आन्ञायं मे यह बतलाया है कि जो योगी ( मुनि ) आत्मतत्व का परिज्ञाता तो 
है, परन्तु पर-वस्तु मे बहुत सृक्ष्मराय भी रखता है तो वह अवश्य कर्मेबन्धत से बध को प्राप्त होता है, मात्र सस्य- 
गरदाशन कर्मंबध रोकने में समर्थ नहीं है, उसके लिये रागद्वोष के भ्रभावकूप सम्यक्चारित्र का होना भी जरूरी है । 


चतुर्थगुणस्थानवाले अविरतसम्यन्दष्टि के लेशमात्र मी चारित्र नहीं है और रागदढ्व ष की बहुलता है प्रतः 
यह कर्मों से अवश्य बंधता है। अधिरतसम्यरूष्टि के कर्मबंध नहीं होता है ऐसा कहना एक बड़ी भारी भूल है । 


दसणणाणचरिस जं परिणमदे जहुण्णभाबेण । 
णाणी तेण दू अज्सदि पुरणलकस्सेण विवहेण ॥ १७२ ।| खमयसार 


अथं--जब तक सम्यव्दर्शन-शान-चारित्ररूप र॒त्मत्रय जधघन्यभाव से परिणमता है, तबतक ज्ञानी ( मुनि ) 
भी नानाप्रकार के पुट्गलकर्मों से बधता है । 


इस गाथा में बतलाया गया है कि यथारुयातचारित्र से पूर्व सम्यर्दष्टिमुनि के सम्यर्दर्शन-शान-चारित्र 
जघन्यभाव से परिणमते हैं प्रतः उस मुति के पुदुगलकर्मों का साम्परायिकबध होता रहता है। अविरतसम्यरइष्टि 
के तो चारित्र भी नहीं है, उसके तो कर्मों का बंध होना प्रवश्यभावी है। अविरतसम्यरूष्टि प्रबधक नहीं हो 
सकता है | 
इंसगणाणजरिसाणि मोक्जमरगों सि सेविदलवाणि। 
प्तापृहि इद भणिद तेहि ढु बंधो व सोदखों वा।। १६४ ॥ पंचात्तिकाय 
अर्थ--सम्यरदर्शन-शान-चारित्र मोक्षमाग है इसलिये वे सेवने योग्य हैं। ऐसा साधुओं ने कहा है । परन्तु 
उन सम्यर्दर्शत-ज्ञान-चारित्र से बष भो होता है भोौर मोक्ष मी होता है । 
इस गाया मे भो भी क्ुन्दकुस्दाचाय ने बतलाया है कि सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र यद्यवि मोक्षमार्ग हैं तथांवि 
जबतक वे जधन्यभाव से परिणमते हैं उत सम्यर्दर्शन-शान-चारित्र से साम्परायिक कर्मेबंध होता है। अविरत- 
सम्यरइष्टिके तो मात्र सम्यग्दर्शनशञान है झौर वह भी अघस्यमाव से परिणत है उसके तो साम्परायिक करमंबंध 
अवश्य होता 'है । 
जो श्री गोतसणणधर ने द्वादशांग के 'महाकमंप्रकृतिप्राभृत' मे कहा है हसो को भी कुन्दकुर्दादि आचार्यों 
ने कहा है। फिर भो यदि कोई प्रविरतसम्यग्दष्टि के कर्मबंध स्वीकार नहीं करता तो यह उसकी भूल है । 
जज. ग. 3-5-70/शा]/ रो, ला. मित्तल 
(१) बर्थ होने पर स्वतंत्रता भध्ट होकर परतन्त्रता उत्पन्न हो जातो है 
(२) शशोर परमाणुरुष नहीं, स्कम्घरूप है 


शंका--सोनगढ़ से प्रकाशित 'शानस्वभाव--शेयस्वभाज' पुस्तक के धृ० ७१ पर लिखा है--“शरीराबिक 
का प्रत्येक परमाणु स्वतंत्रकप से परिजमित हो रहा है, उसे कोई दूसरा बदल दे ऐसा तीसशशस में भी भहीं हो 


१०९८ ] [ पं० रतनचन्द जेन मुस्तार 


सकता ।!' छिन्‍्तु इसके विपरीत भी पं० टोडरमजजी ते लिखा है--रबहें तो शीव को इच्छा के अनुसार शरीर 
प्रवर्तें है। कबहूँ शरोर को अचस्था के अनुसार क्षोव प्रवर्ते है। कबहूँ जीव अन्पया इच्छारूप प्रथतें है, पुद॒गल 
अम्यथा अवस्थारुप प्रवर्ते है। इहाँ ऐसा जानना, जं॑से वोयपुरवनिक इकदंडो बेड़ी है। तहाँ एक पुरुष गमनादि 
किया चाहै अर दूसरा भी गलनादि करं तो गसनावि होय सक॑, दोऊनिविर्य एक बेठि रहै तो गसनादि होयथ ध्के 
लाहीं अर बोऊमिविध एक बलवान होय तो दूसरे को भी घोसि लेजाय | तेसे आत्मा के अर शरोरादिककप पुश्गल 
के एक क्षेत्राधगाहुकप बधान है तहाँ आत्मा हलनखलनावि किया जाहै अर पडुलु तिस शक्ति करि रहित हुमा 
हुलनथलन न कर था पुदगलबिय शक्ति पाइए है मात्मा को इच्छा न होय तो हलनचलनादि म होथ सके । बहुरि 
इनि बिर्य पुदूगल बलथाम होय हाल चाले तो ताको साथि बिना इच्छा प्री आत्मा आदि हाल जाले ।” प्रश्न यह है 
कि शरोर बया परमाझुरूप है या स्कन्धरूप है ? ओर शरोर का परिणमन किस रूप हो रहा है ? 


ससाधान--भी उमास्यामी आश्ार्य ने “अणव:ः स्कन्धाश्य ॥५।२५।॥।” सूत्र द्वारा यह बतलाया है कि 
पुद्गलद्रब्य दो प्रकार का है अथवा यपुदूगल की यो पर्यायें हैं एक भ्रणुरूप ओर दूसरी स्कन्घरूप । इसी बात को 
भरी कुन्दकुस्वाचाय ने तियमसार मे कहा है-- 


“परणुवधवियण्पेण वु पोष्गलदव्यं हुवेइह बुवियष्प ।/ 
परमाणु भौर स्कन्ध के भेद से पुदुगलद्रब्य दो प्रकार का है। 


अण्णणिरावेक्थशो जो परिणामों सो सहावपज्जाबो | 
खघसरूवेण पुणो परिणामों सो विहावपण्जायो ॥२८॥ [ नियमसार ] 


संस्कृत टीका-- परसाणुपर्य्यायः पुश्गलस्य शुद्धपर्स्याय: । स्कम्धपर््यायः: स्वजातीयबन्धलक्षणलक्षितत्वाव- 
शुद्धः इति । 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि प्रन्यद्रब्य निरपेक्ष होने से परमाणुरूप पर्याय पुदूगल की स्वभावपर्याय 
अर्थात्‌ शुद्धपर्याय है । स्वजातीययंध के कारण स्कन्धरूप पर्याय पुदुगल की विभावपर्याय अर्थात्‌ अशुद्धपर्याय है । 


थी अमृतचसाचाय भो 'तस्वायंप्तार' के तीसरे प्रधिकार मे कहते हैं-- 


दरध्रणुकाद्या: किलायन्ता: पृह्गलानासनेकधा | 
सन्तपचिशमहुारकन्धपर्थन्ता बन्धपर्पाया: ।। ७६ ॥। 


अर्थ- दघणुक को आदि करके भ्चित्तमहास्कन्धपयंन्त पुदूगल की अनेकप्रकार की बंधपर्यायें हैं। शरीर- 
बधरूप स्कत्धपर्याय हैं। जब पुदुगल की शरोररूप स्कन्धपर्याय होती है उससमय परमाणुरूप पर्याय का अभाव 
रहता है, क्योंकि पर्यायें क्रमवर्ती होने से एककाल में एक ही पर्याय विद्यमानहूप रहती है। एकक्राल में एकद्रथ्य 
की एक से अधिक द्रव्यपर्याय विद्यमान नहीं रह सकती | क्षत: शरीरख्प स्कन्घपर्याय से परमाणुरूप पर्याय की 
विद्यमानता और उसकी स्थतंत्रता का स्वप्न देखना उचित नहीं है । 


शरीर पुदगल की बंधरूप पर्याय हैं। भी उमात्वामि आचार्य मे तस्वाधंतृत्च अध्याथ ५ में ““बंधेषधिको 
पारिणासिकों क्ष ॥ ३७ ।।” इस सूत्र द्वारा यह बतलाया है कि बच होने पर जो अधिक गुणवाला है वह पारिणामिक 
अर्थात्‌ परिणमत कराने वाला होता है । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १०६६ 


“बा आईं गुड़ः अधिकमधुररसः स पारिणामिकः तदुपरि ये रब्यादय पएतन्ति ते भाबास्तरस तेषासुगदानं 
क्लिनो गुड़: करोति, लन्येषा रेण्यादीतां स्वगुनमुत्पाथति परिणामयतोति पारिमासिकः, परिणामक एज 
पारिणासिकः १” तत्वाबंदति १० २०६ । 


जेसे प्रधिक मघुररसवाला गीला गुड़ पारिणामिक ( परिणमन कराने वाला ) होता है उस गोले गुड 
पर जो धूल आदि गिरती है वे घूल-करा भावान्तर अर्थात्‌ गुडरूप परिशाम जाते हैं गीला गुड़ उन घूल-कण को 
ग्रट्ण करके अपने गुशरूप भर्थात्‌ मघुररसरूप परिणमाता है इसलिये गोला गुड परिणामक पध्र्थात्‌ पारिशामिक है। 
जैसे यह प्रधिक गरुणवाला गुड़ पारिणामिक परिशमन करानेवाला होता है उसीप्रकार क्षम्य भी अधिकगुण वाले 
अल्प गुणवाले को परिणमाते हैं । 


थी अमृतचस्त्राधाय ने भी 'तस्‍्वा्यंसार' में कहा है-- 


बस्वै:5घिकगुणो घ: स्पात्सोहपस्पपारिणासिक: | 
रेणोरधिकमाधुरयों हृष्टः विशन्न गुडो यथा।। ७५ ॥ [ तस्वायंसार ] 


बघ होने पर जो अधिक गुणवाला है वह हीन गुणवाले को अपने रूप परिणमा लेता है। जेसे अधिक 
मिठास से युक्त गोला गुड़ घूलि को अपनेरूप परिणमाता हुआ देखा जाता है । 


प्रतः सोनगढ़ वालों की यह मान्यता कि 'शरोरादिक का प्रत्येक परमाणु स्वततन्ररूप से परिणमित हो रहा 

है, उसे कोई दूसरा बदल दे ऐसा तीनकाल मे भो नहीं हो सकता, उपयुक्त आगम से विरुद्ध है। बन्ध हो जाने पर 
स्वतन्त्रता नष्ट हो जाने से परतत्र हो जाता है । शरीर भी पुवृगल की बधरूप स्कन्घ पर्याय है| 

जो, ग. 8-2-73/शा & शात।। सुलतार्नास्ह 


दो प्रमूतिक द्रव्यों का बन्ध ( संबन्ध ) नहीं होता 
शका--दो अथवा दो से अधिक अभृरतिक ह्रव्यों के परश्पर सब्बन्ध होने पर क्या कोई सीसरी अमुतिक 


वस्तु उत्पन्न हो सकती है, जिस प्रकार कि मूर्तिक परमाणओं के परस्पर बन्ध से विभिन्न सू्तिक वस्तुओं का 
उदभव होता है । 


समाधान--दो अमूतिक द्वव्यों का परस्पर बन्ध नही होता प्तः तीसरी अमूर्तिक वस्तु के उत्पन्न होने का 
प्रश्न ही नहीं उठता । भी प्रवच्चनसार गाया ९३ को टीका भे कहा भी है--अनेकहब्यात्मकंक्यप्रतिपशिनिवन्धतो 
ब्रत्यपर्याप: । से दिविध:, समानजातोीयो5समानजातोयश्च । तन्न समानजातोयों नाम यथा अनेकपुश्गलात्मकीं दचण- 
कह्ह्यणुक: इत्यादि असमानजातीयों माम यथा जीवपुश्गलात्मको देवो सनुष्य इत्यादि । 


अधे--अनेक वदब्यात्मक एक्षता को प्रतिपत्तिका कारणभूत द्रव्यपर्याय है। वह दो प्रकार है-- 

(१) समातजातीय (२) असमातजातीय । समानजातोय वह है जंसे कि अनेक पुद्गलात्मक द्वि-अणुक, जिश्नणुक 

इत्यादि । ध्रसमानजातीय बह है जेंसे कि जीव पुदुगलात्मक देव, सनुध्य इत्यादि -नोटः--यहाँ पर दो या भ्रधिक 

भमूर्तिक द्रम्यात्मक एकता की प्रतिपत्ति को कारणभूत ऐसी कोई द्र्यपर्याय नहीं कही है। पुदूगल की पुदुगल के 

सम्बन्ध से तथा जीवपुद्दल के सम्बन्ध से दो प्रकार को ही द्रवष्यपर्याव कही गई है, तीसरे प्रकार की कोई व्रव्य- 
पर्याय नहीं कही है। अत; दो अमृर्तिक द्रव्यों के सम्बन्ध से कोई द्रव्यपर्याय उत्पन्न नहीं होती। 

--जै. स. 6-9-56 श| बी. एल. पद्‌म बुणालपुर 


११०० ] [ पं» रतनअन्द जेन मुख्तार: 


संबर तत्त्व 





संबर निर्जश के हेतु 
शंका- संवर ओर निर्जशा करते के लिये क्या-क्या करना होगा ? उसके लिये क्या-क्या आवश्यक है ? 


समाधान--सबर और संवरपूर्वक निजंरा ये दोनो मोक्षमांग हैं, बयोकि बंध के कारणों का अभाव तथा 
निजंरा इन दोनों के द्वारा समस्तकर्मों का प्रत्यन्त क्षय हो जाना ही तो मोक्ष है। कहा भी है-- 


“बंधहेरधाभावनिर्ज रा्यां कृतत्मकर्मविप्रमोक्षो मोक्ष: ॥२॥! ( त० सू० अ० १० ) 


बध के हेतु ( कारण ) के अभाव ही का नाम संदर है। जित-जिन प्रकृतियों के बध के हेतु का प्रभाव 
हो जायगा उन-ठन प्रकृंतियो का खबर हो जायगा, जैसे मिथ्यात्वोदय से सोलह प्रकृतियों का बध होता है ओर 
प्रनन्तानुबधी कषायचतुष्क के उदय में २५ प्रकृतियों का बध होता है । सम्यग्दर्शन हो जाने पर मभिथ्यात्व और 
प्रतत्तानुबधी कषयचतुष्क के उदय का अभाव हो जाने के कारण, उनके हेतु से बधने वाली ४१ प्रकृतियों का बंध 
शक जाता है प्र्थात्‌ संवर हो जाता है। इसीप्रकार अन्य कषायोदय तथा योग इनके अभाव में भी सवर हो 
जाता है । 


मिथ्यादर्शन, अविशति, प्रभाद, कपषाय झोर योग ये पाँच बध के कारण हैं ज॑ंसा तस्वायंसृत्र अष्टम अध्याय 
में कहा है-- 
“सिध्यादर्शनाजिरतिप्रसादकथाययोगा बंधहेतवः ॥ १ ।॥” 


जब ये पाँच बध के कारण हैं तो उनके प्रतिपक्षी 'सम्यर्दर्शन, विरति, अप्रमाद, अकषाय और शक्षयोग! 
भोक्ष के कारण होने चाहिये अर्थात्‌ सवर ओर निजंरा के कारण है। श्री विशानन्द स्थासी ने श्लो, वा. अ. ८ 
सृत्न १ को टोका में कहा है: 
लद्दिपयंयतोीं... सोक्षहेतथ: पचसुश्रिता: । 
सामर्थ्यादेत्र नातोस्ति विरोधः सर्वधा गिराम ॥ ३ ॥ 


अर्च-- मिथ्यादर्शन, अविरति, प्रमाठ, कषाय और योग इनसे उलटे सम्यग्दर्शन, विरत्ति, द्रप्रमाह अमधाग 
और धयोग ये पाँच मोक्ष के कारण कहे गये हैं। यहाँ पर यह अर्थ सामध्यं से निकलता है, इसमे कोई विरोध नहीं 
है। ऐसा दिध्यध्वनि मे कहा गया है । 


सम्यर्दर्शन हो जाने पर ४१ प्रकृतियों का सबर हो जाता है। देशब्रत हो जाने पर दस प्रक्ृतियों का, 
महाश्रत होने पर चार प्रकृतियों का, अप्रमत्त होने पर ६ भ्रकृतियों का, प्रकषाय होने पर ५६ प्रकृतियों का और 
अयोग होने पर एक प्रकृति का संवर हो जाता है। इसप्रकार सम्यग्दर्शनादि पाँच काररो के द्वारा समस्त १२० 
बंधयोग्य प्रकृतियों का संवर हो जाता है । 


अथवा सम्यर्दशंन, सम्यग्शान ओर सम्पकषारित्र ये तीनो सवर और निर्जरा के कारण हैं। तस्यायंसृत्र 
जम अध्याय मे कहा भी है-- 


व्यक्सित्य शोर कृतित्व ] [ ११०१ 


'सम्परदर्शवज्ञानचारित्रानि मोक्षमार्ग: ।। ११ 


अर्थ- सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान व सम्यक्चारित्र इन तीनो की एकता मोक्षमार्ग है, अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन 
सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र के द्वारा संबर भौर निजंरा होती है। सम्यग्दर्शन भौर चारित्र की प्राप्सि का उपाय 
निम्नप्रकार है-- 


जब तक यथार्श ज्ञाम, भ्रद्धान को प्राप्सिकप सम्यस्वर्शन को प्राप्ति न हुई हो तब तक तो जिनसे ग्रथाषं 
उपदेश सिलता है ऐसे जिन-बचतों का सुनना, घारण करता तथा जिनवचत के कहने वाले थ्वी जिन-गुरु को भक्ति, 
जिनबिब का दर्शन इत्यावि व्यवहार सा में अधृत्त होना प्रयोजनवान है और जिसके श्रद्धान शाव तो हुमा तथा 
धाक्षात्‌ प्राप्ति न हुई तथ तक पुर्य कथित कार्य, परद्व्य का आलम्बन छोड़नेकप अणन्नत महात्रत का प्रहण समिति, 
गुप्ति, पंचपरमेष्ठी का ध्यामकूप प्रथर्तन, उसोतरहु प्रवर्तन वालों को संगति करना और विशेव जानने के लिये 
शास्त्रों का अभ्यास करना इत्यादि व्यवहारम्रार्ग में आप प्रवर्तता तथा अन्य को प्रवर्ताना ऐसे व्यवयहार्नय का उपदेश 
अगीकार करना प्रयोजनवान है। ध्यवहारमय को कर्यशित्‌ असध्यार्थ कहा गया है। यदि सब असस्यार्ण जानकर 
छोड़ दें तो शुभीपयोगरूप व्यवहार छोड़े ओर शुद्वोपयोग की साक्षात्‌ प्राप्ति हुई नहीं इसलिये उलटा अशुभोपबोग 
मे क्षाकर झाष्ट हुआ यथा करणंचित्‌ स्वेच्छारूप प्रवर्ते शत्व नरकादिगति तथा परम्परा तिगोद को प्राप्त होहर संसार 
में हो प्रमण करता है। इस कारण साक्षात्‌ शुद्धभयका विषय जो शुद्ध आत्मा उसकी प्राष्ति जबतक न हो तबंतक 
व्यवहारतय भो प्रयोजनवान है। ऐसा स्याहादमत से श्री गुद का उपदेश है। 


( समयसार पृ० २७ रायचरा प्रायवाला ) 
इसी बात को श्री अमृतचन्द्र आचार्य निम्त कलश के द्वारा कहते है -- 


उभयनयबविरोध व्यसिति स्थाल्पदांके, 
जितयचत्ति रसंते ये स्वयं वांतमोहा। 


सपदि समयसारं ते पर ज्योतिरच्चे, 
रमवमनयपक्षाक्षुण्णममीक्ष। एवं ॥ ४ ॥। 


पृं० जयचनद्रजी कृत अर्थभ-- निरचय-व्यवद्दाररूप जो दो नय उनके विषय के भेद से आपस में विरोध है। 
उस विरोध के दूर करनेवाला स्थात्पय कर चिह्नित जो जित भगवान का वचन, उससे जो प्रुरुव रमते हैं-प्रचुर 
प्रोतिसहित अभ्यास करते हैं वे पुदथ जिभा कारण अपने माप लिष्यात्य कस के उदय का वसमशर हस अतिशयरूप 
परभज्योति प्रकाशमान शुद्धआध्मा को शीत हो अवलोकन करते हैं। कंसा है समयसाररूप शुद्धाश्सा ? नवीन नहीं 
उत्पन्न हुआ है-पहिले कम से आश्छादित था वह प्रगट व्यक्तकप हो गया है। फिर कंसा है-सर्वथा एकास्सकूप कुनय 
को पक्षकर खंडित नहीं होता, निर्बाध है | 


सम्पग्दर्शन की प्राप्ति के लिये तिश्वय या व्यवहार के एकास्त पक्ष का त्यागकर अर्थात्‌ किसो भी एक 
नय का सर्वधा एकास्तपक्ष ग्रहण नहीं करके स्याद्वादमयी जिनवचनसरूप आधे प्रस्थों का अध्ययत करना चाहिए तथा 
जिन-पुद ( निप्न॑ न्थगुरु ) व जिनदेव के दर्शन भौर भक्ति करनी चाहिये। 


पध्रथवा पंचमहाब्रत, तीन गुप्ति, पाँच समिति, दस धर्म, हादश अनुप्रेक्षा; बाईस परिषहों को जीतना, पाँच 
पापों के ह्यायरूप चारित्र और अतरग व बहिरंग तप द्वारा संवर व निजरा होती है। कहा भी है--- 


१३०२ ] [ पं० रतनचन्द जन मु्तार ! 


जबसमिवोगुस्तोओं धम्माणपे 
झारिस्त बहुभेया जायव्या भाव सवरविसेसा ॥३४५॥ ( बृ० ब्र० सं० ) 


अर्र--पाँच व्रत, पाँच समिति, तीन युष्ति, दस धममं, बारह बनुप्र क्षा बाईस परोषहू-जय तथा अनेक 
प्रकार का चारित्र इस तरह ये सब भावसवर के विशेष भेद जानने | इनसे द्रब्यसंवर होता है । 


“-णे ग 3-8-64/5| बसंठकुमार 
प्रतिमाधारी एवं झ्राथिकाप्रों के संवर में विशेषता 


शंका--फरवरी १९६६ के 'सन्मति संदेश' में पृ० १२ पर यह प्रश्म है कि “जितना संबर पहली प्रतिमा 
बाले के होता है उतना ही संबर आगे को प्रतिमा बालों के व आपिकाओं के होता है सो फंसे ?” इसके उत्तर में 
क्षी पं० फूलचन्दजो ने यह लिखा है कि ''पाँचलें गुणस्थाम में चारित्रसस्थन्धी विशुद्धि में तारतम्प है, सबके एक 
समान विशुद्धि नहीं होती । इसलिए उत्तरोत्तर संवर में भी विशेषता जात लेगी जाहिये।” चतुर्ण गुणस्पान में 
४१ प्रकृतियों का संवर है ओर इसमें सनुष्यगति आदि दस प्रकृतियों के मिल जाते से पांचवेंगुणस्थाम में ५१ प्रकृ- 
तियों का संबर होता है। अथ प्रश्न यह है क्‍या प्रथम प्रतिमा में ५१ प्रकृतियों से कुछ कम प्रकृतियों का संबर 
रहता है भर ग्यारहवों प्रतिमा में या आधिकाओं के ५१ से अधिक प्रकृतियों का संबर होता है ? 


समाधान--मिध्यात्वकर्म से १६ प्रकृतियों का आस्रव होता है, अनस्तानुबन्धी कषाय से २५ प्रकृतियोँ का 
भास्रव होता है और अभ्रत्याद्यानावरएकषाय से ३० प्रकृतियों का आज़व होता है । दूसरे गुरास्थान में मिध्यात्व 
कर्मोदय का अभाव है, दसलिये मिथ्यात्वकर्मंसम्बस्धी १० प्रकृतियों का आज्नव न होने से दूसरे गुणस्थान में १० 
प्रकृतियों का सवर है। तीसरे व चोये बुरस्थानों मे मिथ्यात्व व अनन्तानुबस्धीकषाय इनका उदय नहीं है, अता 
इन दोनों गुरास्थानों में मिथ्यात्व व अनन्तानुबन्धीसम्बन्धो ४१ प्रकृतियों का आज़ब नहीं होता है, अर्थात्‌ तीसरे 
ओर चौथे गुशास्थानो मे ४१ प्रकृतियों का संबर है। पाँचवें गुरास्थान मे अर्थात्‌ प्रथम प्रतिमा से ग्या रहवीं प्रतिमा 
तक सभी प्रतिमाप्नों में अप्रस्यास्यानावरणकषाय का उदय भो नहीं रहता अतः इन सब प्रतिमाओ में अप्रत्याख्याना- 
वरणकषायसम्बन्धी १० प्रकृतियों का आसख्रव भी नहीं होता । पचमगुणस्थानवर्ती सभी प्रतिमा वालों के तथा 
आधिकाओ के ५४६ प्रकृतियों का ही सबर होता है, हीनाधिक प्रकृतियों का सवर नहीं होता है । घबल पु० ८ सूत्र 
७ व ८ तथा १५, १६, १७, १८ में इन प्रकृतियों के नाम का निर्देश है । 


यश्यपि पचम गुणस्थान मे प्रति प्रतिमा उत्तरोत्तर विशुद्धता बढ़ती जाती है, जिसके कारण स्थितिबन्ध 
और अनुभागवम्ध में अंतर पड़ता है तथापि संवरसबंधी ५१ प्रकृतियों की संख्या मे कोई विशेषता नही है | 


--णे. गम. 4-4-66 /5 | २. ला. जेंग 
निविकल्प ध्यान के जिना भी संबर-निर्ज रा 
शंक--- क्या लिविकहप ध्यास के थिना संबर तथा निर्जरा नहीं होतो ? 
समाधान-- शुभ परिणामों से भी कर्मों का संबर व तिजंरा होती है। कहा भी है-- 
'सुह-सुदपरिणामेहि कम्मक्धयाभावे तक्‍्लययाजुबवततोदों ।! जयधबल पु० १ पृ० ६ 


अर्थ--यदि शुभ और शुद्ध परिणामों से कर्मों का क्षय ( निजंरा ) न माना जाय तो फिर कर्मों का क्षय 
हो नहीं सकता । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११०३ 


अरहंतणमोक्कारों संपहिबंधादों असंलेज्जगुणकस्सरखयकारओ सि तत्व वि सुणजीज पशुसिप्पत्तगादों ।/ 
लवधबल १० १ पृ० ९ 
क्रष---अरहँत-नमस्कार तत्कालीमबन्ध की अपेक्षा असंस्यातगुणी कर्मंतिजंरा का कारण है, इसलिये 
उसमे भी ( अरहत-भक्ति में भी ) मुनिर्यों की भ्रद्धत्ति होतो है। 


इन आगमबाक््यों से सिद्ध है कि निविकल्पध्यान के बिना भी अरहृतभक्ति आादि के द्वारा भी कर्मों का 
सव॒र व निजं रा होती है । 
--एोँ. गज. 4--68/शा/ न्ला. कु. बह़जात्या 


(१) संबर का स्वरूप, हेतु, ध्रास्रव के हेतु 
(२) गुप्ति आदि से पुण्य व पाप दोनों का संवर 


शंका--अज़्व के निरोध को सबर कहते हैं। क्या बन्ध के निरोध को भी सवर कह सकते हैं ? यदि हाँ 
तो दोनों में कोन अधिक ठीक है ? संवर का कारण शरुष्ति, समिति, धर्म, परोषहमय य चारित्र कहा है। सो कया 
ये पुष्य आछ्य के भी कारण हैं ? पदि नहीं तो पुष्पात्नव का कोन कारण है ? यदि हाँ तो घंवर और पुथ्य आख़ब 
के एक हो कारण कंसे होते हैं ! 
समाधान--आल्रव के निरोध को खबर कहते है | सोक्षशास्त्र अ० € सूत्र १। बन्ध के निरोध को बन्ध- 
ग्युच्छित्ति कहते हैं। आजस्रवपूर्वक बन्ध होता है । सबर हो जाने पर बन्ध-व्युक्छिसि तो बिना कथन किये भी सिद्ध 
हो जातो है । सात तत्त्वों में इसी कारण संवर तत्त्व कहा है। गुप्ति आदि संवर के कारण हैं। जिस कर्मोदय से 
जिन-जिन प्रकृतियों का बन्ध होता है उस-उम्र प्रकृति के उदय के प्रमाव मे उससे बधने वाली प्रकृतियों का सवर 
हो जाता है । जंसे मिथ्यात्वोदय से १६ प्रकृतियों का और प्रनन्तानुबन्धीचतुष्क के उदय से २५ प्रकृतियों का बन्ध 
होता था। इनके उदय के अभाव में १६ व २५ प्रकृतियों का सवर व बन्ध-व्युच्छित्ति हो जातो है। मिथ्यात्व व 
अनन्तानुबन्धीचतुष्क का प्रभाव पुण्यप्रकृतियों के आख्रव के कारए नही है। जिस-जिस थरुणस्थान मे जो कथाय जय 
योग है वह आस्रव का कारण है और जितनी कषाय का अभाव है वह सबर व निजंरा का कारण है। गरुप्ति आदि 
कषायो के झभाव स्वरूप हैं, अत: वे सबर का कारण हैं, किन्तु उस समय जो कषाय व योग हैं वे पृण्याद्षव के 
कारण हैं | दसवें गुणस्थान तक पुण्य व पाप दोनो प्रकार की प्रकृतियो का आस्रव होता रहता है। ११वें १२ वें 
१३ वें इन तीन गुणास्थानों मे केवल सातावेदनी यरूप पुण्यप्रकृति का आख्रव होता है; क्योंकि बहाँ पर कषायोदय 
का अभाव है। गुप्ति जादि से मात्र पापप्रकृतियों का प्ंवर होता हो सो भो बात नहों, किन्तु देवायु व देवगति 
आदि पृण्यप्रकृतियों का भी सवर सातवें, आठवेंगुगस्थान में होता है । पाँचवें गुणस्थान मे मनुष्याथु व॑ मनुष्यगति 
आादि छह पुण्य प्रकृतियों का सवर होता है भौर चौथे गुणस्थान मे तियँचायुरूप पुष्यप्रकृति का संवर हो जाता है। 
->>जें, ग 9-]-64/5/ २. ला. जॉन 


सबविकल्पावस्था में भी संबर तत्व सम्भव है 


शंका--संबर तर्व कया सविकल्प अवस्था में भी सभव हे ? 


सप्राधान--स विकल्प अवस्था में भी सवरतरव संभव है। मिथ्यात्व कर्मोदय से जिनप्रकृतियों का आख्रव 
होता था, सासादनादि गुणस्थानों मे मिश्यात्वोदय के प्रभाव में उतका संबर हो जाता है। इसीप्रकार अनस्तानु« 
बन्धो आदि कर्मोदिय के कारण जिन कर्मप्रकृतियो का आस्रव होता है, उन-ठत कर्मोद्य के अभाव में उन-उन 
प्रकृतियों का सबर हो जाता है । 


११०४ ] [ ० रतनचन्द जैन मुख्तार ॥ 


4लिख्यादश्शनप्राधास्पेत वत्कर्म आज़बति तपहिरोधाज्येपे सासादनसम्परहष्ट्यादों तत्यमंवरों भवति | कि 
पुणस्ततु ? सिष्यात्यमपु सकवेद नरकायुर्नरकगत्येकद्विजिचतुरिग्तिपणातिहुण्ड संस्थानासम्प्राप्तासपाटिकासंहुनननरक- 
गतिप्रायोप्यानुपृर्ष्यतपत्यावरसूक्मापय प्तकाशाधारणशरी रसंश्क जोढशप्रकृति लक्षरात्‌ ।+” सर्वाषेसिद्धि ९१ । 

अर्थ-- मिथ्यादशशत की प्रधानता से जिन कर्मों का ग्राख़नव होता है, उनका मिथ्यादर्शन के श्रभाव में 
सासादनम आदि शेष गुणस्थानों में संवर होता है। मिथ्यात्व, नपु सकवेद, नरकायु, नरकगति, एकेन्द्रियआतलि, दौचख्ििय- 
जाति, त्रीर्द्रियजाति, चतुरिम्द्रियजाति, हुण्डर्सस्थान, असप्राप्तास्पाटिकासंहनन, नरकगतिप्रायोग्यानुपृर्वी, आतप, 
स्थावर, सूक्ष्म, अपर्याप्कक ओर साधारएशरीर इन सोलह करमंप्रकृतियों का दूसरे आदि गुशास्थानों में धंवर 
होता है । 

निद्ानिद्रा आदि २५ प्रकृतियो का आास्॒व अनस्तानुजस्थीकर्मोदय से होता है। तीसरे आदि ग्रुणास्थातों में 
अनन्तानुबन्धी उदयाभाव में इन २५ कर्म प्रकृतियों का संवर हो जाता है अर्थात्‌ सम्यस्मिध्याइष्टि तीसरे शुणर्थान 
में और असयतसम्यश्दष्टि चौथे ग्रुणश्यान मे ( १६+२५ ) ४१ कर्मंप्रकुतियों का संवर होता है । 


दूसरे, तीसरे, चौथे भुरास्थानों मे सविकल्पअवस्था होते हुए भी संघरतत्त्व पाया जाता है । 


निर्जरातर --जे. ग. 2-]]-72/५7|/ रोब्रनलाल 
त्त्व 


निर्जरा के भेदोपमेदों का विवेचन 


शंका--प्रध्यनिर्श रा के कितने भेद होते हैं ? सविधाक-अजिपाक किसके भेद हैं, व्रष्यनिर्जरा के वा भाज- 
निर्जरा के ? क्‍या भावनिरजरा के सविपाक-अविपाक भेद नहीं किये जा सकते हैं ? स्थितिकाण्डफघात तथा अनु- 
जापकाण्डक से संजात निर्जरण किसमें अन्तभूत किया जा सकता है ? बल पु० १२।४६८ पर जो कथम है वह 
जतिशयबिशुद्धियुक्त मिष्यात्बियों को अपेक्षा है । पहाँ 'अतिशयविशुद्धियुक्त' से क्या अभिप्राय ? 

समाधान- निम्न लिखित विवरण से एतद्विधषयक स्पष्टीकरण हो जायगा--- 








निर्जरा 
च्र्व्य हा भाव निर्जरा 
| | अविपाक-सविपाक भाव निर्जरा नहीं होती 
सविपाक अधिपाक 
(अकाम ) (सकाम ) 
छदय छदीरणा स्थिति व अनुभाग स्थितिकाण्डकधात व 


अपक्षेण अनुमागकाण्डक्धात 


व्यक्तिश्य भौर कुतित्व ] [ ११०५ 


घबल १० १२ पृ० ४६८ पर जो निर्जरा का कथन है वह सम्यर्हष्टि तथा पतिशयबिशुद्धियुक्त, बर्चात्‌ 
सम्पक्स्व के प्रसिमुख मिथ्याशष्टि को अपेक्षा कथन है । सम्यक्रव के अभिमुख मिथ्यादष्ट के प्रायोग्यश्नव्धि में ४६ 
प्रकृतियो का सवर हो जाता है। तथा आपूर्वकरणा व अनिवृत्तिकरण ( करणलब्धि ) में भ्रविपाकद्रव्यनिजंरा 
विशुद्धपरिणामों द्वारा होती है । अन्य मिथ्याइष्टियो के उदय व उदोरणा द्वारा सविपाकनिजंरा होती है। 


“पत्र 27-4-74/7" "० | जला. जेन भीण्डर 
प्रविपाक निजंशा का स्वरूप, उत्पत्ति-गुणस्थान तथा द्रव्यनिजरा के भेदों के विवेयन 
शेका--अविधाक भाव निर्जरा किसे कहते हैं ? कोन से गुणस्थान से चाल होती है ? 


सम्राधान--आत्मा के जिन भावों अर्थात्‌ परिणामों के द्वारा अनुदय प्राप्त कर्मों का गालन किया जाता है, 
उन परिणामों को भ्रविपाकनिजंरा कहते हैं। इन परिणामों में तप की मुहपता है। सम्यस्दर्शन-ज्ञान-चारित्र, 
द्वादश अनुप्र क्षा, परीषहजय, उपसर्ग-जय, विषय-कषाय-जय प्रादि भावों के द्वारा अ्रविपाकनिजंरा होती है, स्वासि- 
कातिकेयजुप्रेक्षा गा० १०६ से ११४ | 


यहू नि्ंरा प्रथमोपशमसम्यक्त्व के अभिमुख जीव के अपूर्वकरण से प्रारम्भ होती है। कहा भो है-- 


/'प्रथभोषशमसम्यकत्वोत्पलतो करणश्रय परिणाम चरमसमये वर्तेसानविशुद्धिविशिष्ट-भिथ्याहष्टे: आपुर्वित 
शानावरणावि सप्तकमंणां यद्गुणभ णिलिजंराव्व्यम ।/” 


इस मिथ्यादृष्टि के विशिष्ट विशुद्ध परिणाम अविपाकनिजंरा के कारण हैं। इस भ्रविपाक तिजंरा में 
करमे निर्जी्ण रस होकर भड़ते हैं । 


शंका--सविपाकनिर्ज रा और अधिपाकनिर्जेरा ये दो भेद दध्यतिर्जरा और भावनिजंरा हन दोनों के हैं था 
किसी एक के ? 


समाधाम--सविपाकनिर्ज रा और अविपाकनिजंरा ऐसे दो भेद द्वब्यकम-निर्जेरा के हैं। कहा भी है-- 
/निर्भरा बेबना थिपाक इत्युक्तर्‌ | सा द था अदुद्धिपूर्वा कुशलमूला जेति । तश्न नरकाविषु कर्मफलविपाकजा अबुद्धि- 
पूर्वा, सा अकुशलानुबरधी परियहजये हते कुशलमूला, सा शुभानुबन्धा निरनुबन्धा चेति ।” त. राज, ९॥७।७ । 


बेदना के विपाक को निर्जरा कहते हैं। निजजरा दो प्रकार की है (१) बबुद्धिपूर्वा (२) कुशलमूला । 
नरकादि ग्रतियों मे कमंफल विपाक से होनेवाली अबुद्धिपूर्वा निजंरा होती है, जिससे प्रकुशल ( अकल्याणकारी 
कर्मों ) का बध होता है। परीषहजय आदि से कुशलमूला ( कल्याणकारी ) निर्जरा होती है, जो शुभ का बच 
कराती है या बध बिलकुल ही नहीं कराती । 


“पर्व जितकर्म परित्यागों निर्जेरा । सा दिप्रकारा वेदितब्या । कुत: ? विपाकजेतरा चेति | तत्र चतुर्गता- 
बनेकजातिविशेषाबधू णिते संतारमहाणणत्रे लिए परिखमतः शुभाशुभत्य कर्मंणन ओदधिकादोदोरितस्थ कफ्रमेण विपाक- 
कासप्राप्तस्थ यरय यथा सबसे दतास्यतरविकल्पबउस्थ तस्य तेन प्रकारेण विद्यमानत्य बधथानुभवोद्यावलिस्रोतोपनु- 
प्रविष्टस्थारब्धफलस्प स्थितिक्षयादुबयागतप रिभुक्तस्य या निवृत्ति: सा विपाकमा निर्जेरा । मरश्कर्माप्राप्सविपाककाल- 
मौपक्रिक क्रियाविशेषसामब्य दिनुदी्णं बलाजुवी्म उदयाजलि प्रवेश्य बेशते अआम्रपनसाविपाकवतुसा अधिपाकलनिजरा। 
( रा० बा० ८ा२३ ) 'तपसा हि अभितवकर्म सबन्धाभावः पुर्वॉषचितकर्मज्षमश्य अविपाकनिर्जराप्रतिशानात्‌ 4/ 

रा० वा० ९१३ । 


११०६ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार: 


पूर्वोपाजितकर्म का कड़जाना निजजरा है। बह निजंरा दो प्रकार की है (१) विपाकआ (२) अविपाकजा। 
चतुमंतिमहासागर मे चिर परिश्रमणशीस प्राणी के शुभाशुभ कर्मों का औदयिकभावों से उदयावलि में मथाकाल 
प्रविष्ट होकर, जिसका जिसरूप से बन्ध हुआ है उसका उसी रूप से स्वाभाविक क्रम से फल देकर स्थिति समाप्त 
करके, निवृत्त हो जाता विपाकजा निजंरा है। जिन कर्मोंका उदयकाल नहीं प्राया है, उन्हें भी तप विशेष आदि से 
बलात्‌ उदयावलि में लाकर पक्का देना झविपाक निजरा है। जेसे कि कछ्चे आम या पनसफल को प्रयोग से पका 


दिया जाता है । तप के द्वारा नूतन कर्मंबन्ध रुककर पूर्वोपचित कर्मों का क्षय भी होता है, क्योकि तप से अविपाक- 
निजंरा होती है । 


इसप्रकार जो कर्म प्रपने उदयकाल मे उदय में आकर फल देकर भड़ जाता है, वह विपाकजा निजंरा है। 
यह विपाकजा निर्जरा सब ससारीजोबो के अबुद्धियूवेंक होती है भोर इससे अकल्याणकारी कर्मों का बन्ध होता है । 
तप भादि के द्वारा जो कर्म उदयकाल से पूर्व उदय में लाकर निजंरा को प्राप्त करा दिये जाते हैं, वह अविपाकजा 
निर्जरा है। यह अधिपाकनिजंरा बुद्धिपू्वंक होती है और कुशलमूला है, क्योंकि इस निजेरा से या तो शुभकर्म का 
बन्ध होता है या बन्ध नहीं होता । विपाकजा निजंरा अबुद्धिपूरवंक दोती है प्रतः उसमें प्रात्मा के तप आदिक भाव 
कारण नहीं होते हैं । अविपाकजा निजंरा मे प्रात्मा के तप आदि भाव कारण पडते हैं, अत। भावनिजेरा प्रविपाक- 
नि्जरा है| ढिन्‍्तु इसके अतिरिक्त अन्य प्रकार से विपाक भोर अविपाकतिजंरा फा कथन पाया जो इसप्रकार है-- 


प्रक्षद:_ पाकजातायां. पद्रवस्पेब  प्रजापते । 
निर्जरायासपक्वायां पदयापववस्थ कर्ण: ॥२॥ योगसार प्राभृत 


विपाकजा मिर्जरा में पके हुए कर्मों की निजंरा ( क्षय ) होती है । प्रविषपाकमओा निज्जरा में पके हुए और 
बिना पके हुए कर्मों की नि्जरा होती है । 


अबिपाकनिजंरा में, पक्वकर्म और भ्रपक्वकर्म, हत दोसो प्रकार के कर्मों का रस (अनुभाग) निर्जो्ण कर 


दिया जाता है अतः उसको अभ्रविपाकनिजंरा कहा है, किन्तु पक्वकर्म की अपेक्षा वह प्रविपाकनिअजंरा सविपाक भी 
है, बयोकि कर्म यथाकाल उदय मे आ रहा है । 


जे, १. 3]-0-74/%/ ण. ला. जॉन भीण्डर 
गुणश्रेरती निज रा ग्रविपाक निजंरा है 
शंका--गुण भ्रंणो में लो ब्रध्य निजरा होतो है, क्या वह अविपाकनिजरा है ? 


समाधान--गुणश्रेणी निजेरा मे प्रनुभाग क्षय होकर प्रदेश ( द्रव्य ) निर्जरा होती है अतः असंड्यातगुरा- 
श्रेणीनिजरा में अविपाकनि्ज रा संभव है । कहा भी है-- 


“विश्लोही हि अभुभागषजएण पदेस णिज्जरा ।” घ० पु० १२ पृ० ७९ । 


विशुद्धियों के द्वारा पश्रनुभागक्षय होता है पभौर उससे प्रदेशनिजंरा होती है। इसके निम्नलिखित 
११ स्थान हैं-- 


सम्मुसप्पती वि ये सावय धिरवे अणंतकरम्मंसे । 
बंसणमोहक्सवए कसाय उबसामए ये उचसंते ॥७॥ 


ग्रयक्तित्व और कृतित्व ] [ ११०७ 


लबए प जोगमोहे जिऐे ८ जियमा भये अशंसेब्ता। 


(१) सम्यवस्‍्वात्पत्ति (२) आवक, (३) महाव्रती, (४) अनन्तानुवन्धीकृषाय का विसंपोजक, (५) दर्शन- 
सोहक्षपक, (६) चारित्रमोह उपशामक, (७) उपशान्त कषाय, (८) क्षपक, (९) क्षीणमोह, (१ ) स्वस्थान जिन, 
(११) योगनिरोध मे प्रद्दत जिन, इन ग्यारह स्थानों मे उत्तरोत्तर भ्रतंसुयातगुणीनिर्ज रा होती है। यह प्रविपाक- 
जिजंरा है। 

“जे, ग. 9-9-74/५/ ज. ला, णेंन, भीण्डर 


झविषपाक झौर सविपाक निर्जरा का स्वरूप 


शंक्षा---अकाम ओर सक्तासनिर्ज रा का कया स्वरूप है? सजिपाक शोर अविपाकनिर्जरा में से किससेद में 
शामिल हो सकतो है ? 


समाधान --काम का प्रथं इच्छा है और पूर्वकाल में बंधे हुए कर्मों का भडता निर्जरा है। अतः जो कर्म 
बिना इच्छा के भडते हैं वह अकामनिजंरा है। जो कर्म इच्छापूर्वंक तप आदि के द्वारा निर्जीण किये जाते हैं वह 
सकाम निर्जरा है। सविपाकनिर्जरा को प्रकामनिजरा कहते हैं और प्रविपाकनिजंरा को सकामनिर्जेरा कहते हैं, 
क्योकि अविपाकनिजेरा इच्छापूर्वंक तप आदि के द्वारा की जाती है और सविपाक निजरा में कर्म बिना इच्छा 
यथाकाल ऋडते जाते हैं। कहा भी है-- 


लिरबद्धकम्मणिवहूं जीब पदेसा हु ज॑ ज. परिगलइ । 

सा णिज्ञरा पउत्ता दृबिहा सविपकक अधिपक्का ॥१५७॥ 

सयमेव कम्मगलणं इच्छारहियाण होइ सत्ताणं । 

सविपक्क भिज्नरा सा अविपक्क उबायशवजादों ॥१४८)॥ (सयचक्त) 


खिरकाल से बेंघे हुए कर्मों का जीवप्रदेश से जो परिगलन दै बह निर्जरा कही गई है। सविपाक भौर 
झविपाक के भेद से बह निजंरा दो प्रकार की है । 


जीवों के इच्छारहित जो कर्मों का स्वयमेव गलना है वह सविपाकनिजंरा है। जो उपाय द्वारा कर्मों की 
निजेरा की जाती है वह अविपाकनिर्जेरा है। उपाय इच्छा पूर्वक होता है । 


फलंटन से प्रकाशित कुम्बकुर्दस्थामी विरखित 'सूलाबार' मे भी लिखा है-- 


पुष्वकस्मसठर्ण तु णिज्जरा सा पुणो हुवे बुबिहा । 
पढ़सा विवागजादा जिदिया अविवागजादा य ॥५८॥ 
कालेण उवाएण य पशच्चचंति जधा वणप्फविफलाणि । 
ले कालेग तदेण ये पर्लंति कदाणि कम्माणि ॥॥५९॥ 


पृष्ठ १४६ पर अर्य॑ इसप्रकार लिखा है--पूर्वकाल में बंधे हुए कर्म का आत्मा से थोड़ा-धोड़ा जो निकल 
जाना उसको निर्जरा कहते हैं। इस निर्जरातत्त्व के दो भेद हैं। पहली विपाकनिजंरा तथा दूसरी अविपाकनिजंरा। 
छदय होने पर जो कर्मातुभव जीव को आता है उसको सविषपाकर्िजेरा कहते हैं। अनुभव के बिना तपश्चरणादि 
कारणों के द्वारा कम का विनाश होना यह अविपाकनिर्जेरा का लक्षण है ॥ ५८॥ 


११०८ ] [ ९० रतनचम्द जेन मुख्तार ॥ 


द्रब्यनिगरा के विपाकजा और भविपाकजा ऐसे दो भेद हैं। बिपाकजा का अकामनिजंरा ऐसा भी नाम 
है। तथा अविपाकजानिर्जरा को सकामनिजंरा भो कहते हैं। योग्वकाल में कम का उदय होकर उसकी तिर्जरा 
होती है उसको विपाकजा अकामनिजंरा कहते हैं तथा तपश्चरणादिक उपायो से अपक्यकर्म को पक्वावस्था मे लाकर 
उसका एक देश नष्ट होता वह सकामतिर्जरा है। इनको ओऔपक्रमिकतिर्ज रा भी कहते हैं। पहिली को विपाक- 
निर्जेरा अनौपक्रमिकनिर्जररा ऐसा भी कहा जाता है। इन दो निजंराधो का स्पष्टोकरण उदाहरण ढारा किया 
जाता है--जसे आमज्रफल, पतसफल वर्गरह की पक्‍्वता अर्थात्‌ मधुररसादि परिणति योग्यकाल मे होती है तथा पुरुष 
प्रयत्न से भी वह की जातो है। तथा शञानावरणादिकर्म योग्य समय पर उदयावलि में भ्राकर फल देने लगता है। 
जिसकाल मे जो कमंफल देते योग्य हैं उसीकाल में उसका उदय होकर फल प्राप्ति होता यह विपाकनिजेरा है| 
झौर जो कर्म तपोबल स्ले तथा सम्यकत्व, ज्ञान और चारित्र के बल से उदयावलि मे लाकर उपभोगा जाता है वह 
प्रविपाकनिजंरा है। मुमुक्षु लोगो को शुभाशुम परिसामों के अभाव से कर्मों का संवर होकर शुद्धोपयोग युक्त तप से 
अविपाक निजं रा होती है। तथा इतर लोगो को योग्यकाल मे कर्म उदय में आकर प्रपना सुख-दुःखादि रस देकर 
निर्जीर्ण होता है वहु सविपाक निर्जरा है । 


--णें. ग. 3-9-70/५|/ ब्र. छोटेलाल 
प्रव्नतीसम्यक्त्थी के प्रविषाकनिरज रा कब होती है, इसका विवेचन 
शंका--सम्परहृष्टि के बिना तप के क्या अविपाकलिजरा संभव है ? 


समाधान--सम्यरइष्टि के बिना तप के भी द्रत धारण करने से तथा भनन्तानुबन्धी को विसयोजना व 
दर्शनमोह के क्षपणा के समय तीनकरण द्वारा अविपाकनिजंरा संभव है । कहा भी है-- 


“सस्यरह प्टिभाबक विरतात्तवियोजकदर्शनमोहक्षपकोपशमकोपशांतमोहक्षपकक्षो णमोह जिना: क्रमशो5सकयेय- 
गुणनिज रा: ॥। ४५ ॥।”” ( तत्त्वायंसृत्र अध्याय ९ ) 


मिज्छादों सहिद्दी असंज पुणकम्स-णिज्जरा होवि। 

तत्तो अज़बबधारी तसतो ये मह॒ृथ्यई णाणी ॥१०६॥ 

पढ़म-कर्साय-चउ हूं विजोगभो तहु य खबय सोलो ये । 

इंसण-मोह-तियस्स ये तक्तोी. उबसमग-चसारि॥ १०७ ॥ 

खबगो ये खोण-मोह सजोह-णाहों तहा अजोईया । 

एवे उर्वारे उर्वारे असक्ष शुण-कम्म-लिज्जरया ॥१०८॥ (स्वासिकातिकेयामुप्रेक्षा) 


मिथ्याइष्टि अनिवृत्तिकरण के चरमसमय में जो निजंरा होती है उससे प्रसंख्थातगुणी निर्जंरा सम्यकक्‍त्वों- 
स्पत्ति के समय होती है। उससे असल्यातगुणी अपुव्रतघारों के, उससे असदयातगुणी महात्रती के, उससे असंल्यात- 


गुणी अनन्तानुबन्धी का विसयोजन करनेवाले के, उससे असंख्यातगुणी दर्शनमोहनीय की क्षपणा करनेवाले के कर्म- 
निजंरा होती है । 


“असंखेज्जगुणाएं सेडीए कम्म जिज्लरणहेद्ू ब्दं जाम ।”” (घबल पु० ८ पृ० ८३) 
असंख्यातपुरिततश्नेणी से कर्मनिर्जरा के कारण व्रत हैं । 


व्यग्तित्य शौर कृतित्व ] [ ११०९ 


इसप्रकार द्वत के द्वारा निजंरा होते हुए भो तप के द्वारा विशेष निर्जरा होती है, इसीलिये 'तप्सा निर्जेरा 
थे ॥ ९३३ ॥* प्रर्याव्‌ तप से निजंरा होती है, ऐसा सूत्र है । 


जे, ग, 30-3-72/शा]| देहरा तिजारा 
झसंयत सम्यकक्‍त्वी को नित्यनिजेरा नहीं होतो 


शंका--चोये गुणस्थान में अविपाकनिजंरा कुछ समय होती है और हरसमय सविपाकनिर्जरा है यह किस 
तरह से है ? पांचवें गुणस्थान में प्रतितमव होनेबालों गुण थी निर्ज रा का सम्परदर्शन तो चोथे गुणस्थान में भी 
है फिर वहाँ ( चौथे गुणस्थान में ) प्रत्येकसमय गुणभ्र णी निर्ंरा क्यों नहों है ? 


समाधान--मिधथ्यात्व अवस्था से अब जीव सम्यक्त्व प्रवस्था को प्राप्त होता है, तब सम्यर्दर्शन प्राप्त 
करने के पश्चात्‌ परिणामों की विशुद्धता के कारण एक अन्तमु ह॒र्ततक प्रसंडपातगुणश्रेणी निर्जंरा होती रहती है। 
इसको अविपाकनिजंरा भी कह सकते हैं, क्योकि प्रतिसमय असद्यातगुणाद्रध्य, उपश्तिन निषेकों से प्रपकर्षण करके 
उदयावली मे व उसके बाहिर के एक अम्तमु ह॒र्ते के निषैकों मे दिया जाता है इस द्रव्य का अनुभाग भी कृश हो 
जाता है। सम्यग्दर्शन प्राप्त करने के एक प्रस्तमु टूर्त पश्चात्‌ यह प्रसख्यातगुराश्रेणीनिजरा नहीं होती । इसीप्रकार 
पंचमगुणस्थान के प्रथम भ्रन्तमु हुर्त मे भ्रसढ्यातगुणीनिजरा होती है । चतुर्थगुणस्थान मे संयम का अभाव होने के 
कारण संयमसम्बन्धी गुणक्रेणीनिर्जरा नहीं होती, किन्तु असंयम के कारण उसकी सब धघामिक क्रिया भी गजस्नतान- 
व॒त्‌ अथवा मथेनी की रज्जु के समान होती है। मुलाथार समयसार अधिकार गाथा ४९ व उसकी संस्कृत टीका मे 
इस प्रकार कहा है--'अविरतसम्यग्दृष्टि के कर्मांश निर्जोर्ण होने पर भी अश्चयम के द्वारा पुनः बहुतर कर्मांश को 
ग्रहण करता है। गजस्नान दृष्टान्त का यह अभिप्राय है कि जितना कर्म प्रात्मा से छूटता है उससे बहुततर कर्म 
असंयम से जीव को बंध जाता है। मथेती के इष्टान्त का भो यह अभिप्राय है कि जितनी कर्मेनिजंरा हुई प्रसयम- 
भाव से उससे अधिक कर्मों का ग्रहण हो जाता है ।' पाँचवें गुरस्थान मे सयम का एकदेश प्रगट हो जाता है प्रतः 
उसके प्रतिसमय ग्रुणश्रेंणीनिजंरा होती रहती है । 


--ज. स ]-2-58|५| राषदास केंराना 
भ्रव्रतीसमकिती के निर्जरा ( गुरणश्रणिनिजरा ) का भ्साव 
शंका--असंयतसम्यरहृष्टि के जो प्रतिधसमय असल्यातगणी निर्जरा होती है वहु चारित्र के बिना कैसे 
संभव है ? 
समाधान--मिध्याइष्टिजीबव जब प्रथमोपशमसम्यग्दशंन को ग्रहणकर असंयतसम्यर्इष्टि होता है उसके प्रथम 
अन्तमु हु्ते में असंख्यातगुणी निजरा होती है, किन्तु असंयत सम्परइष्टि के सर्वकाल में असंब्मातगुणीमिजंरा नहीं 
होती है। जितना कर्म फल देकर फडता है, असंयममाव के कारण उससे अधिक कर्मंबध हो जाता है । श्री कुर्व- 
कुम्याचार्य ते भूलाचार में कहा भी है-- 
सम्माधिट्टिस्स वि अविरदत्स ज तबो महागुणों होषि । 
होदि हु हत्यिफ्हाण चुदण्छिवकश्स त॑ सस्थ ॥१०४९॥ 
श्री बतुनग्वि आचार्य कृत संस्कृत टीका--'अपगताश्कसंभों बहुतरोपादानमसंयमनिमित्तश्पेति प्रवर्शनाथ 


हुस्तिस्तानोपस्थास: । चु दशिछदः कर्मेब-एकत्र वेष्टयस्यस्यत्रोह्ठ प्टयति तपसा मिर्जरयति, कर्सासंयमसावेन बहुतर 
गुल्लाति कठिम॑ च॒ करोतीति । 


१६११० |] [ "० रतनचम्द जेन मुख्तार ! 


अविरततम्यरदुष्टि का तप महोपकारक नहीं है, उसका तप गजस्तान तथा वर्मा ( काष्ठ में छेद करते का 
यंत्र ) के समान है। जितना कर्म तप के द्वारा आत्मा से छूट जाता है उससे बहुतर कर्म असंयम के कारण जीव 
के बंध जाता है; ऐसा अभिप्राय बतलाने के लिये हस्तिस्तान का इष्टान्त है। वर्मा का एक पाश्वंभाग रज्जु से दृढ़ 
बैष्टित होता है और दूसरा पाश्व॑भाग मुक्त होता है वेसे ही तप से असंयतसम्परहष्टि कम की निर्जरा करता है 
परन्तु अप्ंयमभाव उससे (निजंरा से) अधिक बहुतरकर्म ग्रहण किया जाता है तथा वह कम अधिक दृढ़ भी होता है । 


इस आर्ष वाक्य से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रसयतसम्यर्दष्टि के तप के द्वाश भी भ्रसख्यातगुणीनिजंरा 
नही होती है, क्योंकि असंयमभाव के कारण उसके बहुतर और हृढ़कर्म बध होता रहता है । 


-- ०. ग. 8--70/श५ग7॥| रो. ला. जेंग 
ग्रसंयत के नित्य निर्जेरा नहों होती 


शंक्षा--क्या सर्वायंसिद्धि, नवम अध्याय, सूत्र ४५ का यह अभिप्राय है कि चतुर्भ आदि गुणस्थानों में 
प्रतिसमय ग्रुण्थ भिमिर्ज रा होती रहती है ? 


समाधान- सोक्षशास्त्र अ० €४ड५ में असब्यातगुणश्रेणिनिजंरा के स्थानों का कथन है। वह धबल पु० 
१२।७८ भाधा ७ ब ८ के आधार पर लिखा गया है। वहाँ पर याद्या ८ में “तब्विवरीदों कालो” से स्पष्ट हो 
जाता है कि सरृत्न ४५ में मात्र इन स्थातो को प्राप्त होने के समय में होनेवाली गुणश्रेशिनिजंरा का कथन है। 


अतुर्थगुशस्थानमे प्रथमोपशमसम्यक्त्व के समय, अनन्तानुबन्धीकषाय की विसंयोजना के समय अथवा 
दर्शनमोह की क्षपणा के समय असख्यातगुणश्रेशिनिजंरा होती है; किन्तु ब्रतों के अभाव में प्रतिसमय असंस्यातगुण- 
कं भिनिजरा नहों होतो है। पाँचवें आवि गुणस्थानों में प्त का सहभाव होने फे कारण प्रतिसमय गुणभ्र णिनिर्जरा 
होती रहती है। कहा भी है-- 


असंजेज्जगूणाएं सेडीए कम्म णिज्जरणहेदू ब्द जाम । ( घ० एछ८ाण८्ई ) 
अर्ध--ब्रत कर्मों की प्रसंस्यातगुणा श्र शिनिजंरा का कारण है । 
--पत्रावली / ण. ला जंग, भीण्डर 
संयत से अभसंयत के ध्रसंख्यातगुणी नि्जरा 


शंका--तरवार्थतृत्र, गोम्मठसार आदि प्रन्यों में कम से असंक्यातगृणी मिजरा के ग्यारहस्थान बतलाये हैं । 
डनसमें सीसरा स्थान जिरत अर्थात्‌ मुनि का है और पांचवां स्थान क्षायिकसस्याहृष्टि का है। यहाँ पर अबिरत क्षायिक्त 
सम्पस्टृष्टि का प्रहण नहीं हो सकता, क्योंकि विरत से अथिरत के अधिक निर्जरा संभव नहों है। गतः मुनि 
क्षायिकसम्यर्‌ृष्टि प्रहूण करना चाहिये ? 


समाधान--विरत ( महाव्रती ) तीसरा स्थान है उससे भसंद्यातगुणी निर्जरा चौथे स्थान मे अनन्तामु- 
बरघधी को विश्लंयोजना करनेवाले के है और उससे अस्ृंब्यातगुणी नि्जेरा पांचवें स्थान मे दर्शनमोहनीय की क्षपणा 
करनेवाले के है। त० घु० क्ष० ९ सुत्र | ४५ तथा गो० जोब० गा० ६६-६७ मे यौथे स्यान और पाँचवें स्थान में 
असंयत-सम्यरष्टि संयतासंयत या संयत में से किसी भी अतन्तानुबन्धी की विर्सयोजना करनेवाले अथवा दर्शनमोह- 
नीय की क्षपणा करने वाले पुश्ष के बिरत ( महाव्रती ) से असंख्यातगुणी निजरा संभव है। कहा भी है-- 


व्यक्तित्व ओर कृतित्व ] [ ११११ 


“सरयाणसंजदट बकश्समुणसे डिगुमरगारावोी असंजवसस्माविश्विंजदासंजदसंलदेतु अणताशुबधि बिसपोजए 
तस्स जह॒ण्णगुणसे डिमृणगारों असंद्वज्जगुणो |” ध० १० १२ पृ० ८२ । 


अरथे--स्वस्थानसयत के उत्कृष्ट गुणश्रेरि-गुणकार को अपेक्षा असंयतसम्यरःष्टि, संयताद्चघत और सयत 
जीवों में से विसयोजना करनेवाले जीव का जघन्यगुणश्रेणीगुणकार अखख्यातगुणा है। इसीप्रकार दर्शनमोहनीयकमे 
की क्षपणा करनेवाले के विषय मे जानना चाहिये। 


अनंतानुबधी की विप्तंयोजना में अनन्तावुबन्धों प्रकृतियों का और दर्शनमोहनीयकर्म के द्रब्य का सत्त्व से 
क्षय होता है इसलिये चोथे व पाँचवें स्थान में महाव्रती को अपेक्षा असख्यातगुणी निजरा कही है । 


+-जें ग 26-6-67/5५%/ रतनलाल 
सातिशयमिथ्यात्वी को गुणश्रेणिनिर्जरा से समकितो के अ्संख्यातगुणो नि्जरा 
शंका--क्या अविरतसम्परइष्टि को सातिशयत्रिष्याइष्टि को अपेक्षा असंबयातगुणीनिजंरा होती है ? 


समाधान--सातिशय मिध्याइष्टि की अपेक्षा अविरतसम्यग्दष्टि अर्थात्‌ प्रथमोपशमस्म्यन्दृष्टि को प्रथम 
अन्त मु हू्ते मे असख्यातगुणी निर्जरा होतो है । हरि० पु० सर्ग ६४ श्लोक ५२ थ ५३ में कहा भो है-' सर्वप्रथम सज्ञी 
प्चेन्द्रिय पर्याप्तक भव्यनीव जब करणलब्धि से युक्त हो, अतरगशुद्धि को दृद्धितत करता है तब उसके बहुत कर्मों 
की निर्जरा होती है। उसके बाद जब यह जीव प्रथमोपशमसम्यक्त्व को प्राप्ति के योग्य कारणों के मिलने पर 
सम्पग्इष्टि होता है तब उसके पूर्व॑स्थान की अपेक्षा असंस्यातगुणीनिजंरा होती है।”” अविरतस्म्यग्दुष्टि के प्रथम 
अन्तमु'हत के पश्चात्‌ यह निजंरा रुक जाती है । 


शंका--बया सातिशय मिथ्याहष्ट के मिध्याहष्टि को अपेक्षा असंध्यातगृणो निजजंरा होती है ? 


समाधान--साधा रण भिथ्यादृष्टि की अपेक्षा अपूर्वकरण व अनिवृत्तिकरणवाले सातिशयमिध्याइष्टि के 
असंब्यातगुणी निज रा होती है । प्रपूबंकरण के प्रथमसमय मे वह ग्रुणणेणी भायाम बनाता है । उस गुराश्र णी आयाम 
के प्रथमसमय में वह जितना द्रव्य देता है उससे असब्यातगुणशा वह द्वितीयसमय में देता है इसप्रकार गुणश्रेणी 
आयाम के भ्न्तसमय तक देता है। यह गुणाश्र णी प्रायाम अपूबंक रणण और प्रनिवृत्तिकरण के काल से कुछ अधिक 
होता है। इसप्रकार प्रतिसमय असक्ष्यातगुणा-प्रसख्यातग्रुणा द्रव्य अपकर्षए कर इस गलितावशेषग्रुणश्र णीआयाम मे 
देता है ( ल० सा० गाया ४३, ७३, ७४ तथा ध० पु० ६ पृ० २२४-२२७ ) । जब गुणश्रेणी आयाम के निषेक 
उदय में आते हैं उसकाल मे प्रतिसमय असख्यातगुणी निर्जरा खातिशयमिथ्याइष्टि के होती है । 


>>. ग 4-4-63 5 | ब्राग्तिलाल 
प्रविपाकनिजरा का हेतु, संबरपृथकत्व तथा गुरास्थान सम्बन्धी विवेचन 


शंका--अधिपाकमिजंरा का कारण तप हो है था और कुछ भी ? पह निर्जरा संवरपूर्वक ही होतो है या 
संजर के बिता सी ? संबर होने पर होती ही है या नहीं भी ? कौन से गृगस्थान से आरम्भ होती है ? 


ससाधाव--अविपाक निजं रा का मुख्य कारण तप है । इसी लिये त० सू० क्र० ९ में तपसा निर्जरा 
थ ॥३।॥।' अर्थात्‌ तप से भ्रविपाकनिर्जरा होती है, ऐसा पृथक सूत्र लिखा है । 


१११२ ] [ पं» रतनचण्द जेन मुख्तार: 


कालेज उनक्हज ये पर्चंति जधा वणप्फदिफलाणि। 
तथध् कालेण तदेण ये पच्चंति कदाणि कम्माणि ॥| ५।४९ || मूलाचार 


झी कुर्दकुत्याओआर्य ने इस गाथा में तप के द्वारा क्विपाकनिजंरा बतलाई है। ओऔी वसुनत्वि सिद्धास्त- 
चक्तबर्तों आजा ने इसकी टीका में “सम्पकत्वशानजारिजतपो्सिः कृतानि कर्माणि पच्यम्ते विनश्यन्ति ध्यस्तीभवस्ती- 
स्यर्ध: । अर्थात्‌ सम्परदर्शन-ज्ञान-चा रित्र-तप इनके द्वारा कर्मों को निर्जरा होती है, ऐसा कहा है। भर्थाव्‌ तप के 
अतिरिक्त सम्यग्दर्शन-झ्ञान ब चारित्र भी अविपाकनिजंरा के कारण हैं। यह बात तस्वाघंसुत्र के निम्नलिखित सूत्र 
से भी स्ििद्ध होती है| 


“सम्परहब्टिभावकवि रतानन्त वियोजकदर्शन मो हुक्षपको पश मको पशाम्तमो हक्षपकक्षी ण मो हु जिना: ऋमशो 5संदये- 
यगणनिर्जरा। ॥४४॥ 


इस सूत्र से यह भी ज्ञात होता है कि प्रथमोपशमसम्यवक्‍त्व से पूर्व करणलब्धि में अधिपाकनिजंरा होती है, 
उससे असस्यातगुणी प्रथमोपशमसम्यक्त्वोत्पत्ति के समय होती है ॥ भ्रनस्तानुबन्धीकषाय को विसंयोजना का समय 
तथा दर्शनमोह की क्षपणां के समय जो करणलब्धि होती है उससे भी अविपाकनिजंरा होती है। चारित्र के बिना 


एक अम्तमु हुर्त पश्चात्‌ यह अविपाकनिजेरा रुक जातो है। कुछ अधिक तेतीससागर प्रविरतसम्यर्इष्टि का काल है, 
किन्तु चारित्र के बिना अविपाकनिजंरा नहीं होती है । 


सा रण दुबिहा सोया सफालप्ता तवेण कयमसाणा। 
चादुगदीण॑ पठमा वयजुताणं हवे बिविया ॥ १०४॥ स्वा० का० अ० 


वह निर्जरा दो प्रकार को है-एक स्वकालप्राप्त निजंरा और दूसरी तप के द्वारा की जानेवाली अविपाक- 
निरजेरा । पहली विपाकनिर्जरा चारो गति के जीवो के होती है और दूसरी निर्जरा ब्रतोजीवों के होती है | श्री १० 
कंलाशचम्दजी इसके प्रनुवाद मे लिखते हैं--/'दूसरे प्रकार की नि्जरा ब्रतधारियों के ही होती है |” 


“मिच्छादो सहिद्दी असंद्वगुणकम्म णिम्मरा होदि ।” ( हवा० का० अ० ) 


टोका-- प्रथमोपशससम्पक्त्वो ट्पत्तो करणत्रयपरिणामचरमपसमये वर्तमानविशुद्ध विशिष्ट मिध्याहष्टे: आयु- 
बंजितशानावरणादिसप्तकमं णां यदृगुण भें णिनिज राब्य ।'! 


इससे सिद्ध होता है कि सातिशयमिश्याइष्टि के भी प्रथमोपशमसम्यक्श्व से पूर्व करणसब्धि के द्वारा 
पध्रविपाकनिजं रा होतो है । 


घड़ियाजर्ल व कस्मसे अशसमपमसंज्रगुणियसेडीए । 
जिज्जरमारें संते वि महृत्वईणं कुदोपाथ ॥६०॥ जयधघवल पु० १ 


यहाँ पर यह बतलाया है कि महात्रतियों के प्रतिसमय घटिका यत्र के जल के समान असख्यातगुणित 
श्र णीरूप से कर्मों की निर्जरा होती रहती है । 


ब्रत व तप के अतिरिक्त जिनेन्द्रमक्ति भी अविपाकनिर्जरा का कारण है। कहा भी है-- 
“अरहूंतणमोकारों सपहिय बंधावों असंसेज्जगुमकम्मक्खयक्वाशओत्ति |” जयघबल पु० १ १० ९ 
अध--अरहत नमस्कार तत्कालीत बन्ध की श्रपेक्षा असंद्यातगुणी कर्मनिजंरा का काररा है । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १११३ 


यह निजरा मात्र भावपूत्रक भक्ति के काल में ही होती है। ब्रत-धारियों के प्रतिसमय अविपाकनिर्जरा 
होती है । 


प्रविपाकनिजं रा संवरपूर्वक होती है, संवर के बिना नहीं होती है-- 


संवरेण बिता साधोर्वात्ति पातक-निर्जरा। 
नुतनासक्: प्रवेशोडत्ति सरसतो रिक्तता कुत।॥ ६ ॥ योगसार 


संवर के बिना अविपाकनिजं रा नहीं बनती । जब नये जल का प्रवेश हो रहा है तब सरोवर की रिक्तता 
कंसे बन सकती है ? नहीं बन सकती । 


“प्ोक्षकारणं या संवरपूर्विका संब प्राह्मा ।” ( व्रव्यसंग्रह गा० ३६ टीका ) 


मोक्ष के प्रकरण में जो संवरपूर्वक निजंरा है उसी को ग्रहण करना चाहिये, क्‍योंकि वही मोक्ष का 
कारण है । 


एकदेशब्बत पच्रमगुणस्थान मे होते हैं, भत. पाँचयें गुणस्थान से प्रतिसमय होने वाली अविपाकनि्जेरा 
प्रारम्भ हो जाती है। मात्र एक प्रन्तमु हु्त तक होने वाली अविपाकनिजंरा सातिशयमिध्याइष्टि व धसंयतसम्यरइष्टि 
के भी होती है । 
+जें. ग 0-2-70/५/ र. ला, जोन 
सविपाक द्रव्य निजरा से समुत्वादित कधाय भाव सविपाक मावनिर्ज रा नहीं कहलाते 


शका--सविपाक वध्यनिर्ज रा के समय जो कवायभाव उत्पन्न होकर नष्ट ( निर्शो्ण ) होते हैं, क्या उन 
कषायभावों के तप्द होने को सविपाक भावनिर्ज रा नहीं कह सकते ? 


समाधान - वृह हृश व्यधप्रहु गाथा ३६ में कम्म पुरणर्ल जेण सावेण सडवदि' हत शब्दों द्वारा भावनिर्जेरा का 

स्वरूप इसप्रकार बतलाया है कि--धारसा के जिनभावों से पुद्गल द्रब्यकरम झड़ते हैं, आत्मा के वे परिशाम भाव 

निजंरा हैं । द्रव्यकमं के उदय मे झाकर भडने से आत्मा मे जो कषायादिक औदयिकमाव उत्पन्न होते हैं ये तो 

बन्ध के कारण हैं, क्योंकि 'ओदइया बरधपरा' प्र्थात्‌ औदयिकभाव बरध करनेवाले हैं ऐसा प्राषंवाक्य है | द्वब्य- 

कर्मोदय से होने वाले आत्मा के मौदयिकभाव द्रव्यकर्म निर्जरा मे कारण नहीं हैं, अत: औौदयिकभावों को भावनिजंरा 
फी सज्ञा नहीं दी गई । 

+-णें. ग. 2]-]-74|शा| न. ला. जैन, भीण्डर 

“कोटि जनम तप तपे, ज्ञान बिनु कम भरे जे. 


शंका-- को ठिजनम तप तपें, शान बिन कर्म हरे जे ।' इसमें 'शान बिन का अर्थ विष्याहष्टि और 'तय' 
का अर्थ बालतप कर बिया जाय तो क्‍या हानि है । 


समाधान--शंकाका र के प्रनुसार शब्दों का प्र्थ करने पर इसका अथं यह होगा--'बालतप के द्वारा 
मिथ्याइष्टि जीव करोड़ जन्म मे जितनी कम निर्जेरा करता है उतनी कर्म निर्जरा सम्यस्दुष्टि जिगुप्ति अर्थात्‌ निवि- 
कह्पसमाधि के द्वारा एकक्षण में कर देता है ।” अर्थात्‌ “मिथ्यादुष्टि की बालतप के द्वारा एक जन्म की निर्जरा को 


करोड़ से घुणित करने पर जो कमनिर्जरा का प्रमाण प्राप्त होता है, वह तिविकल्पसमाधि अर्थात्‌ क्षपकश्नणी की 
एकसमय की निर्जरा के बराबर है ।/ 


१११४ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार: 


इसप्रकार अर्थ करने पर सिद्धांत से बाधाएँ आती हैं। प्रथम तो यह है कि मिथ्यादुष्टि के बालतप द्वारा 
आंशिक अविपाक कर्मेनिजंरा मानने पर, मिध्यादुष्टि का बालतप उपादेय हो जावेगा, क्योकि सिद्धान्त मे निर्जेरा- 
तत्त्व उपादेय माना गया है । 


क्षी कुन्वकुन्दाजायं ने जब असयतसम्यग्हष्टि के तप को गुणकारी नहीं बतलाया है, तो मिध्यादष्टि जो 
नियम से असंयत होता है, उसका बालतप कंसे गुणकारी हो सकता है ? अर्थात्‌ श्रविपाकनिर्जरा का कारण नहीं 
हो सकता है । 


किसी भी दि० जेनाचार्य ने मिथ्यादृष्टि के बालतप द्वारा अविपाक कमंनिजरा का कथन नहीं किया है। 
बालतप के द्वारा मिथ्यात्वप्रकृति का €ह बघन होता है ओर अनन्तकाल तक ससार में परिभ्रमण करना पढ़ता है। 


इसप्रकार मिध्याइष्टि के बालतप के द्वारा अविपाकनिजरा का निषेध हो जाने पर प्रश्न यह होता है कि 
सम्यन्दधिट जिसको सम्यरज्ञान है उसको 'ज्ञान बिन! या भ्रज्ञानी कंसे कहा जा सकता है ? सम्यर्दर्शन व सम्यरज्ञान 
होते हुए भी जबतक क्रोधादि कषायों से निवृत्त नहीं होता है उससमय तक उसके पारमाथिक सच्चे भेदविज्ञान को 
सिद्धि नहीं होती है । इस अपेक्षा से थी अमृतचण्त्राणायं ने तथा श्री अयसेनाचाय ने उसको अज्ञानी भी कह विया 
है। जैसे कोई स्वाँखा मनुष्य प्रकाश के होते हुए भी कृप मे गिरता है तो उसको प्रथा कहा जाता है भी कभृत- 
खनाजी ने समयसार को टोका में कहा है-- 


“पुस्पेयं विशेषदर्शनेन यर्दवबाथमात्सास्रवयोसेंद जानाति तदंव क्रोधादिष्य आज्लषवेध्यों निवतंते, तेस्यो5नियतल- 
सानस्थ पारसाधिकत हभेवशानासिदध : । ततः क्रोधाद्याम्रवनिवृत्यविनाभाविनों ज्ञानमात्रावेबाशानजस्थ पौदृगलिकस्प 
कर्मगों बंधनिरोध: सिद्ध येत्‌ कि व यविदमाध्माजवयो्ेबशानंतत्किम्‌ ज्ञान कि वाज्ञान ? यदाज्ञागं तवा तवसेदलानान्न 
तस्य विशेष: । शार्स चेतु किसाजवेषु प्रवृत्तं कि वाल्नवेभ्यों निवृत्त ? बआज़वेधु भ्रवृत्त चेत्तवपि तद्भेदज्ञातान्न तस्य 
विशेष: । यक्त्वात्माखवपोभेंवज्ञानमपि नात्रवेष्यों निवृत्त भवति तक्‍्कानसेब न भवति । 


इस तरह प्रात्मा और आख्रवों के तीन विशेषणोकर भेंद देखने से जिस समय भेद जान लिया उसी समय 
ऋ्रोधादिक प्राश्नवो से निवृत्त हो जाता है। उतसे ( क्रोधादि आस्रव भावों से ) जबतक निवृत्त नहीं होता, तबतक 
उस आस्मा के पारमाथिक सच्चे भेदविज्ञान की सिद्धि नहीं होती । इसीलिये यह सिद्ध हुआ कि क्रोधादिक आ्राख़वों 
की निदुत्ति मे अविनाभावी जो ज्ञान उसी से अज्ञान कर हुआ जो पोद्गलिक कर्मों का बध, उस बंध का निरोध 
होता है । यहाँ यह विशेष जानना--आत्मा ओर आख्रव का भेद है वह अज्ञान है कि ज्ञान ? यदि अज्ञषान है तो 
भाज़व से प्रभेद हुआ | यदि ज्ञान है तो आस्रवो में प्रवरततंता है कि उनसे निवृत्तिखूप है ? यदि भास्रवों मे प्रवर्तता है 
तो वह ज्ञान आलख़वों से अभेदरूप भ्रज्ञान ही है । तथा जो झात्मा और आख्रवों का भेद ज्ञान है, वहु भी आख्रवों से 
निवृल न हुआ तो वह ज्ञान ही नहीं । 


इसका ताध्पयं यह है कि भेदज्ञान हो जाने पर भी यदि क्रोध पभादि भावों से निवत्त नहीं हो जाता तो 
वह अशज्ञानी है, क्योंकि सम्यरज्ञान धौर श्रद्धान होने पर भी वह क्रोधादि मे प्रवतेता है। इसप्रकार श्री अमृत चन्ता- 
लाये ने भी सम्यरज्ञानी को प्रज्ञानी कहा है। पारमायिक ज्ञानी वही है जो निविकल्पसमाधि में स्थित द्वोकर 
कोधादिक आस्वभावों से निवृत्त होता है। ( अजमेर समयत्तार पृ० १९ ) 


शी जपसेमाधार्य ने भो 'अक्ानिनां निविकल्पमाधिक्रष्टामा' घ्दों द्वारा निविकल्पसमाधि से रहित को 
अज्ञानी कहा है इसोप्रकार समयसार गाथा १६१ को टोका में भी कहा है--“त्रिगुप्समाधिलक्षणासेदशानाइबाहा 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १११५ 


ये ते ब्रतमियमामृ्‌ धारयंत:, शीजानि तपश्चरणं थ कुर्वाणा अपि सोर्स न लगते । रत्मादितियेत्‌ ? येन कारखेन 
पूर्थोत्त सेदशावाभावातू परमार्ष बाह्यास्तेव कारछेन ते भव॑त्यज्ञानितः ।”! 


जो त्रिगुप्सिरूप समाधि लक्षण जिसका ऐसे भेदविज्ञान से रहित हैं वे त्रत व नियम को धारण करते पर 
भो तथा शील व तपश्चरण को करते हुए भी मोक्ष को प्राप्त नहीं होते क्योंकि उनके पूर्कोक्त ( त्रिगुप्तिरूप समाधि 


लक्षणवाला ) भेदविशान का अभाव है। उक्त भेदविज्ञान के अभाव के कारण वे परमार्थ बाह्य हैं इसलिये वे 
प्रशाती हैं । 


यहाँ पर भी श्री जयतेनाचार्म ने तिगुप्तिकप समाधि प्रथवा निविकल्पतमात्रि से रहित को प्रज्ञानो कहा 
है उसके तप को साक्षात्‌ मोक्ष का साधन नहीं बतलाया है। 


इतवा ही नहीं, उनके तप को बालतप और ब्रत को बालब्रत कहा है-- 


“बरसारपस्व भावे स्थित बोतरागस्वसंवेदनशानरता पुष्यास्तपोधनानिर्दाण प्राप्युबंति खजते इत्यर्डा: । 
परमाश्मस्वकपे अस्थितों रहितो यह्तपश्चरण करोति श्ञताबिक थ घारपति तत्तव बालतपश्चरण बासब्॒तं श्र बंति 
कथयंति के ते ? सर्वज्ञा: कस्मात्‌ ? इति चेतु पुण्यपापोदयजनितसमस्तेन्द्रिय सुखदुःखाधिकारपरिहारवरिणतालेदरत्त- 
तअपलक्ष णेत विशिष्टमेदज्ञानेन रहितत्वादु इति ।/ 


परमात्मस्वभाव मे स्थित रहनेवाले अर्थात्‌ वीतराग स्वसवेदनज्ञान मे लोन मुनि तपोधन ही निर्वाण को 
प्राप्त करते हैं । जो परमात्मस्वभाव मे स्थित नहीं हैं। (बीतराय स्वमंवेदनशान में लीन नही हैं) समस्त इन्द्रिय- 
जनित सुख-दु ख के अधिकार से रहित अभेदरत्नत्रय ( निविकल्पप्माधि ) लक्षणवाले विशिष्ट भेदविज्ञान से रहित 
होने के कारण, उनका तप करना व ब्रत धारण करना वह सब बालतप व बालवब्रत है, ऐसा सवंश ने कहा है-- 


थी जयसेनाचार्य की दृष्टि मे जो बीतरागनिविकल्पसमाधि से रहित है वह अज्ञानी ( ज्ञान बिन ) है भौर 
उसका तप बालतप है। इसी दृष्टि से भी जयतेनाचार्य मे प्रबथमसार मे इसप्रकार कहा है-- 


/अथपरमाग मशानतस्वार्थ भद्धानसंप्रतत्वानां भेद रत्तअज्पकपाणां मेलापके5पि मदभेदरत्लत्रदातटमक विविकल्प- 
समाधिलक्षणमात्मजश्ञामं निशचरयेन तदेव सुक्तिकारणमिति प्रतिपादंधति | तिविकल्व समाधिकपतिश्यप्ररस्‍्मत्रवात्मक- 
विशिष्टसेदलशानाभावावशानोी जोदो यश्कर्म क्षपपति भवशतशहुस्रकोदिच्रिः, ततकृम शानों जीवस्थ्रिगुष्तिगुप्त: समु 
क्षपपरपुष्छवासमात्रेशीति | तवाधा--बहिबियये परमागमाध्यातबलेन यत्पम्यक्परिज्ञान तथेबधदानं ब्रताशनुष्ठानं 
सेति भ्रयं, ततु त्रयाधारेणोत्पन्न सिद्धजीवबियये सम्पकपरिशातं । 


अंद्ान तहपुणस्मरणानुशूलमनुष्ठानंत्रेति शत्रय ततृत्रयाधारेणोत्पन्न| विशवाखंडेकशासाकारे स्वशुद्धासनि 
परिण्लित्तिरुप स़विश३पत्तानंस्मशुद्धात्मो पादेय घुतदचिविकल्परूप सम्यरदर्शनम्‌ सत्नेवात्मति रागादिविकल्पनियृक्तिकृप 
सबिकल्पचा रित्रमिति भ्रयम्‌ । तत्‌ अयप्रसावेनोत्पन्न पशल्चिविकह्पसमाधिरकूप॑ निश्चयरत्मत्रयलक्षणं विशिष्टस्वत्ंवेदन- 
शान तवभावादज्ञानों शोबो बहुमबकोटिसियेरकर्म क्षप्यंति तशकंशामी जीवों पूर्वोक्ततानगुणसजझ्ावावू त्रिगुत्तिगुप्तः 
सम्तुक्छबासमाजेण लीलपेब क्षपपतीति ।” 


आगे कहते हैं कि परमागम झात, तत्त्वायंश्रद्धात तथा सयमोीपना इन भेदरूप रत्ततय के मिलाप होने पर 
की जो अभेदरत्तत्यस्वरूप निविकल्पतमाधिमय आत्मज्ञान है बही निश्णय से मोक्ष का कारण है। नििकल्पसमाधि- 
कप मिश्वयरत्तत्रयात्मक विशिष्ट भेदशास के क्षमाव के कारण जो. जीव अज्ञानी है वह जितने कर्मों को एकलाख 
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करोड़मव के द्वारा क्षय करता है, तिगुष्ति से गुप्त शञानीबीव उतने कर्मों को उच्छवासमात्र में क्षय कर देता है। 
तशथा--परमागम के अभ्यास के बल से बाहा पदार्थों का जो सम्यस्शान होता है तथा उन्हीं का जो श्रद्धान होता है 
ब्रत आदिरूप चारित्र पाला जाता है, इन तीनरूप में रत्तत्रय के क्षाधार से सिद्ध परमात्मा के स्वरूप मे सम्यरज्ञान- 
श्रद्धान और उनके गुणस्मरण अनुकूल चारित्र होता है। इन तीनों के आधार से, निर्मेल-प्रखंड-एक ज्ञानाकार निज 
शुद्धात्मा में जाननेरूप सविकल्पज्ञान तथा शुद्धात्मा ही ग्रहण करने योग्य है ऐसी रुचि सो सविकल्परूप सम्यग्दशेन 
और इसी आत्मस्वरूप मे रागादि विकल्परहित ऐसा सविकल्पचारित्र उत्पन्न होता है। इस सम्पग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
के प्रसाद से निविकल्पसमाधिरूप निश्चयरत्नत्रय लक्षणवाला विशिष्ट स्वसवेदनज्ञान उत्पन्न होता है। इस निवि- 
कल्पसमाधिरूप निश्चयरत्नत्रयात्मक विशिष्ट स्वक्षवेदनज्ञान के प्रभाव के कारण अज्ञानीजोव करोडोंभव के द्वारा 
जिसमकर्म का क्षय करता है, पूर्वोक्त ज्ञानगुण के सज्भाव के फारण जिगुप्ति में गुप्त शानी जीव उसकम फो लीलामात 
से उच्छवासमात्र मे क्षय कर देता है ।” 


प्रसपतसम्यस्इष्टि से असंद्यातगुणीनिजंरा भ्णुव्रती श्रावक के होती है अर्थात्‌ प्रसत्यातबार सम्यग्दर्शन को 
ग्रहरा करने से असयत के जितनी कर्मों की निजंरा होती है, उतने कर्मों की निर्जरा सम्यग्डष्टि एकबार अणुब्नत 
घारण करने से कर देता है । इ्सीप्रकार असंड्यातबार अणुम्नत को घारण करने से सम्यरइष्टि जितनी निजंरा करता 
है उतनी कर्मनिजंरा उस सम्यरइष्टि के एकबार महाद्वत घारण करने से हो जाती है। भर्थात्‌ श्रावक से असख्यात- 
गुणीनिजंरा महाव़्ती के होती है। असख्यातबार महात्रत घारण करने मे जितनी कमंनिजंरा होती है उतनी कर्म- 
निर्जरा एक उच्छवासमात्र में निविकल्पसमादि अर्थात्‌ श्रेणी में हो जाती है। अर्थात्‌ निविकल्पसमाधि से रहित 
महाव्ती के असख्यातगुणी निर्जरा निविकल्पसमाधि में होती है । 


लगातार करोडोभव तक भिध्याइष्टि के भी कुतप संभव नहीं है। कुतप के प्रभाव से देवायु का बध होता 
है। एक मनुधष्यमव में कुतप के पश्चात्‌ मरकर देव होगा ओर देवों में कुतप संभव नहीं है। देवगति से चयकर 
मनुष्य हो तो कुतप संभव हो सकता है यदि अन्यगति मे चला गया तो वहाँ पर भी कुतप सभव नहीं है। मनुष्य 
के भो बचपन में कृतप सम्भव नहीं है । करोड़ोभव तक मनुष्य मरकर मनुष्य ही होता रहे ऐसा होना भी कठिस 
है । अतः मिथ्याइष्टि के भी लगातार करोडोभव तक कुतप संभव नहीं है बीच-बीच में थ्युच्छेद होगा ही। एक 
जीव असंख्यातवार सम्यग्दर्शन घारणा कर सकता है तथा असंख्यातवार अगुगय्रत घारण कर सकता है। असयत- 
सम्यग्इष्टि और क्रावक के निविकल्पसमाधि नहीं हो सकती है । अत: अप्तंयतसम्यग्दष्टि या श्रावक के तप के साथ 
जितनी कमंनिजंरा होती है उससे असंड्यातगुणो कमंनिर्ज रा निविकल्पसमाधि में उच्छुवासमात्र में हो जाती है। 
क्षयवा प्रसख्यातभवो में सम्यग्दर्शन को उत्पन्न करते से या असंख्यातभवों में भ्रणुश्रत को धारण करके तप से जितनी 
कर्मों की निजंरा होती है उतनी निर्जरा निविकह्पसमाधि मे त्रिगुप्ति के द्वारा उच्छवासमात्र में हो जातो है। इससे 
सिद्धान्त में कोई बाधा नहीं आती है । 


+जोँ. ग. 3-5-73 | शाा| २. ला. जेन 
वान से मिथ्यात्थी के निर्जरा नहों होतो 


शंका--साधारण संज्षी पंचेन्त्रियपर्याप्त भिष्यात्वीजीव वर्षपृथक्त्व की आयु हो जाने पर यदि बिशुद्ध 
परिणामों से दान देवे तो क्या उसके अविपाक द्रव्यनिर्ज रा नहीं होगी ? 


समाधान--आत्मा के कम से कम ऐसे विशुद्ध परिणाम जो सम्यगत्व को उत्पन्न कर देवें, उन विशुद्ध 
परिणामों के द्वारा जो द्रव्यकरम निर्जोर्शरस होकर खिरते हैं, उन बव्यकर्मों के कड़ने को अविपाक द्रव्यनिर्जरा कहा 
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गया है। साधारण मिथ्यात्वीजीव के ऐसे विशुद्धपरिणाम, जो द्रव्यकर्मों को निर्जेस्॑रस कर देवें, नहीं होते हैं अतः 
उसके धविपाकद्व्यनिजेरा संभव नहीं है। इसके लिये तस्वार्ण राजबातिक अध्याय १, श्षृत्र ४ बातिक १९ को 
टीका, देखनी चाहिये । 


+-जे. ग. 5-2-74/शात]/ ज. ला. ऐेंग, भीण्डर 
झ्विपाक निजरा पुण्य भाव नहीं है 


शंका--आपने लिखा है कि आत्मा के जो परिणाम (अविपाक्िजरा के नाम से पुकारी लानेबालो) व्ब्प- 
निर्जर। के कारण हैं उनको भावनिजंरा कहते हैं। शंका --अविषाक्त निर्भररा तो पुष्यमभाव से होतो है, उत्तकों भाव- 
निम्न॑रा कंसे कहा जा सकता है। पुष्यभाव से तो पुष्यबन्ध पड़ता है ओर भावनिर्जरा तो स्वन्ावभाव है । पुष्यभाव 
को स्वपावश्ाव कहना कहाँ तक सत्य है ? आप ही सोचिये। 


भाजनिजरा तो चारित्रगुण को अंश में शुद्ध अवस्था है ओर चारित्रगुण में भद्धा तथा शानणुण का अभाव 
है । तब अदा ( दर्शन ) तथा शान से निज रा सानना कहाँ तक योग्य है ? खुलासा करें। 


समाधान--प्रविपाकनिजंरा पृण्यभाव नही है। प्रविपाकनिजरा को शुभभाव लिखा हो ऐसा मेरे देखने 
में नहीं आया । भ्रविषाकनिजरा सम्यर्दर्शन, सम्पण्शास प्रोर सम्पयकचारित्र से होती है, यह तीनों झात्मा के निज- 
भाव हैं। भावतिजं रा सम्यग्दर्शन और सम्यस्शान से भी गौणाहूप से होतो है। प्रसंधतसम्पर्दष्टि के अनन्तानुवधी 
चोकड़ी की विसयोजना के लिए जो तीन करणरूप परिणाम होते हैं उनके कारण निजंरा होती है। अतः ये तोन 
करशारूप परिणाम निजंरा के हेतु होने से भावनिजरा कहलाते हैं। इसीप्रकार जब असयतसम्यरष्टटि के मिथ्यात्व 
मिश्र और सम्यक्त्वप्रकृतियों को क्षपणा होती है उससप्रय भी तीन करणारूप परिणाम होते हैं जो तिर्ज रा के हेतु 
हैं। अतः उक्त तीन करणरूप परिणाम भी भिर्जरा हैं। इसप्रकार भ्रसंगतसम्यरइष्टि के भो सम्यर्दर्शन ओर सम्परज्ञान 
से भावनिजंरा गोणरूप से होती है । 


-जें. म. 7-6-56/५/ क. दे. गया 
सम्पकक्‍्तवों के भोग भी निज रा का कारण ? 


शंका - सम्यरहृष्टि के भोगनिजरा का कारण बतलाया है। यहाँ भोग से भोगोपभोग की सामग्री से 
अभिप्राय है था कर्स का ठदय आया ? कया उससमय लेशमात्र भी बन्ध नहीं होता ? 


समाधान--वीत रागसम्परइष्टि के भोग निर्जरा के कारण हैं ऐसा समयसार में कहा गया है-- 


उबभोगमिदिषेहि दज्यायभवेदणाण सिदराण। 
ज॑ कुणदि सम्भविट्ठी तं, सब्य णिज्भरजिभिरं ॥१९३॥ 


अर्ध--सम्यरइष्टि जीव जो इन्द्रियोकरि चेतन धौर अचेतन व्रब्यों का उपभोग करता है वे सब ही निजंरा 
के निमित्त हैं । 


इसकी टीका मे श्री १०८ अमृतचणताचाय लिखते हैं--'बोतरागत्थोपभोगो निर्भरायायेव ।” अर्थातृ-- 
वीतरागम के उपभोग निजेरा के लिये हैं । 


१११८ ) [ पं० रतनचन्द जन मुख्तार 


इसी गाया की टोका में तभी अप्रस्ेवाचात्ं लिखते हैं“ अभ्ाह शिष्पः रागढ पयोहान्ाावे सति निर्शरा- 
कारण भबित सम्भग्हष्टेल्तु रागादयः संजि, सता मिर्शराकारण भबतीति। अस्मिन्पुवंपक्षे परिहारः। अज् प्रंथे 
बह्तुवृत्या वोतरागसम्परदष्टेप्रंहू्ण ।” अर्थातृ-शिष्य पूछता है कि--राग-द्व ष-मोह का अभाव निर्भरा का कारण 
कहा थया है, किन्तु सम्यरृष्टि के सगादि होते हैं उसके निज रा कंसे हो सकती है ? आचाय॑ उत्तर देते हैं कि इस 
सम्रयप्षार प्रथ मे वात्तव में वीतरामसम्यर्दष्टि को ग्रहण करना चाहिये ( इस स्मबसार प्रथ मे वीतरागप्रम्यरइष्टि 
की अपेक्षा से कथन है )। 

इससे सिद्ध है कि बीतरागसम्यण्दष्टि के भोगसाम्ग्री मे राग नहीं है, भतत: बोतरागता के कारण निजेरा 
होती है, किन्तु सरागीजीव के भोगसामग्री मे राग है श्रतः राग के कारण उसके बंध भी होता है ।* 


--णे. ग. 4-0-65/5 | ब्व. पन्नालाल 
मोक्षतरब 
नित्यनिगोव से निकलकर सीधे मनुष्य बनकर मोक्ष की प्राप्ति 


शंका --- ऐसा कथन कहाँ सिलेगा जिससे यह सिद्ध हो सके क्रि निल्यनियोव से निकलकर जीव सीधा 
समुष्य होकर केब्रलक्षान भाप्स कर सोक्ष जा सकता है ? 


सप्राधाम--“अतादिकाले मिध्यात्वोदयोद काहित्यनिगोवपर्यायमनुभूष सरतचक्रिणः पुत्रा भृत्वा भव्रविवद्ध - 
नादयस्त्रयो विशश्वधिकनवशतसंसयाः पुरदेवपावमूले ्र्‌तधर्मं ताशाः समोरोषितशत्तत्रया: अस्पकालेनंव घिद्धा: संप्राप्ता- 
नंतशानादिस्वभावाश्चशब्दान्तिरस्त-ह्रब्य भाव“ कर्म संहतपश्च ।* ( मूलाशाधना पृ० ६६ ) 


अर्थ-- अनादिकाल से मिथ्यात्व का तीम्र उदय होने से अनादि काल पर्यत जिन्होंने नित्य निगोद पर्याय 
का अनुभव लिया था ऐसे &२३ जीव निगोद पर्याय छोड़कर भरत चक्रवर्ती के भद्र विवधंनादि नाम धारक पुत्र 
उत्पन्न हुए थे। उनको आदिनाथ भगवान्‌ के समवसरण मे द्वादशाग वाणी का सार सुनने से वेराग्य हो गया। 
ये राजपुत्र इसी भव में त्रसपर्याय को प्राप्त हुए थे । इस्होंने जिनदीक्षा लेकर रस्नत्रयाराधता से अल्पकाल में ही 
मोक्ष ज्ञाभ लिया । 


--णें, ग. 72-2-66/५]/ २, ला, जेंन, मेरठ 
सिद्धों को प्वगाहुमा के प्रमाण में दो मत 


शका--तिलोयपण्णसी भाग २ पृ० ८७३ श्लोक ६ में सिद्धों को उल्कृष्ट अबगाहुना ५२४ धनुष जघमन्प 
३॥ हाथ बतलाई है, किस्तु गाथा ११ में उत्कृष्ट अवगाहुना ३४५० धनुष जधन्य है हाथ बतलाई है, ऐसा क्यों ? 


१... सम्यडष्टि की महिना दिखावने को जे ठीच्रग्ंंध के कारण भोगादिक प्रसिद्ध थे, तिग भोगादिक को 
होते झंते भी श्रद्धानब्रवित के बल ते पर्दवन्ध होने लगा; ठाकों हो रिम्या नाहीं अर तिसही बल तें निर्णरा , वि्नेष 
होने लागी; तातें उपचार ते भोर को भी बन्ध का कारण न कहच्ा; निर्णरा का कारण कह्या विधार किए भ्रोग 
निर्णरा के कारण होय, तों विश्षकों छोड़ि सम्वशहष्टि मुनिषद का ग्रहण काहे को करे ? 


मो0 भा0 प्र0 अ0 ८ १० ४१६ 


ब्यक्तिस्व प्रौर कृतिश्य ] ( १११९ 


समाधान--इस विषय में दो मत हैं। कुछ आचाय॑ तो चरमशरीर की धवगाहुना से किचिद्‌ ऊन सिद्धो 
की झ्रवगाहना का कथन करते हैँ। अन्य आजाय चरमशरीर की प्रवगाहना का दो तिहाई (डे) घिड्डों की अवगा- 
हैना का कथन करते हैं। शरीर को उत्कृष्ट अवगाहना ५२५ धनुष है अत: सिद्धों की उत्कृष्ट अवभाहना ५२५ 
धनुष बतलाई । ५२५ धनुष का दो तिहाई (३) ३५० घनुष होता है, अतः दूसरे आयार्ये ने सिद्ों की उत्कृष्ट 
झवगाहना ३४० धनुष बतलाई। इसीकार जघस्य अवगाहना है हाथ का है भाग ई हाथ होता है। तिलोयपण्णतों 
में उक्त दोनों मतो का उल्लेख है। इससमय केवली श्रुतक्ेवली का प्रभाव यहाँ पर है, अतः यह नहीं कहा जा 
सकता कि इन दोनों में कौनता सत्य है । 


--लजै ग. 25-7-66/5 | ब्र सच्चिदानश्द 
कुम्हारचक्र तथा मुक्तों की ऊध्वंगति में एकदेश साम्य है 


शंका--सर्वार्ध सिद्धि १० ४७० १० २० “इसीप्रकार संसार में स्थित आर्मा ने भोक्ष को प्राप्ति के लिये 
जो अनेक यार प्रणिधान किया है उसका अभाव होने पर भी उसके आवेशपुदंक सुक्तजीव का गमन निश्चित होता 
है ।”' प्रश्न यह है कि मोक्ष के लिये जो प्रमबत्त किया उसका आवेश क्‍या रहता है ? कुम्हार का चक्र तो लगातार 
वही क्रिया करता रहता है, कितु इस हृष्टाग्त में यहु बात नहीं, तब इसका क्‍या तात्ययं है ? 


समाधान --पूर्व प्रयोग के लिये कुम्हार-चक्र का दृष्टान्त देकर यह बतलाया गया है कि चक्र के भ्रमण का 
फारण जो डडा उसके न रहने पर भी अथवा हट जाने पर मी जिपप्रकार त्रक्र घूमता है उसीप्रकार मोक्ष के प्रणि- 
धान का प्रभाव हो जाने पर भी जीव मोक्ष के लिये गमन करता है। यहाँ पर मात्र अ्मण के कारण का प्रभाव 
हो जाने पर प्रमण का होना, इतना दृष्टान्त और दाष्टन्त को समानता ग्रहण करनी । यदि दृष्टान्त प्रौर दाष्टात 
सर्वंधा समान हो जाय तो दृष्ठान्त ही दाष्टॉन्त हो जायगा ॥ कहा भी है-- 


“ज हि सर्वोहष्टास्तधर्मो वाष्डान्तिके भवितुमहँति । अन्यथा इष्टास्त एवं न स्माविति ।” 
प्रमेयरश्नमाला २३२ । 
अर्थ--दृष्टान्त का सर्व ही धर्म तो दा्ष्टान्त विष होय नाही, जो सब ही धर्म मिले तौ दृध्टास्त नहीं, 
वाष्टान्त ही होय है । 
अतः कुम्हारचक्र और मुक्तजीवों की ऊध्वंगति इन दोनों मे एकदेश समानता है सवंधा समानता नही है । 
--पजेँ. ग. 27-2-65/शा/ २ ला. जं व 


सिद्ध भो कथंचित्‌ सुखी कथंचित्‌ सुल्षी नहीं, कथंचित्‌ मुक्त कर्थचित्‌ प्रमुक्त 


शंका--अनेकान्त तो खियड़ोबाद है। गया जीव भी कर्यंलित्‌ अजोब हो सकता है ? क्‍या तिद्ध भगवान 
कर्षचितु 'सुजो' ओर क्यचितृ 'सुली नहों' हैं ? क्या सिद्ध भगवान कर्षजितृ मुक्त कवंचितृ अमुक्त हैं? पदि जीव 
सर्वथा जीव ही है, सिद्ध भगवान सर्बंथा सुख हो हैं और मुक्त हो हैं तो फिर कमबद़ पर्याय को सर्वधा मानने में 
एकास्त मिध्यात्य क्यों कहते हो ? वस्तु ऐसी भी है ओर ऐसी नहीं भो है' इतप्रकार का जिचड़ोबाद जेनमत में 
नहीं है । 


११२० ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार: 


समाधान -- एक जीवद्रथ्य में 'प्रमेयत्व” “बस्तुत्व' 'अगुरालघुल्थ' 'अमूर्तत्व” जोवत्व” “चेतनत्व” “अस्तित्व” 
जादि अनेक धर्मे हैं। प्रत्येक धर्म का लक्षण भिन्न है। अतः भिन्न भिन्न गुणों की अपेक्षा से एक ही द्रव्य को झात्मा' 
'ब्राणी' 'सर्व' “मूत' 'जीव” आदि धनेक संज्ञाएँ दी मई हैं। भिन्न घ॒र्मों की दृष्टि से ही सिद्ध भगवान की 'सहुस्मनास 
ह्तोच' मे एक हजार नामों द्वारा स्तुति को गई है। अतः जीवत्व” धर्म की भ्रपेक्षा से जो द्रव्य 'जीव” है वह ही 
दर्य अन्य धर्मों की धपेक्षा से भ्रजीव है। यदि प्रन्य धर्मों की अपेक्षा से मी उस द्रव्य को जीव स्वीकार किया 
जावेगा सो अन्य धर्म भी 'जोवत्व' धमंरूप हो जाने से संकरदोष का प्रशंग प्राजायगा प्रथवा अन्य धर्मों के अभाव 
का प्रसंग भाजायगा । और “अस्तित्व” आदि प्रन्य धर्मों के प्रभाव मे द्रव्य के ध्रभाव का असंग आजायगा । अतः एक 
ही आत्मा कथंचित्‌ जीव है भोर कथचित्‌ भजीव है अर्थात्‌ जीव-अजीव स्वरूप है। भो अकर्लंकदेव ने स्वरूप" 
शम्बोधन में कहा भी है-- 


प्रमेयल्वादिधिर्धमरखिवात्मा चिदात्मक:ः । 
शानदशंनतस्तस्माण्येततावेतनाश्मक) ।। ३ |॥ 


अर्थातु--प्रमेयत्वादिक धर्मों की भ्रपेक्षा से वह परमात्मा भचेतसकरूप है भौर ज्ञानदर्शन की श्पेक्षा से 
बेतनरूप भी है | दोनों अपेक्षाओं से चेतन-अचेतन स्वरूप है । इसीप्रकार आत्मद्रभ्य जीव भी है और भ्रजीब भी है ॥ 


सिद्धभगवान कथंचित्‌ सुखो भी हैं और कथंचित्‌ सुखी नहीं मी हैं। भतीन्द्रिय आत्मिक सुख की अपेक्षा 
सिद्ध भगवान सुखी हैं, किन्तु इन्द्रियजनित सुख से रहित होने के कारण वे ही सिद्ध भगवान सुद्दों नहीं भी हैं। 
कहा भी है-- 


जस्सोदएण जोवो सुह व दुक्खं थ दुधिहृमशभवई। 
तस्सोवयक्खएण दु सुह दुक्श विवज्जिशों होई।! 


अर्थात्‌-जिसके उदय से जीव सुख और दुःख इन दोनों का अनुभव करता है, उसके उदय का क्षय होने 
से वह सुख और दुःख दोनों से रहित हो जाता है । 


सिद्धभगवान मुक्त भी हैं और भमुक्त भी हैं। यदि सवंथा मुक्त मानता जायगा तो ज्ञान भ्ादि से भो मुक्त 
हो जाने के काररा द्रव्य के अभाव का प्रसंग आजायगा और यदि सर्वंधा अमुक्त माना जावे तो द्रज्यकमं, भावकर्म, 
नोकमे से भी मुक्त न होने के कारण “सिद्धत्व” के अभाव का प्रसंग आ जायग्र । अतः सिद्ध भगवान कथचित्‌ मुक्त 
कथंचित्‌ अमुक्त हैं। कहा भी है-- 


धुक्तामुक्तेकरपो यः कर्मसि: संविदादिता। 
अक्षायं परमात्मानं शानसमूर्ति नमासि तम्‌ ।। १॥ स्वरूप संबोधन 


मंगलाचररण करते हुए आचार्य श्री अकलंकसटू कहते हैं कि जो अविनश्वर आझातमूि परमात्मा ज्ञाना- 
वरणादि द्रव्यकर्मों से, रागादिक मावकर्ों से व शरीर भ्रादि नोकममों से मुक्त है और सम्यर्शान आदि स्वाभाविक- 
गुणों से भमुक्त है उस परमानंदमय परमात्मा को मैं नमस्कार करता हूँ । 


इसीप्रकार किसी अपेक्षा नियति (क्रमबद्ध पर्याय) और किसी अपेक्षा से अनियति (अक्रमबड्ध पर्याय) है। 


अनेकान्त खिचड़ोबाद नहीं है जैसा कि शास्त्रीजी ने कहा है। ध्रनेकान्त वस्तुस्वकूप है । वस्तुस्वरूप को 
खिचड़ीवाद कहना शाह्त्रीजी को कहाँ तक शोभा देता है। जिसप्र कार पीलिया रोग वाले को सफेद बस्तु भी पीली 


व्यक्तित्व और कतित्य ] [ ११२१ 


दिल्लाई देती है, उसीप्रकार एकाभ्तमिध्यात्व से ग्रसित प्राणी को अनेकास्तात्मक वल्तु भो एकान्त हो विखाई देती 
है। ऐसे प्राणी के लिये स्थाद्वाद से मुद्रित जिनवाणी परम ओषधि है। यदि वह्‌ एकास्तवाद से दूषित श्रुतकृपी 
फुपथ का सेवन करेगा तो संसारझूपी रोग बढ़ता ही जावेगा । 


जे. ग. 3-2-62|5%| ही. एल. ब्रारढी 
मात्र प्रात्मयोग्यता से ही मोक्ष मानना एकान्‍्त भिध्यात्व है 


शंका-- क्या मात्र आत्मयोग्यता से ही सोक्ष की प्राप्ति हो जाती है या अनुकूल बाह्य तिमिशों को भी 
आवश्यकता है ? 


समाधान--मसात्र आत्मयोग्यता से ही मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है, ऐसा एकान्तनियम नहीं है । मोक्षप्राप्ति 
के लिये अनेक कारणो मे से एक कारण आत्मयोग्यता भी है। कार्य की सिद्धि अनेक कारणों से होती है एक 
कारण से कार्य को सिद्धि नहीं होती ।+१ जितने भी भव्यजीव हैं उन सबमे मोक्षप्राष्ति की योग्यता है। कहा भी 
है--'जो जीव सिद्धत्व अर्थात्‌ सर्वकर्म से रहित मुक्तिरूप भ्वस्था के पाने के योग्य हैं वे भव्यसिद्ध हैं।/* इसी के 
विशेषार्थ में पं० कूलचन्दजी ने १९३९ में लिखा है-- सिद्ध अवस्थ! की योग्यता रखते हुए भो तदनुकूल सामभ्ती के 
नहों मिलने से सिद्ध पद की प्राप्ति नहीं होती है ।” यदि मात्र आत्मयोग्यता से ही मोक्षप्राप्ति होती तो सब ही 
भव्य जीव मोक्ष मे होते ओर प्सार मे भव्यों का अभाव हो जाने से अभभ्यो के श्रमाव का प्रसव श्रा जायगा। 
इसप्रकार संसारी जीवो के अभाव से मुक्त जीवो के प्रभाव का भी प्रसग आ जायगा क्योकति समस्त पदार्थ अपने 
प्रतिपक्षसहित उपलब्ध होते हैं इस नियम के अनुसार प्रतिपक्ष के अभाव मे विवक्षित पदार्थ का भी अभाव हो 
जायगा ( घ० प्रु० १४ पृ० २३४, ज० ध० पु० १ पृ० ५२-५३ )। 


मुक्तिप्राप्ति के लिये प्रात्मयोग्यता के साथ-साथ मनुष्यपर्याय, द्रव्य पुरुषवेद, व्रवृषभनाराचसहनन, उत्तम 
कुल आदि द्रथ्य, क्षेत्र, काल ओर सम्यग्दर्शनादि भाव की भी प्रावश्यकता है। अध्ठसहर्ती कारिका ८८ मे भी 
कहा है कि देव और पुरुषार्थ दोनो से मोक्ष की प्िद्धि होय है। प्रतः मात्र उपादान की योग्यता से कार्य की सिद्धि 
मानने वालो के एकाम्त मिश्यात्व का दूषण भाता है | जेनघर्म का मूल सिद्धान्त अनेकान्त है। उसको नहीं छोड़ना 
चाहिये । मात्र आत्म-योग्यता से मुक्ति मानने पर स्त्री ( महिला ) की मुक्ति का निवैध नहों हो सकेगा, जिसके पूर्व 
संस्कार महिला-मुक्ति के हैं वे ही सस्कारबश मात्र आत्मयोग्यता से मुक्ति मानते हैं । 


“पे. ग. 5-2-63/5| पन्नालाल 
म्लेच्छों के मोक्ष का भ्रभाव 


शंका -- स्लेचछ उसी भव से सोक्ष जा सकता है या नहीं ? 


समाधाम--कर्म मूमिज स्लेण्छ दो प्रकार के हैं। पाँच स्लेच्छ खंडों में उत्पन्न होने वाले म्लेछछ और ध्ाये- 
खण्ड में उत्पन्न होनेवाले शक, यवम आदि म्लेच्छ । आयंखण्ड के म्लेच्छ तो मुनिदोक्षा के भी योग्य नहीं हैं, क्योकि 
धायंजण्ड के चार वर्णों मे से उत्तम तीनवरणों वाले दीक्षा के योग्य हैं [ प्रबचनसार ] स्लेच्छ खण्ड भे उत्पन्न होने- 


१. “'साम्ग्री णनिका, नेंक कारणं” ( रा वा. अ. ९ सं. १७ ) 
९. “ब्रिद्धत्णःस् जोग्गा जे जीवा ते हयति भवश्चिद्धा । [ थ. पु. १ पृ. १५१ तथा मो, जी. ४४८ ] 


११२२ ) [ १० रतनचन्व जैन मुख्तार : 


बाले म्लेच्छमनुष्य चक्रवर्ती के साथ आयेखण्ड में भावें ओर ग्लेच्छ राजाओं का चक्रवर्ती आदि के साथ विवाहादि 
संबंध पाहए है तिनक़े दीक्षा का प्रहण समवे है। [ ल० सा० गाया १६५ को संल्कृत टीका ] 


इन स्लेचछ के भी ऐसे उत्कृष्टसयंम लब्धिस्थान नहीं होते जो उसी भव से मोक्ष हो सके । ऐसा लब्धि- 
धार गाया १९५ को ससस्‍्कृत टोका से प्रतीत होता है। विद्वत्मडल इस पर विशेष विचारने की कृपा करें। 


--णे. ग. 5-2-66/एश/ २. ला. णेंग 
गणधरों के तब॒भव मोक्षयामी होने का नियस नहों 
शंका--क्या गणधर तजूब मोक्षगामी हो होते हैं ? 
समाधाम--सभी गणधरों के तख्भूब मोक्षगामी होने का नियम नहीं है । 
+णे. ग. 23-5-63/ | प्रो. मनोहरलाल 
६ मास ८ समय के ६०८ वें भाग में एक जीव की मुक्ति का नियम नहों 


शका--६ महिने ८ समय में ६०८ जीव निगोद से सिकलते हैं कर इतने समय में इसने हो जोव मोक्ष 
जाते हैं, यह नियम है । यहू ६ महीना ८ ससय का काल कब से कब तक का है। अर्थात्‌ कब से आरम्भ होकर 
चलता है अर्थात्‌ उत्सपिणो-अवसपिणों आदि कोई काल आरम्भ होने के साथ या ओर किसी प्रकार । यदि ऐसा 
न हो और कभी का ६ महीना ८ समय साना जाय तब तो ६ महीने ८ समय के पूरे काल मे बराबरकप से विभक्त 
समयों में मोक्ष होना व निगोद से निकलना होना चाहिये ? 


समाधान--छह महिने और आठसमय की गणना अनादिकाल से चली श्रा रही है। छहमहिने प्राठसमय 
को ऐसी सडख्या है कि जिससे एकवर्ष या कल्पकाल पूरा विभाजित नही होता । अत छम्रस्थ यह नहों जान सकता 
कि छह महिने और धाठसमय काल किस समय प्रारम्भ हुआ श्रौर किस समय समाप्स होगा । किन्तु मात्र छ्मस्थ 
के न जानने से, आपंग्रंथ का कथन भूठ या अप्रमाण नहों हो सकता | जिसप्रकार हम यह नही जानते कि अमुक 
निश्चित समय हमको दर्शनोपयोग होता है या इससमय हो रहा है तो कया दर्शनोपयोग का प्रभाव है ? दर्शनोप- 
योग प्रवश्य है, किन्तु हमारा ज्ञान इतना कम है कि हम उसको नही जान सकते । 


भ्री गोतम गणधर ने दिव्यध्वनि के आधार पर द्वादशाज़ू मे तानाजीवो की अपेक्षा मोक्ष जाने का उत्कृष्ट 
प्रस्तर छह महिता कहा है भोर निरतर मोक्ष जाने का उत्कृष्ट काल ८ समय कहा है मत: छहमहिने आठसमय का 
काल ६०८ बराबर भागो में विभक्त नहीं है। कहा भी है-- 


चहुष्हुं खबगाणं अजोगिकेवलोीणमतरं केवचिरं कालादो होबि, णाणाजीव॑ पडुच्च जह॒ष्शेण एगसमय !॥१६॥ 
उषकस्सेण छम्मातं ॥१७॥ ध० पु० ४ १० २०-२१ ॥ 


अर्थ--चारों क्षपक भौर अयोगिकेवली का अन्तर कितने काल होता है ? नानाजीयो की अपेक्षा जधन्य 
से एकसमय होता है ओर उत्कृष्ट अन्तरकाल छहमास होता है ॥ 


/अट्डुसमया हिप-छ-मासब्सतरे ख़बगसेढि पाओप्गा अट्डुसमया हबंति | [ घ० पु० ३ पु० ९२ ] 


स्यवितत्व ओर कृतित्व ] [ ११२३ 


अर्भ---भाठससय ध्रप्िक छह महिने के भीतर निरन्तर क्षपकर्णेशी के योग्य आतठ्समय होते हैं। साधु« 

पुरुषों के लिये भाष॑प्रंथ ही चक्षु हैं। उसी के भाधार पर कुछ कहा जा सकता है मात्र मत को कल्पनाओ पर आपवें- 
बाक्यों का विरोध नहीं होता चाहिये । 

जे, ग. 27-2-65/शा/ र. ला. जंग 


६ मास ८ समय में ६०८ या ५९२ जीव मोक्ष जाते हैं 


शंका--६०८ जीवों के ६ सहिने ८ समय में नियम से सोक्ष में जाने और इतने ही जोवों का निश्य लिगोद 
से निकलने का कचन कहाँ पाया जाता है ? बया यह संक्ष्या निश्चित है या इसमें होन अधिकता भी हो सकती है ! 


समाधान--भी ज० ध० पु० ४ पृ० १०० पर कहा है कि छहमहीना आठसमय में छहसौआठ जीव जाते 
हैं और उतने ही जीव नित्यनिगोद से निकलते है। क्योकि प्राय के अनुसार व्यय होता है । 
“आपाणुसारिवय्सावो । अ्रट्द्ुत्तरछल्सवजीवेसु चदुगविणिगोवेहितो णिष्वाणं गवेसु णिर्चणिगोदेहितो 
चढुगविणिगोवेसु एत्तिया चेब जोबा अट्डुसमयाहियछम्मासतरेण पविस्संति त्ति परमगुरुबदेसादों ।” 
ज० घ० पु० ४ पुृ० १०० 
किन्तु क्री यतिवृषभ्ायायं के मतानुसार ५९२ जीव ६ महीना आठसमय मे मोक्ष जाते हैं । 
तोवसमयाण सखे पणसयवाणउविरुवसंग्रुगिद । 
अउसमयाधिय छुम्मासय भजिदं णिव्यदा सब्बे ॥|४॥२९६०॥ ( ति० प० ) 
अर्थ--अतीतकाल के समयो की सख्या को पाँचसो बानवें रूपो से गुणित करके उसमे आठ समय भ्रधिक 
छहमासो के समयो का भाग देने पर लब्धराशि प्रमाण सब मुक्तजीवो की संस्या है । 
यह तो निश्चित है कि छह महीने आठसमय मे ६०८ या ५६२ जीव नित्य निगोद से निकलकर व्यवहार- 
राशि मे आवेंगे किन्तु, यह निश्चित नही है कि विवक्षित छह महीता क्ञठ समय में अमुक-अमुक जीव ित्यनिगोद 
से निकलेंगे भौर न इसप्रकार का कथन आप ग्रन्थों मे पाया जाता है । 
+न्‍जें ग 4--68/श]/ ब्रां. कु, बड़णात्या 
संहनन मोक्ष में साधक 
शका--यदि सहनन को कसोवाले को बेराग्य भा जाता है। तो उसको मोक्ष क्यों गहों होता । 


समाधान--सब प्राणी सुल्ल को इच्छा करते हैं। वह सुल स्पष्टतया मोक्ष में है, वह मोक्ष सम्यग्दर्शन, 
सम्यस्ज्ञान, सम्पकचारित्रस्वरूप रत्नज्य के सिद्ध होने पर होता है। वह रत्नन्नय विगम्बरसाधु के होता है। उक्त 
साधु की स्थिति शरीर के निमित्त होती है।* लोक मे मोक्ष के कारणीभूत जिछ रत्मश्रय की स्तुति की जाती है 


१, सर्वों वाज्छति सॉड्यमेव तनुभृतन्मोक्ष एव सफटम्‌ ! 
हृष्टबादिवव एव सिध्यति स॒ तन्निम रद एवं रिचतम्‌ । 
तद्वृत्तिवपुषोउल्य॒ वृत्तिर््रगात्तहीबते श्रावर्के; 
कालेक्लिष्टवरेजप पोश्चपदवीप्रायटततोवर्तते ॥८॥ [पद्मगन्दिपंवधिन्नति अ ७] 


११२४ ] [ पं० रतनखन्द जेत मुख्तार 


बह मुनियों के द्वारा शरीर को शक्ति से धारण किया जाता है|" सम्यग्दर्शन संज्ञो भर्थात्‌ सनवाले के ही होता है 
प्रसंक्षी जीव के सम्यग्दर्शन नहीं होता ।* द्रव्यमन के बिता भावमन होता नहीं ( घ. पु. १ प्र. २६० ) | इसप्रकार 
शारीरिक शक्ति तथा द्रब्यमन भी मोक्ष प्राप्ति मे सहकारीकारण है। अन्तमु ह्॒तें की स्थितिवाले ध्यान के लिगे भी 
उत्तमसंहनन की आवश्यकता कही गई है १३ भ्रत: जिसके संहनन की कमी है उसके वेराग्य तो हो सकता है, किन्तु 
शक्ति के अभाव मे कारण शुद्धाट्मस्वरूप मे स्थित नहीं रह सकता, अतः उसको मोक्ष नहीं होता । कहा भी है--- 
“विशिष्ट संहुननादि शक्तयभ्ावाघ्निरंतरं तत्र स्थातु न शक्‍मोति +” “संहुननाविशक्तयाभावास्छुद्धात्मस्वरूपं स्थातुम- 
शक्यरवाहतेमाननवे पुण्यबंध एव, भवान्तरे तु परमात्मधावनाष्यिरत्वे सति नियमेन सोक्षो भबति ॥।” (पंचाल्तिकाय 
गाधा १७० और १७१ पर भरी जयसेनाथायं को टीका ) अर्थात्‌ृ-सहननादि की शक्तिके अभाव के कारण शुद्ध 
आत्मस्वरूप मे स्थित होने के लिये अशक्य होने से वर्तंमानभव मे पुण्यबन्ध करके भवास्तर मे नियम से मोक्ष जाता 
है। यथपि सहनन पुदुगलविपाक्षी कम प्रकृति है तथापि सर्वोच्कृष्ट सहनन बिना मोक्ष नहीं जा सकता। अत। 
संहननकी कमी मोक्ष के लिये बाधक कारण है । 


--जै. ग. “ “० *««*** | “| छ. पन्नालाल 
छहों संस्थानों से मोक्ष 


शंका- छहों संस्थानों मे से कौनसे संस्थान से सोक्ष है ? क्या बामनम्वस्थान से भी मोक्ष है ? 


समाधान-- छह संस्थान का उदय तेरहवेंगुएस्थान तक है क्‍योंकि सस्थाननामकमंपुद्गलविपाकी है। 
तेरहवेंगुणस्थान के अन्त मे छहोसस्थानों की उदयव्युच्छित्ति होजाती है ( गो. क. गाया २७१ टीका )। चौदहवें- 
गुणास्थान मे किसी भी सस्थान का उदय नही रहता ओर मोक्ष चौदहवेंगुशस्थान से होता है। तेरहवेंगुणस्थान मे 
जब घह्ोंसंस्थानों मे से किसी भी एक सल्थान का उदय सभव है तो वामनसस्थान का उदय भी हो सकता है। 
किम्तु उससे शरीर में इतना सूक्ष्म वामनपना होता है कि शरीर विडरूप नही हो जाता | कम का प्रनुभव उदय 
है। ( प्राकृत पंचसंग्रहू ० ६७६ ) । कम फल देने के समय में उदय” सज्ञा को प्राप्त होता है ( जयधबल 

पु० ९ पृ० २९१ ) । 
+>णैँ ग 4-7-63॥>| ब्र. सुखदेव 


सिद्धों में उत्पाद, व्यय, क्लौष्य 
शंका--सिद्धों में सो उत्पाद, व्यय, प्रव कहा जाता है । व्यय किसप्रकार है ? 


धमाधान- सिद्धजीव द्वभ्य की शुद्ध अवस्था है। उस शुद्धअवस्था में जीवद्रग्य भी तो है ही। द्रव्य का 
सक्षण 'सत्‌' कहा गया है और 'सत्‌' को उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यस्वरूप कहा है ( त. सृ. अध्याय ४ सृत्र २९, ३० )। 
प्रत: सिद्धभवस्था मे भी जीव के अगुरलघुगुण द्वारा प्रतिसमय परिणमन होता रहता है। जिसके कारण प्रतिसमय 


१. म्ोक्षत्य कारणमन्रिष्टुतमब लोके ठड्सार्यते मुनिभ्निरगबलात्नदन्नात्‌। [प. पंच, ९/१९ पृर्वार्ध ] 


९. एड्ंदिया बीड़ड़िया तीड़दिया घ्डारेदिया अमण्णिर्पण्दिया एकम्मि बेव मिच्छाइटदिठगुणट्ठाणे ॥38॥ 


[ धवल १/२६१ ] 
3. उत्तमसंदननस्वेकायचिश्तानिरोधो ध्यागमास्तमु हर्तात्‌ । [ त. स्‌. €/१७ ] 


व्यक्तिश्य भौर कृतिश्व ] (| ११२५ 


पूर्व-पुर्व॑ पर्पाय का व्यय और नवीन-तवीनपर्याय का उत्पाद होता रहता है। यह परिणमन शुद्ध होने के कारण 
सहशपरिणमत होता है। आत्पा में प्रतिसमय जानने की क्रिया होतो रहती है। प्रयवा शेयपदार्थों में प्रतिक्षण 
उत्पाद, व्यय होता रहता है अतः केवलज्ञान मे भी ज्ञेयो की अपेक्षा प्रतिसमय परिणमन ( उत्पाद, ध्यय ) होता 
रहता है ( प्र. सा. ग।. १९, श्री जयसेनाचा को टीका; ज.ध पु १४. ५१ व ५५ यृहदद्रव्यसंप्रह पृ. ४६ 
संस्कृत ठोका ) पूर्व-पूर्व पर्याय के ब्यय की श्रपेक्षा सिद्धों मे भो प्रतिसमय उत्पाद व व्यय सिद्ध हो जाता है । 


--जाँ ग 3-6-63/5/ ब् सुखदेव 
| 
शुद्धात्मा में योगशक्ति का भ्रमाव 


शंका >योग आध्मा को शक्ति है और शक्ति का कप्ती अभाव होता नहों है। अत; मुक्तमोयों में भरी योग 
शक्ति होन। चाहिये ? 


समाधान-सिद्धों मे योगशक्ति नही है, क्योकि ग्रात्म-परिस्पन्दरूप क्रिया का भ्रभाव है। सिद्धो मे तो 
निष्क्रियत्वशक्ति है । श्री समयसार मे भी कहा है--“सकलकर्मोपरमप्रवृत्तात्मप्रदेशनेष्पद्यकूपानिष्क्रिप्त्वशक्ति: ।” 
अर्थात्‌ समस्तकर्मों के उपरम से प्रवृत्त प्रास्मप्रदेशों की निष्पन्दता स्वरूप निष्क्रियत्वशक्ति है। इसका प्रभिप्राय यह 
है कि कर्मों के कारण आत्मप्रदेशों मे परिस्षद होता था, कर्मों का अभाव हो जाने पर मुक्तआत्मा में स्वाभाविक- 
निष्क्रियत्वर्शाक्ति प्रगट हो जाती है । सिद्धों मे जब निष्क्रियत्वशक्ति है तो योगशक्ति अर्थाद्‌ क्रियावतीशक्ति नही हो 
सकती । यहाँ पर भी परिस्पद को क्रिया कहा है । 


गो० जीवकाण्ड में निम्नलिखित गाथा आई है; जिसके आधार पर मुक्तजीवों में योगशक्ति कही 
जाती है । 


पोग्गलबियाई देहोदयेण मणवयण--काय-जुत्तस्स । 
जोवस्स जा हु सत्ती कम्सागमकारणं जोगो ॥ 


अर्थात्‌ृ-पुद्ूगलविपाकी शरीरनामकर्मोदय से, मन, वचन, काययुक्त जीव की उसशक्ति को योग कहते हैं 
जो कर्मों के आगमन मे कारण है। 


इस गाथा मे “मन, वचन, काय से यूक्त जोब की शक्ति है” इस पदपर से स्पष्ट कर दिया कि यह शक्ति 
धंत्तारीजीब को है, मुक्तजीब की नही है, क्योकि मुक्तजीव मन, वचन, काययुक्त नहीं होते हैं। “पुद्गलविपाकी 
नामकर्म के उदय से” इस पद से यह स्पष्ट करा दिया कि ससारी जीव की यह शक्ति स्वाभाविक शक्ति नहीं है, 
किल्तु कर्मोदयक्रंत है। क्योकि जहाँ तक शरीर नामकर्म का उदय रहता है वहाँ तक अर्थात्‌ तेरहनेंगुणस्थान तक 
कर्मों के आगमन में कारणरूप शक्ति अर्थात्‌ योग रहता है। चौदहवें गुशस्थान मे शरीरनाम कर्मोदय का प्रभाव 
हो जाता है अत, इस शक्तिरूप उपयोग का भी अभाव हो जाता है | इसी प्रकार मुक्त जीबो में भी कर्मों के धाग- 
मन में कारण रूप शक्ति का प्रभाव है। थ्री कुम्दकुस्वादि आचार्यों ने मुक्त जीवो मे योगशक्ति का सद्भाव नहीं बत- 
लाया है। आपेप्रन्थ के प्राघार के बिता मुक्तजीबों मे योगशक्ति कहना उचित प्रतीत नहीं होता । सिद्ध भगवान में 
आरित्र का अभाव और योग का सद्भाव मानना कहाँ तक ठीक है ? विद्वात इस पर गम्भोरता से विचार करें। 


“-+जै, ग. 28-2-66/+>% | र. ला. जत 


११२६ ] [ १० रतनचन्द जंन मुख्तार । 
सोक्षमा्ग में भ्रवलम्धन 


शंका--सम्परदर्शन, सम्यरकज्ञान और सम्यक्चारित्र को एकतारुूप जो मोक्षसार्ग है वह किसके अवलब्धम 
से होता है ? क्या पारिणासिकभाव के अवलम्बन से होता है ? 


सम्राधान---सात तत्वों के धद्धान व ज्ञान से सम्यरदर्शन व सम्यरज्ञान उत्पन्न होता है कहा भो है 'तत्त्वा्थ 
अड्भधान सम्पग्दशंनम्‌ ।। २॥ 'जीवाजोवालबबन्ध संबर-निर्जरा-सोक्षास्तस्वम ।। ४ड॥ ( सो. शा. प्रधघम अध्याय ) 
इसीप्रका र समयसार मे भो कहा है-- 


“भुयतयेणाभिगदा जोवाजीवा य पुरणपाद जे । 
असबसंवरबजिज्णर अंधोमोगद्यो य सम्मस' ॥ १३ ॥' 


नियमसार गाथा ५ मे भो कहा है--- 
'अत्तागमतब्चाणं सहृहणादों हवेह सम्मत्त |! 
वृह्दृद्ब्यसंग्र हू में भो कहा है-- 


जीव।दीसहहणं सम्मल' दुवमप्पणों हं तु। 
दुरभिणिवेश्त-विमुक्क णाणं सम्मं थु होवि सवि जम्हि ॥॥४१॥ 


इसप्रकार से जीवादि सात तत्त्वो के श्रद्धान को सम्यरदर्शन कहा है और यह सम्यग्दर्शन निश्चय से आत्मा 
का ही परिणाम है अतः निश्चय से आत्मा ही सम्यग्दर्शन है और दुरमिनिवेश ( संशय, विपयेय, अनध्यवसाय ) 
से रहित सम्यग्शान दै । 


वृहृहृब्रब्यसंप्रह गाथा ४५ व ३६ मे चारित्र का लक्षण कहा है । निश्चयसम्यक्चारित्र का लक्षण इसप्रकार 
कहा है-- ससार के कारणों को नष्ट करने के लिये ज्ञानी जीव के जो बाह्य श्रौर अन्तरग क्रिया का निरोध है वह 
निश्वयचारित्र है।” घारित्र मे भी ध्यान की मुख्यता है क्योकि कर्मों की विशेष निरजरा ध्यान से होती है। इस 
ध्यान मे किसका झवलम्बन होता है ध्येय क्या होता है ? इस विषय में वृहहद्॒व्यहंग्रह गाथा ५५ मे कहा है जिस 
किसी पदार्थ का ध्यान करते हुए साधु जन्न निस्पृहवृत्ति ( समस्त इच्छारदित ) होते हुए एकाग्रचित्त होते हैं तब 
उनका वह ध्यान निश्चयध्यान होता है ! घ. पु १३ ९ ७० पर ध्येय का कथन करते हुए कहा है कि 'जिनदेव, 
द्वारा उपदिष्ट नी पदार्थ, बारह अनुप्रेक्षा, श्रेणी आरोहरा विधि, तेईस वर्गणायें, पाँच परिवत॑न, प्रकृति, प्रदेश, 
स्थिति, प्रनुभाग अथवा यह लोक ध्यान के प्रालम्बन से भरा हुआ है, क्योकि क्षषक मन से जिस-जिस वस्तु को 
देखता है वह-वह वस्तु ध्यान का आलम्बन होती है।' आज्ञाविचय, विपाकविचय और सस्थानविचय ये सब घर्मध्यान 
हैं। मात्र पारिशामिकभाव के आलम्बन से ध्यान होता है, ऐसा एकान्त नहीं है, किप्तु नीचली श्र्थात्‌ प्रारम्भिक 
अवश्या मे आत्मा के शुद्ध स्वरूप अर्थात्‌ परमात्मा के स्वरूप को ध्येय बनाना चाहिये, क्योकि वहां पर अन्य ध्येयों 
में रागादि की उत्पत्ति की सम्भावना है । 


पारिणामिकभाव तो त बन्ध का कारण है और न मोक्ष का कारण है। क्योकि पारिणामिकभाव अनादि- 
अनन्त होने से नित्य हैं। नित्य में अर्थ-क्रिया बनती नहीं । स्पष्ट है कि प्रक्रिया फ्रमशः या युगपत होती है और 
क्रम तथा यौगपद्य निस्य में बनते नहीं । पारिणामिकभाव न शुद्ध हैं, न ही भशुद्ध हैं, क्योंकि वह नित्य हैं। नित्य 
होने से न बह कारण है झोर न कार्य है। कहा भी है-- 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११२७ 


ओबइया अंधयरा उधसस खब-मिल्सवा य सोश्जवरा । 
भावों हु पारिगासिओ फरणोभय-व्जियों होदि।।३॥ 


अर्ध--7-औदयिकभाव यध करनेवाले हैं; ओऔपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिकभाव मसोक्षके कारण हैं, 
तथा पारिणामिकभाव बन्ध शोर मोक्ष दोनो के कारण से रहित हैं (ध पु. ७ प्र ९) 


इस सबका सार यह है कि रागभाव बन्ध का कारण है और वीतरागता मोक्ष का कारण है। कहा भी है-- 


रखो बंधादि कम्मं सुचवि कोबो विराण संपशों । 
एसो जिणोबदेसो सम्हा कस्मेसु सा रज्ज ॥१५०॥ ( समयसार ) 


मर्थात-रागों कर्मों को बाधता है, बीतरागी कर्मों से छूट जाता है, यह जिन भगवान का उपदेश है । 
जे. ग. 23-5-63/5%/ प्रो, मनोहडरलाल पैग 


सिद्धों में किस कर्म के क्षय से कौनसे भुण का प्रादुर्माब होता है ? 


शंक्ता--किस कर्ज के क्षय से कौनसा गुण सिद्धों में प्रगट होता है ? सिद्धों में अवगाहनश्य भासका गुण 
किस कर्स के क्षय से उत्पन्न होता है? और उसका क्या कार्य है ? 


समाधान--श्री अमृतचन्‍्द्राचाय ने तत्त्वाथंसार' के मोक्षतत्त्व वर्शंन के श्लोक ३७-४० मे कर्मक्षय की 
अपेक्षा सिद्धों के गुणों का कथन किया है। 


ज्ञानावश्णहानान्ते, केवलशानशालशिन: । 
वशेनावरणइअ्छेदादुद्यत्‌ू केवलदर्शना: ॥३७।॥। 
वेदनोयसमुच्छेदादव्याबाधत्वमा आता: | 
मोहनोपसमुच्छेबात्सम्पक्ट्यमचल लझिताः ॥३८॥ 
आयुः कमंसमुच्छेदातू, परस सौद्म्यमाणिता: । 
नासकमंसमुच्छेदादवगाहुनशालिनः ॥ ३९ ७ 
गोत्रकर्मेंसमुस्छेवात्सदाइगोरब लाधवा:ः | 

अन्त रायसमुच्छेवादनस्तवी यं मा धिता: ॥।४०॥॥ 


इन श्लोकों मे यह बतलाया गया है--शानावरणकर्म के नाश से केबलश्लान, दशंनावरण के नाश स्लेकेवल+ 
दर्शन, वेदनीयकर्म के नाश से भ्रव्याबाघ, मोहनीयकर्म के नाश से सम्यकक्‍्ट्व, आयुकर्म के नाश से सौक्ष्म्य, नामकर्मे 
फे नाश से अबगाहन, गोत्रकर्म के नाश से अगुश्लधु और अन्तरायकर्म के नाश से प्रतन्तवीयं इसप्रकार आठकर्मों के 
नाश से सिद्धो मे आठ गुण होते हैं। यह कथन परमात्मप्रकाश गाथा ६१ को टीका में भी है। तथा ध. पु. ७ 
पृ, १४ पर भी है । 


सिद्धों मे अवगाहनगुण नामकमें के क्षय से होता है। इसका कार्ये अनस्तानन्तसिद्धों को प्रवगाह देता है ॥ 
उस क्षेत्र मे स्थित एकेन्द्रियजीवों को तथा पुद्गल आदि पाँचद्रव्यों को अवगाहन देना । किन्तु समस्‍्स जीवों को 
समस्त पुदूगलो को, सम्पूर्ण घर्मंद्रव्य को, सम्पूर्ण अपमंद्रब्य को, समस्त कालद्रब्यों को, सम्पूर्णो आकाशब्रब्य को 
झवकाएं देने में असमर्थ दोने के कारण सिद्धों का अवगाहुनहेतुत्व लक्षण नहीं कहा गया है। आकाशद्रब्य सम्पूर्ण 


११२८ ] [ प० रतनचन्द जेन मुक्तारव। 


और समस्त द्र॒व्यों को अवगाहन देता है, इसलिये आकराशद्रव्य का अवगाहनदवेतुत्व लक्षण कहा गया है। सिद्धों मे 
इन आठयु्णों के अतिरिक्त अन्य भी पनन्‍्तगरुण हैं। जैसे--अकषायत्व, वीतराबता, निर्नामता आदि । 


जे; गे. हब कल 
शंक्ा--सिद्धों में सुख किस कर्म के अभाव से होता है ? 


समाधान--इस सम्बन्ध मे कोई एकान्त नियम नहीं है । 
री पशानग्दि आचार ने मोह के क्षय से सिद्ध भगवान मे सुक्ष स्वीकार किया है--'सोरुष॑ ज मोहक्षयात्‌ ।! 
संस्कृत टीका--'सिद्धानां सौखुय बलंते । कस्मातृ ? सोहक्षयात्‌ । 


अ्--मोहनीय $र्म के क्षय से सुख प्रगट होता है। सिद्ध भगवान के मोह का क्षय हो जाने से सुख 
बंता है । 

की झ् लसागर आचा्ध ते भो कहा है--लिर्ब जिसुखम्‌ तत्तुखं मोहक्षयात्‌ ।' 

अर्थावृ--निर्वाणसुख मोहक्षय से होता है । 


सुख का लक्षण अनाकुलता है (अनाकुलत्वलक्ष् सोक्य) । रागढ य अर्थात्‌ कषाय से आकुलता होती है । 
कारित्रमोह का क्षय हो जानेपर रागह ष कषाय का भभाव हो जाने से अनुकूलता स्वयमेव हो जाती है। इस भपेक्षा 
से चारित्रमोह के क्षय से सुख प्रगट होता है, ऐसा आर्षवाक्य है। 


झी असृतचन्द्राचायं मे 'स्वभावप्रतिधाताभावहेतुकं हि सोलयं' अर्थात्‌ सुल का कारण स्वभाव (ज्ञान-दर्शन ) 
के धातक ( ज्ञानावरण-दर्शनावरण ) कर्मों का क्षय है, ऐसा सुख का लक्षण किया है। प्रतः इनके तथा श्री 
कुन्दकुन्दाचायं के मताबुसार चारो घातियाकर्मों के क्षय से सुख होता है, क्योकि जहाँ पर स्वभाव का धात है वहाँ 
पर सुख नहीं हो सकता । 

अव्याबाधगुर की अपेक्षा, वेदनीयकर्म के क्षय से सुख उत्पन्न होता है, क्योकि वेदनीयकर्म सुख गुण का 
प्रतियन्धक है । 

'आपयुष्यवेबनीयोदययोर्जो वोध्बंगसनप्रतिबन्धकयो: सत्वातु ।! 


अर्धात्‌- ऊध्वंगमनस्वभाव का प्रतिबन्धक आयुकर्म का उदय धोर सुस्गुणा का प्रतिबन्धक वेदतीयकर्म का 
छदय अरिहंतो के पाया जाता है । 
जल्सोदएण जीवो सुह थ बुश्ख व दुविहम णुहयई । 
तस्सोदयदसएणज दु जायदि अध्पत्यणतसुहो ॥ 
अरथ-- जिस वेदनीयकर्म के उदय से जीव सुख धौर दुख इसप्रकार की दो झ्रवध्थाओं का अनुभव करता है, 
उसो वेदनीयकर्म के क्षय से भात्मस्थ अनम्तसुख उत्पन्न होता है । 
'सिद्धानाभ्‌ अक्षजम्‌ इन्द्ियउत्पन्नस सुख दुःख स। कस्सातृ ! वेदनोयकर्संबिरहातु नाशातु ॥।' 
अर्थातु-सिद्ध भगवान के ईन्द्रियजनित सुखदु ख नहीं है, बर्योंकि वेदनीयकर्म का क्षय हो गया है ॥ 


इसप्रकार मिन्न-प्िन्न भ्रपेक्षाओं से सुखोत्पलि के घिषय में झनेक कथन हैं जो वास्तविक हैं। जो मोह के 
क्षय मे सुख मही मानता उसमे 'स्थाद्वाद को नहीं समझा । 
“जे. ग. 6-2-67॥5/........ 


#पक्तिस्य प्रोर कृतित्व ] [ ११२९ 


कथंजित्‌ चारों गतियों से सिद्धि 
शंका -तस्वाधंसूत्र इसमअध्याय में गति आदि को अपेक्षा आठ सेव कंसे सम्भव हैं, क्योंकि लिद्ध तो मात्र 
भनुष्यगति से होते हैं ? 


समाधाम--दव्याथिकनय की अपेक्षा न तो बंध है, न मोक्ष है, न॑ मनुष्य आदि गति है। व्यव्हारनय की 
अपेक्षा बंध, मोक्ष आदि सब अवस्थाएं हैं। मनुष्यग्रति नामकम के उदय से जीव झौर पुद्गल हन दोमों द्रब्यों की 
जो प्रसमानजाति द्रव्यपर्याय उत्पन्न होती है, वह मनुष्यगति है। मनुध्यगति मे ही तप होता है। मनुष्यमति में ही 
समस्त महात्रत होते हैं, मनुष्यगति मे ही शुक्लध्यान होता है और मनुष्यगति से ही मोक्ष को प्राप्ति होती है 
( स्वासिकातिकेयानुप्रेज्ा, गाया २९९ )! भूतनय ( भूतपूर्व प्रश्ञापतनय ) की इष्टि से अनस्तर गति की प्रपेक्षा 
कैवल मनुष्यगति से सिद्ध होता है, किन्तु एकान्तरगति की अपेक्षा चारों गतियों से सिद्ध होते हैं; क्योकि, किसी भी 
भ्ति से मनुष्य होकर सिद्ध हो सकता है। प्रत्युत्पश्नतषण्टि से सिद्धनति मे सिद्ध होते हैं ( रा० बा० अ० १० 
सुत्र ९ वातिक ४ । 


अनेकास्तदुष्टि से आगम मे कोई बाधा नहीं आती, क्योंकि आगम मे कथन अनेकास्तदृष्टि से है । 
--ण. ग, 40-0-63/5 | गुलणारीलाल 
साक्षात्‌ भ्ौर परम्परा मोक्षसार्गं 


शंका--शझसार और मोक्ष का क्या कारण है ? 


समाधान - राग-6 ष संसार के कारण हैं और वीतरागता मोक्ष का कारण है, भी कुन्दकुल्याआारय ने भी 
कहा है-- 
रसोबंधवि कम्मं मुचदि जोयो विरागसंपत्तो । 
एसो जियोवदेसो तम्हा कस्मेसु मा रज्ज १५०।| समयसार 


अधे--रागी जीव तो कर्म को बाँधता है तथा वराग्य को प्राप्त हुआ जीव कर्म से छूट जाता है अर्थात्‌ 
मोक्ष को प्राप्त हो जाता है। यह जिन भगवान का उपदेश है। इस कारशा कर्मों में प्रीति मत करों, रागी 
मत होप्ो । 


बरी अमृतश्सताधार्य इसकी टीका में लिखते हैं--- 
ल्‍य खलु रक्तोप्यश्यलेव कर्म बध्भोयात्‌ बिरक्त एव सुच्येतेत्यणागसः । 


अ्र्धष--जो रागी है वह अवश्य कर्मों को बाँषता ही है भौर विरक्त है वही कर्मों से छूटता है अर्थात्‌ मोक्ष 
की प्राप्त होता है, ऐसा यह भ्ागम का वचन है | 


रत्तोबंधदि कम्म मुच्च वि कम्मेहि रायरहिशप्पा । 
एसो बंधसमासो जीवा्ण जाण जिज्छुवरों ॥१७८॥ प्रबचमनसार 


अर्थ--रागी प्रात्मा कर्मों को बाँधता है और रागरहित आत्मा कर्मों हे मुक्त हौता है। यह जीबो के बंध 
का संक्षेप कथन है, ऐसा निश्चय से जान । 


११३० ] [ प० रतनचन्द जेत मुस्तार: 
तम्हा जिव्युदिकामो राग॑ सवत्य. कुणदि मा किचि । 
सो तेज बोदरागो भवियों भवसायर तरदि ॥॥१७२। (पंचाह्तिकाय) 


अर्थ---इसलिये मोक्षाभिलाबी जीव सर्वत्र किचित्‌ भी राग न करो । ऐसा करने से वह भव्य जोव बीत" 
रागी द्वोकर भवसागर से तिरता है । 


इसकी टीका में श्री अमृतचस्ताब्याय ने कहा है-- 
“साक्षाल्मोक्षमार् पुरस्सरो हि बोतराणत्वम्‌ ।” 


अर्थातु--साक्षाल्मोक्षमार्ग मे सचमुच वीतरागता ही भ्रग्नसर है । 


हंका--पंचास्तिकायथ गाथा १७२ की टीका में श्री अमृतजख्र जाब्ाय ने वीतरागता को साक्षात्‌ 
मोक्षमार्म कहा है तो क्‍या उसका प्रतिपक्षी परम्परा मोक्षमार्य भी है। यदि परम्परा मोक्षमार्ग नहीं तो साक्षाद्‌ 
मोक्षमार्ग भी नहीं हो सकता, क्योकि सर्व सप्रतिपक्ष है! ऐसा सिद्धान्त है। वह परम्परा मोक्षमा्ग क्‍या है ? 


समाधान-साक्षात्‌ मोक्षमार्ग का प्रतिपक्षो परम्परा मोक्षमा्ग है। ञ्ली अभ्ृतचसदाचार्थ ने इस परम्परा* 
मोक्षमाग का कथन किया है। जो हसप्रकार है-- 


"अहूवाविभक्तिरूपप रसमयप्रवृत्ते: साक्षाम्मो क्षहेतुत्वाभावेईपि परम्परणा सोक्षहेतुत्वस इभावद्योतनमेत॒त्‌ ।! 


सपयत्थं तित्ययरं अभिगवशुद्धित्स सुतरोहत्स । 
बृरतरं॑ णिष्वाण संजमतव सपओत्तस्स ॥ १७० ॥ (पंचाह्तिकाय ) 
“यः छल मोलार्यभुद्तमना: समुपाजिताबिन्त्यसंयमतपोभारोःप्यसंभावित-परम-बराग्य-भूमिकाधिरोहण- 
समयंप्रभुशक्ति: पिज्जनलग्मतूलस्पासन्यायेन नवपदा्ेः सहाहूंदादिवचिकर्पा परन्समयप्रर्दुत्ति परित्यक्स नोस्सहते, से 
खल॒ न नाम साक्षान्मोक्ष लभते सुरलोकाबिश्लेशप्राप्तिकपया परम्परया तमवाप्नोति ।” 


अर्थ---अहंतादि की भक्तिरूप पर-प्तमय प्रदृत्ति मे साक्षात्‌ मोक्षमार्गं का अभाव होने पर भी परम्परा 
मोक्षमार्ग के सद्भाव का द्योतन करते हैं-- 


गायाबं--संयमतप सयुक्त होने पर भी, नव-पदार्थ तथा तीथ्थंकर के प्रति जिसका शुकाव है और जिनसूत्रों 
में जिसको प्रीति है, वह जीव अमी निर्वाण से दूर है। अर्थात्‌ बह परम्परा से निर्वाण को प्राप्त करेगा $ 


टौकार्थे---जो जीव वास्तव में मोक्ष के लिये उद्यमी है प्लौर अधिन्ध्य संयम व तप का धारक है फिर भी 
परम बेराग्य को प्राप्त करने में प्रसमर्थ है इसलिये तवपदार्थ तथा भहँँतादि की प्रीतिरूप पर-समय भ्रवुत्ति को त्याग 
नहीं सकता, वह जीव वास्तव में साक्षात्‌ मोक्ष को प्राप्त नही करता अर्थात्‌ उसी भव से मोक्ष नहीं जाता, किन्तु 
देवलोक आदि की परम्परा द्वारा निर्वाण को प्राप्त कर लेता है । 


शी जयतेताचार्य ने भी इस गाथा की उत्थानिका में कहा है-- 
/ह्षाहूंदादि-भक्तिकप्परसमयप्रवृत्तपुरवस्य साक्षान्मोक्षहेतुस्वामाबेषि परम्परया मोकहेतुत्व दोतयम्‌ 
अर्थात्‌ -महंद्‌ आदि भक्ति साक्षात्‌ मोक्षमा्ग नही है, किस्तु परम्परा मोक्ष का कारण है । 


व्यक्तित्व शौर कतित्व ] [ ११३१ 


संपल्जदि जिव्याणं देवातुर मशुयरायविहनेहि। 
जीवस्स  चरितशावोी दंसणणाणप्पहानादो ॥६॥ ( प्रबचचनसार ) 


अर्थातु-- दर्शन और ज्ञान की मुल्यतासहित चारित्र से जीव को इन्त्र, असुरेम्द्र और चक्तवर्ती ध्रादि की 
सम्पदासहित निर्वाण मिलता है । 


शो जयसेवाचाय मी इसकी टीका मे लिखते हैं-- 


“सरागचारित्रात्‌पुनर्वेवातुरममुष्यराजविभूतिजनको मुद्यवृत्याविशिष्ट पुष्यवन्धो भजति, परभ्वरा- 
निर्वाणंचेति ।” 


अथ--सरागचा रित्र से मुख्यरूप से विशिष्टपृण्य बध होता है जिससे देवेन्द्र, असुरेन्द्र ओर चक्रवर्ती की 
विभूति मिलती है तथा परम्परासे निर्वाण मिलता है। 


“लपोधना: शेबतपोधघनानोां जेयावृत्य कुर्वणा सन्‍्तः कायेन किसपि निरयदंयावृत्यं कुअवन्ति | बचमेन 
घर्मोपवेशं थ शेषमौषधाजपाना विक्क पृहुस्थानामाधीन लेन कारेन बेयादृश्यकूपो धर्मों गृहत्थानां सुक्थ: तपोधनसानों 
शौण: | हितोय घ कारण निधिकारचिझुलमत्काश्मावता-प्रतिपक्षभुतेव विधयकथायनिमित्तोत्परनेगाते रौजध्यानद्येम 
परिणतानां गृहस्थामामात्माश्रितनिश्च यधर्मस्थावकाशों नास्ति बेयावृत्यादि धर्मेण दुष्पनिबज्चना भवति तपोधन- 
संसरगेंण निश्चयव्यवहारमोक्षमा्गोपदेशलाभो भवति । ततश्च पश्परया निर्वाण सभंत इत्यभिप्रायः ।/ 

[ प्रब*बनसार गाथा २५४ टौका ] 


अधथ--शेष तपोधन की बेयावृत्ति करनेवाला मुनि काय से पापरहित वेयावत्ति का कार्य कश्ता है और 
वचन से धर्मोपदेश देता है। भ्रौषधि और भोजन प्ादि ग्रृहस्थो के आधीन है | इसलिये मुनियों के बंयावत्ति गौश 
है भोर सुहस्थों के मुख्य है। विषय-कृषाय के निमिस से उत्पन्न होनेवाले आतं-रौद्र खोटे ध्यान से बचने के लिए 
तथा मुनियों के संसर्ग से निश्चय व व्यवहार मोक्षमागें के उपदेश क॑ लाभ के लिये भी एृहस्थ वेयावत्ति करता है । 
इसलिये बंयावत्ति से परम्परया निर्वाण को प्राप्ति होती है । 


/'सम्पक्ट्वपुरथ क: शुभोपयोगो भवति तवा मुख्यवुत्या पुण्यबन्घो भबति परस्परमा निर्वाणं जे । भो पुण्मबन्ध- 
सातमेज । [ प्रबडदनसार गाथा २५५ की टोका ] 
अधथ--सम्यकत्वपूर्वक शुभोपयोग से मुख्यपने पुण्यबध होता है, किन्तु परम्परा से निर्वाण की प्राप्ति होती 
है, मात्र पुण्यवध नही होता । 
इन प्ार्ष वाक्यों से सिद्ध है कि पूर्व प्रवस्था में रत्नत्रय साक्षात्‌ मोक्ष का कारण नहीं है, किन्तु परम्परा 
से मोक्ष का कारण है । 
शंका -- बीतशागता को सोक्ष का साक्षात्‌ कारण बतलाया बोतरागता, रत्तत्रय और सम्धकचारित्र में कया 
झन्तर है या ये तीनों एक हो हैं ? 
समाधान -वीतरागता, रत्तत्रय और सम्यक्चारित्र इन तीनों का एक ही अभिप्राय है। भरी कृभ्ककुम्ताणार्य 
मे कहा भी है--- 
चारिसं छल धम्मो घम्मो जो सो समोत्ति निहिहो । 
भोहर्लोह - विहोणो परिणामों अप्यणों हु सभो ॥७॥ प्रबडलनसार 


११३२ ] [ प० रतनचन्द जेन मुख्तार । 


अर्थ--चारित्र वाह्तव मे धर्म है, ऐसा क्री स्वशदेज ने कहा है। साम्य मोह-क्षोभरहित बआात्मा का 
परिणाम है । 


हसकी टीका में श्री अमृतचणखाजायें ने साम्यरूप चारित्र का लक्षण इसप्रकार कहा है-- 
'्ास्य तु बशंनचारित्रमोहनीयोदयापावितसमस्तमोहुक्षो माभावावत्यम्तनिविकारों लीयस्य परिणाम: ।* 


अथं-- दर्शनमोहनीय तथा चारित्रमोहनीय के उदय से उत्पन्न होने वाले समस्त मोह और क्षोभ के अभाव 
के कारण प्रत्यस्त निविकार ऐसा जीव का परिणाम साम्य अर्थात्‌ वोतरागता है । 

ओर पंचास्तिकाय गाया १५४ को टीका मे भी कहा है-- 

“रागादिपरिणत्यभ्ावादनिन्दित सच्यरित; तवेब मोक्षमार्ग इति । तत्र यरस्वभावावस्थितास्तित्वकूपं पर- 
भावावस्थितास्तित्वव्यावृसत्वेनात्यन्तममिन्दितं तदन्र साक्षान्मोक्षमा्गस्वेनावधारणीयमिति | 


अर्थात्‌-रागादिपरिणाम के अभाव के कारण जो भ्रनिदित है वह चारित्र है, वही मोक्षमार्ग है। स्वभाव 
में श्रवस्थित प्रस्तित्वरूप चारित्र, जो कि परभावो मे प्रवस्थित प्रस्तित्व से भिन्न होने के कारशा अश्यन्त भरनिदित 
है, वह साक्षात्‌ मोक्षमार्ग रूप से झ्वधारना । 


वीतरागचारित्र में ही बच के हेतु ( राग-द्वष ) का प्रभाव है धौर इससे ही कर्मों की निजंरा होती है 
इसी लिये वोतरागचारित्र को साक्षात्‌ मोक्ष मार्ग कहा गया है । 


शी उमास्यामि ने कहा भी है-- 

बन्घहेश्वभावनिर्ज राध्यां कृत्स्यकर्मविप्रमोक्षो मोक्ष: ॥॥१०।२॥ 
अ्थ--बं ध हेतुपों के प्रभाव भौर निर्जरा से सब कर्मों का आत्यन्तिक क्षय होना ही मोक्ष है । 
शंका-- पूर्ण बीतरागता कोनसे गुणल्थान में हो जाती है ? 


समाधान-- मोहनीयकर्म रागठ ष की उत्पत्ति में मुख्य काररा है | बारहवें क्षीणमोहगुणश्थान में मोहनीय- 
कर का क्षय हो जाने से रागढष का अभाव हो जाने के कारण पूर्णो बीतरागता हो जाती है। इसीलिये प्रबच्चमसार 
शाया ७ को टोका मे और पंचास्तिकाय साथा १५४ को टीका में श्री अपूरअसखाचाय ने लिखा है कि 'मोहनोयकमे 
से उत्पन्न होने वाले समस्त मोह क्षोम ( रागद्वेष ) के अभाव के कारण जीव के अत्यन्त निबिकार परिणाम होते 
हैं। और वह परिणाम ही चारित्र हैं तथा मोक्षमार्ग है। 


शंका--जब क्षीणमोह गुणस्थान में पूर्ण बोतरागचारित्र हो जाता है तो उसी समय मोल क्यों नहीं 
हो जातो ? 


समाधान--यह सत्य है कि वीतरागता अथवा साम्यभाव की पूर्णाता क्षोणमोह गुणस्थान में हो जाती है 
और यह वीतरागता ही साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है। जंसा कि ली अमृतचन्द्राचार्य ने पंच/त्तिकाथ गाया १७२ 
में कहा है-- 
”हाक्षान्मोक्षमार्गपुरस्स रो हि. बीतरागरबम ।'! 


अर्थात्‌ु-साक्षात्‌ मोक्षमार्य में सचमुच बीतरागता हो अग्नसर है । 


ध्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११३३ 


फिर भी उसको प्रशरीर अवस्था उत्पन्न करने के लिये सहुकारीकारणों की और बाधककारशो के अभाव 
की अपेक्षा रहती है। कहा भी है-- 


'क्षीणकषाये बर्शन-चारित्रयो: क्षायिकस्वेदि मुक्तत्युत्पावने केबलापेल्षित्वस्थ सुप्रसिद्धत्वात्‌ ।* 
शलो० था० पूृ० ४८७ प्र० पु० 


अर्थधात्‌--क्षीणकषाय नामक बारहवें गुणस्थान की आदि में सम्यक्त्व प्रौर चारित्र क्षायिक द्वो जाने पर 
भी मु, क्तरूप कार्य की उत्पत्ति करने मे केवलज्ञान की प्रपेक्षा रहती है, यद्ट भले प्रकार प्रसिद्ध है । 


मनुष्यायु की शेष स्थिति मुक्तिरूप कार्य की उत्पत्ति में बाधककारण है| केवलज्ञान के हो जाने पर भी 
वीतरागचारित्र में मुक्तिरूप कार्य को उत्पन्न करने की शक्ति मनुष्यायु के शेष-स्थिति-काल द्वारा बाधित हो रही है 
जो आयु के अन्तिम समय में अथवा चौदहवें गुशस्थातवर्ती अयोगी जिनेन्द्र के भ्स्तिम समय में बाघक कारणों का 
अभाव हो जाने पर भपना काये अर्थात्‌ सुक्ति को उत्पन्न कर देता है । 
तेनायोगिजिनस्याम््यक्षमवरति. प्रकोधितम । 
रत्नत्रयमशेषाद्यविधालकरणं प्रूवम्‌ ॥॥ ४७ ॥ ( श्लो० या० प्र० पु० पृ० ४८५९ ) 


इसलिये अयोगीजिन के चोदहवें गुरास्थान के अंतिम-समयवर्ती रत्नत्रय सम्पूर्ण कर्मों का विधात करने 
वाला कहा गया है । 

केवलज्ञान आदि सहकारी कारणो से अथवा बाघककारणों के अभाव से बारहवेंगुणस्थान के क्षायिकचारित्र 
के प्रतिभागी प्रतिच्छेदो मे अथवा क्षायिक्रचारित्र मे कोई वृद्धि नही होती है, जैसा कि कहा भी है-- 


"क्षापिकृभावानां हानिर्नापि वृद्धरिति ।” 

अर्थ-क्षायिकभावो के हानि भी नहीं होती और वृद्धि भी नहीं होती । 

भावों में हानि-वृद्धि का कारण प्रतिपक्षीकर्म है अत कमे का क्षय हो जाने पर क्षायिक भाव में हानि-इठि 
नहीं ट्वोती । इस अपेक्षा से बारहवें गुणास्थान मे वीतरागचारित्र की पूर्णंता हो जाती है। फिर भी वह, सहकारी 
कारणों के क्षमाव से भ्लौर बाधक कारणों के सदृभाव मे अनन्तर समय में मुक्तिरूप कार्य उत्पन्न नहीं कर सकता, 
इसलिये साक्षाद्‌ कारण की अपेक्षा चौदहूवें गुणस्थान के प्रस्तिम समयवर्ती वीतरागचारित्र को समर्थ कारण अथवा 
साक्षात्‌ कारण कहा गया है। उससे पूर्व का रट्नअय परम्पराकारण अथवा असमर्थकारण है। इन दोनो कथतों में 
कोई विवाद नहीं है, क्योकि मात्र विवजक्षा भेद है। दोनों ही कथन अपनी अपनी विवक्षा से यथार्थ हैं । 

शका--जयब सभी जीवों के घारह॒वंगुणस्थान में पूृ्दंजोतरागजारित्र हो जाता है तो सभी जोवों को समान 
काल के पशचातृ हो मोक्ष हो जाना चाहिये या, किन्तु कुछ तो अन्तमु हु्तें पश्चात्‌ ही मुक्त हो जाते हैं ओर कुछ 
आठ बर्ष कम एक कोटि पूर्थ पश्चात्‌ मोक्ष को प्राप्त होते हैं भोर कुछ इन दोनों के सध्यकालों में भुक्त होते हैं। 
इस काल की भिन्नता से यह ज्ञात होता है कि तेरहवेंगुणस्थान में सभी जोबों के बोतराग-परिणाम समान नहीं 
होते । तेरहबेंगुणस्यान में बोतराग-परिणालों को विभिज्वता से यहू सिद्ध होता है कि बारह॒वें-गुणल्थान में वीतराग- 
चारितज पूर्ण महीं होता । 


समाधान--बारहवें आदि तीनो शुणस्थानों में सभी जीवों के वीतरागपरिस्थाम समान होते हैं, उनमें 
विभिन्नता नही है क्योकि बीतरागता में विभिश्नता का कारण मोहनीयकर्म था, जिसका बारहवेंगुरास्थान के प्रथम- 
समय में अभाव हो जाता है। 


श्श्ह्ड . [ प० रतनचन्द जेन मुख्तार! 


जारहनेंगुणस्थान में पूर्ो वीतरागक्षायिकन्चारित्र हो जाने पर भी मुक्तिकाल मे जो विभिन्नता पाई जाती 
है उसमे वीठरागपरिणामों की हीनाधिकता कारण नहीं है। किन्तु मुक्तिकाल की बिभिन्‍नता का कारण भनुध्यायु 
का शेष स्थितिकाल है । 


शक्ता- मोक्ष का साक्षात्‌ कारण क्या है ? 
समाधान-- मोक्ष का ताक्षात्‌ कारण निश्चयनय से चौदहवें गुरास्थान के अस्तिमसमय का रत्लत्रय है, 


किन्तु ब्यवहारनय से उससे पूर्व का रत्नत्रय भी मोक्ष का कारण है; स्याद्वादियो को इसमे कोई विवाद नहीं है । 
थी विद्यागरद आयाय॑ मे कहा भी है-- 


रत्नत्ितवरपेयायोगकेवलिनों तिसे-- 
क्षरते बिबतते हवा तदबाष्य निश्थिताञ्पातु ॥ ६४ ।॥। 
ब्यवहारनयाहित्या स्वेतस्प्रागेव कारणम । 
सोक्षस्पेति विवादेस पर्याप्तम्‌ तस्‍्ववेदिनाम्‌ ।। ९४ ॥ ( श्लो वा. ११ ) 
“जेयपदार्थाः प्रतिक्षणं भर्भृजयेम परिणमन्ति तथा शानमपि परिडिद्धृत्पपेक्षया भजूत्रपेण परिणमति॥”” 
[ प्रबच्चनसार १० २५ रायचमसत प्रंथमाला ] 
अरथ-- शेयपदार्थ प्रतिक्षण उत्पाद, ब्यय, प्रौव्य तीनरूप से परिणमन करते हैं उसी के अनुसार अर्थात्‌ 
शैयों के परिणमन को जातने की अपेक्षा से शान भी उत्पाद, व्यय, ध्रौध्य इन तीनरूप परिणमन करता है। 


येस पेनोत्पादब्यय प्रौष्यकपेण प्रतिक्षणं शेयपदार्था: परिणसन्ति तत्परिब्छिश्याकारेजानिहितशुत्पया सिद्धज्ञान- 
सपि परिणमर्ति । यूहदृबरध्यसंप्रह गाथा १४ ठीका । 

क्र्ष--शेयपदार्थ अपने जिस-जिस उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यकृप से प्रतिसमय परिणमते हैं उन-उन के जानने- 
झूप आकार से निरिच्छुकवृत्ति से ( बिना इच्छा के ) सिद्धों का शान भी परिणमता है| 


“ज थ जाणविसेसबुवारेण उपज्लमाणस्स केबलणाजंसस्स केजलणाणतसं किट्टदद, पमेयबसेण परियसमाण- 
सिड्ध-जीवणाणंसाण वि केवल-भाणताभावप्पस्तगादो ।” ज. ध. पु, १ पृ. ५१। 


अर्थातु--यदि केवलझ्ान के प्रश मतिजश्ञानादि ज्ञान विशेषरूप से उत्पन्न होते हैं, इसलिये उनमें केवल- 
झ्ञानत्य नहीं माना जा सकता है तो प्रमेय के वश से सिद्धजीवों के भी श्ञानांशों मे परिवतंन बेखा जाता है, अतः 
उम प्रंशों मे भी केवलजानत्व नही बनेगा । 


पदार्थों के परिणमन के आधार से केवलज्ञान का परिणशमन होता है इसीलिये केवलज्ञात को पदार्थों की 
सहायता की आवश्यकता है इसके अतिरिक्त हन्द्रियादि की सहायता की धावश्यकता नहीं है। इसी बात को श्री 
शौरतेनस्‍्वासी ने कहा है-- 


#अश्मार्थेब्यतिरिक्ततहायनिरपेक्षवाहा केबलमसहायम्‌ ।” जे. घ पु १ पृ. २३। 


उपयुक्त सर्वक्षबाणी के विद्द्ध जो प्रस्यमतो की तरह केवलशन के आधोन पदार्थों का परिणमन मामता 
है बहू सम्यस्दष्टि नहीं हो सकता, क्योकि सर्वशवाणी पर उसकी श्रद्धा नहीं है । 


“जे. ग. 5-4-65/29-4-65/श/७« ० 


ध्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११३५ 


नब केवल लक्षिष 


शंका--भी ४० बोलतरामली कृत भाषा स्तुति में “लव केवल लब्धि रमा धरंत ।/ लिखा है। येनो 
केवल लब्धियाँ कोन-कोन सी हैं ? 


समाधान--ह केवलज्ञान, २. केवलदर्शेन, ३. क्षायिक्रसम्यक्त्व ४. क्षायिकरवारित्र, ५, अमन्तदान, 
६ प्रनम्तलाभ, ७. प्रतन्‍्तभोग, ८. अनम्तउपमोग, ९ अनम्तवीयं; ये नो केवल लब्धियाँ हैं। कहा भी है-- 


“जानवर्शनवानला सभोगो पश्मोगवोर्याणि थ ॥ २।४ ॥” भोक्षशासत्त्र । 


अथे--क्षाथिक भाव के नो भेद हैं--क्षायिकज्ञान, क्षायिकरर्शन, क्षायिकदान, क्षाथिकलाभ, क्षापिकभोम, 
क्षायिकठपभोग, क्षायिकवीय, क्षामिकसम्यवस्व झौर क्षायिकलारित्र । 


थी सर्वाध सिद्धि टीका में श्रोपृम्यवादस्थामी ने भी कहा है--- 


“सूत्र मे च शब्द सम्यक्त्व और चारित्र के ग्रहण करने के लिये श्राया है। ज्ञानावरणकर्म के अत्यस्तक्षय 
से क्षायिककेवलक्ञान होता है । इसीप्रकार दर्शनावरणकर्म के अत्यत्तक्षय से क्षायिककेवलदर्शन होता है। दानान्त- 
रायकर्म के अत्यश्तक्षय से प्रनम्त प्राणियों के समुदाय का उपकार करनेवाला क्षाथिकअभयदान होता है। समस्त 
लाभान्तरायकर्म के क्षय से कवबलाहार क्रिया से शहित केवलियों के क्षायिकलाभ होता है जिससे उनके भरीर को 
बलप्रदान करते मे कारणभूत, दूसरे मनुष्यों को असाधारण परम शुभ ओर सूक्ष्म ऐसे श्ननम्त परमाणु प्रतिसमय 
सम्बन्ध को प्राप्त होते हैं। समस्त भोगान्तरायकर्म के क्षय से अतिश्नय वाले क्षायिकप्रनस्तभोग का प्रादुर्भाव होता 
है, जिसम्ने कुसुमक्ृष्टि आदि आश्चर्य विशेष होते हैं। समस्त उपभोगान्तराय के नष्ट हो जाने से अनन्त क्षायिक 
उपभोग होता है, जिससे सिहासन, चमर और तीनछत्र आदि विभूतियाँ होतो हैं । वीर्यान्तरायकर्म के भ्रत्यन्तक्षय 
से क्षायिकप्रनन्तवीय प्रगट होता है। पूर्वोक्त सात प्रकृतियों ( मिथ्यात्व, सम्यस्मिथ्यात्व, सम्यकत्व अनन्तानुबन्धी- 
ऋक्रोष-मान-माया-लोभ ) के अत्यन्त विनाश से क्षायिकसम्यक्त्व होता है। इसीप्रकार चारित्रमोहनोयकर्म के भ्रत्यम्त 
विनाश से क्षायिकचारित्र होता है । 


सिद्धों के भी क्षायक लब्धियाँ 


शंक्ा--प्रे नद केबल लब्धि अरहंत भ्गवाम को हैं, छिन्‍्तु लिद्ध भपवात में पे लब केवल लब्धि नहीं पाई 
जातो हैं। “भौपशमिकादिभव्यत्वानां ते ।३। अन्यत्र केवलसम्धकत्वलानवक्षनप्विद्धत्येध्य: ॥४॥” भो० शा० आर० १० 
अर्थात्‌ औौपशलिकआदि भावों से भब्यत्व तक भावों का अभाव होने से मोक्ष होता है, पर केवल सम्पकस्थ केवसलान 
केबलवर्शन और सिद्धश्वभाव का अभाव नहीं होता । इन सूत्रों से मी स्पष्ड है नो केवललब्धि में से लिद्धों में मात्र 
तीनलब्धि रहतो हैं। झेवललान के साथ अनस्तवीर्द श्रो लिया जा सकता है क्वों कि शान ओर बोध का अविना- 
चाभी सम्बन्ध है, किग्तु क्ाविक छारित्र दान-लाभ भोग-उपसोग तो किसी भी अपेद्ता नहों ग्रहण हो सकते । विड़ों 
में मात्र चार केबललब्धि होती हैं, इससे अधिक किसी भो आजार्थ ने नहों कही हैं, लिंझ्ों के भुण तिस्न प्रकार 


कहे हैं-- 


सम्पक्दर्शन शान, अगुरलधु अवगाहुना । 
सुक्षम चीरणवान, मिराबाध गुण सिद्वके ७ 


११३६ ] [ १० रतनचन्द जैन सुस्तार । 


लगा गोस्मटसार जीवकांड में श्री तिद्धों के तिद्धगति, केव्ललान; केबलदर्शन, क्ापिकसध्यक्टत और अना- 
हारक; ये पाँच भार्गा होतीं हैं, शेष सार्गणा नहों होती, ऐसा कहा है। इन सथ प्रमाणों से सिद्ध होता है कि 
सलिद्.ों में क्षाधिकाचारित्र, क्षाथिकदान, क्षायिकलाभ, क्षाधिकभोग, क्षाथिकउ पभ्नोग ये पाँच लब्घि गहीं होतो; शेणज 
चार क्ाषिक लब्धियाँ होती हैं ओर अरहुंत भगवान में नो क्षाथिक लब्धि होती हैं; अर्थात्‌ सिड़ों से अरहंतों में 
अधिक क्षाधिकलबिध होने के कारण हो सिद्धों से पूर्ण अरहूंतों को नमस्कार किया है। क्या यह ठीक नहीं है ? 


समाधाब--शंकाकार ने परमार्थ नहीं समझा है इसोलिये सिद्ध भगवान में चारित्र आदि पाँच क्षायिक- 
लब्धियों का अभाव बतलाया है । घातिया कर्मों के क्षय से जो नौ क्षायिकलब्धियाँ प्रगट हुई हैं वहू पभ्रात्मा का 
निजभाव हैं प्र्धात्‌ स्वभाव हैं, उनका सिद्ध भगवान में कंसे अभाव हो सकता है। जो कर्म क्षय को प्राप्त हो गया 
है उसकी पुन: सस्ता सभव नहीं है, और बिना सत्ता के कर्मोदय हो नहीं सकता और प्रतिपक्षी कर्मोदय के बिना 
कायिफ भाव का अभाव नहीं हो सकता । 


“व ख़जिदाओं पुणरुष्पतों, णिव्यआणण पि पुणो ससारित्तप्पसगादों (” ( ज० ध० पु० ४ पृ० २०७ ) 


भ्र्षावु--क्षय को प्राप्त हुईं प्रकृतियों को पुतः उत्पत्ति नहीं होती, यदि होने लगे तो मुक्त हुए जीवों का 
बुन! ससारी होने का प्रसंग उपस्थित होगा । 


बिना प्रतिपक्षी कर्मोदय के यदि सिद्ध भगवान में क्षायिकयारित्र आदि का अभाव माना जावे तो क्षायिक- 
सम्यक्त्व-ज्ञान-दर्शन-वीयं का भी क्रमाव क्यों न मान लिया जाय ? इस प्रकार सिद्ध भगवात्‌ में सभी भ्रुणों का 
धभाव मात लेते पर जीवत्व के प्रभाव का प्रसंग भ्राजायगा। सिद्धभगवान में क्षायिकचारित्रलब्धि के अभाव होने 
का कोई हेतु भी तहीं दिया है ओर बिना कारण के चारित्र आदि का अभाव होता नहीं है । 


“परापेक्षणे परिणामित्वमन्यथा तवभावात्‌ ॥ ६।६४ ॥” परीक्षामुख 


अर्थातू-दूसरे सहकारी कारणो की अपेक्षा रखने पर परिणामीपना प्राप्त होता है प्रम्यथा कार्य नहीं 
हो सकेगा । 


इससे सिद्ध होता है कि सिद्ध भगवान्‌ में चारित्र का अभाव नहीं है । 


शंकाकार ने मोक्षशास्‍्त्र अध्याय १० का सूत्, अभ्यत्र केवलसम्यकत्वशानवर्शनसिद्धस्वेस्य: ॥ ४ ॥ उद्छत 
किया है सो यह सूत्र देशामर्शक है । जिसप्रकार 'तालप्रलंद' एक वनस्पति के नाम से समस्त बनस्पतिकायिक का 
ग्रहण हो जाता है, उसीप्रकार केवल सम्यक्‍त्व-झ्ञात-दर्शन के नामोल्लेख से शेष छू क्षायिककेवललब्धियों का भी 
प्रहणा हो जाता है। ओऔी अकलंकदेश ने कहा भी है-- 


“अनम्तवीय दिविवृत्ति-प्रसफूह इति जेतू; न, अल्लेबास्तर्भावातु ॥ ३ ॥/ रा० वा० १०४४) 

र्यातु- के वल सम्यकत्व, ज्ञान, दर्शन, सिद्धत्व के कहने से ज्ञायिकअनस्तवीय आदि की निवृत्ति का प्रसंग 
झ्राजायगा ? ऐसा कहना ठोक नहीं है, क्योंकि इन क्षायिकसम्पक्त्वन्शान-दर्शन में शेष क्षायिकलब्धियों का अस्तर्भाव 
हो जाता है, धर्थात्‌ प्रहएणा हो जाता है | 

सिद्ध भगवान के जो सम्यकत्व, शान, दर्शन, वीय॑, झग्रुरुलघु, अवगाहुना, सूक्ष्म, निराबाध, आठ गुण कहे 


हैं। वे आठ कर्मों के अमाव की अपेक्षा कहे हैं। मोहनीयकर्म सम्यक्त्व और चारित्र दो गुणों को घातता है। 
कर्मोदय सामास्य सिद्श्वभाव को घातता है । 


व्यक्तित्थ और इतित्व ] [ ११३७ 


“कर्मोवपतामास्पापेक्षो5सिद्ध: भ्ोदधिक। ।' सर्वाब सिद्धि २६ । 


अर्थ--कर्मोदय सामान्य री अपेक्षा से प्रसिद्धत्वभाव होता है, इसलिये ओऔदपिक है । 


मोक्षशरत्र अध्याय १० सूत्र ४ में भो सिठभगवान के क्षायिकसिद्धस्व भाव का उल्लेख है, किन्तु उपयुक्त 
भआाठ भावों में भी नहीं गिनाया है । 


इष्ट छत्तीसों आदि में जो आठ गुणों का कथन है वह भी देशामर्शक है। इन भाठ के अतिरिक्त अन्य भो 
अनन्त गुण सिद्ध भगवान मे पाये जाते हैं, जेसे क्षायिक्रचारित्र घिद्धत्व, ऊर्वंधमन, क्षायिकदान, क्षायिकलाभ, 
क्षायथिकभोग, क्षायिकठपमोग आदि । 


भ्री बीरसेनावायें प्राचीन गाथाओ को उद्छत करते हुए कहते हैं-- 


“एदस्स कम्मस्स खएण सिद्धाणमेसों पुणों समुप्पणो त्ति जाणावणटुमेबाओं गाहाओ एन पछूबिकर्णति-- 


मिश्छल-कसायासंजमेहि जल्सोदएण परिणमह । 
जीवयो तह्सेव खयात्तव्विवरोदे. गुणे लहुइ ॥७॥ 
विरियोवशोग-भोगे छाले लासे जद़ुदपवों बिरधं । 
पचबिहलद्धि जुतो तकक्‍्कस्मखया हुवे सिद्धों ॥११॥ 


अर्थ -- इस कम के क्षय से सिद्धों के यह गुण उत्पन्न हुप्रा है, इस बात का ज्ञान कराने के लिये ये गा६धायें 
यहाँ प्रढपित की जाती हैं-- 


जिस मोहनीयकर्मोदय से जीव भिथ्याश्व, कषाय और असयमरूप से परिणमन करता है, उसी मोहनीयक्षय 
से इनके विपरीत गुणों को भ्र्थात्‌ सम्यक्त्व अकृषाय और सयम को प्राप्त कर लेता है ।। ७ ॥ 


जिस अन्तरायकर्म के उदय से जीव के वीये, उपभोग, भोग, दान और लाभ भे विध्त उत्पन्न होता है, 
उप्ती फर्म के क्षय से सिद्ध पंचविध लब्धि से सयुक्त होते हैं।। ११ ॥। 


हल आपंवाक्यों से सिद्ध भगवान मे क्षायिकचारित्र और क्षायिकदान, क्षायिकलाभ, क्षायिकउपभोग, 
क्षायथिकभोग सिद्ध हो जाते हैं। इत प्रार्षमाथाओ का अन्य ग्रश्यों से विरोष भी नहीं है, क्योंकि क्षायिक सम्यवत्व 
में क्षायिकचारित्र का और क्षायिकवीयं में क्षायिकदान, क्षायिकलाभ, क्षायिकभोग और क्षायिकठउप्भोग का अस्त- 
भाव हो जाता है । 


गोस्सटसार जीवकांड मे सिद्धभगवान के सिद्ध गति, केवलज्ञान, केवलदर्शन, क्षायिकसम्यवत्व भौर प्रना- 
हारक इन पाँच मार्गणाप्रो का तो उल्लेख किया है, किन्तु संयम आदि मार्गणा का निषैध किया है इसका कारग 
यह नहीं है कि सिद्धभगवान में क्षायिकचारित्र नहीं होता, किन्सु इसका कारण निम्नप्रकार है-- 


दादशाडुभ मे गतिमागंणा के नरकगति, तियंब्रमति, मनुष्यगति, द्ेवगति भ्रौर सिद्धमति ऐसे पाँच भेद किये 
हैं! वहू सूत निम्त प्रकार है-- 


मादेसेण पदियादहुवादेश अत्यि निरययदी, तिरिक्दगंढी, मझुतगदी, वेशसदो, सिड्गदी, झेदि ॥ २४ 
[ ष. जं. जीव. सत्प्र. ] 


११४८ [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार: 
अर्थ--आदेस पर्थात्‌ मार्गणाप्ररूपणा को अपेक्षा मत्यातुबाद से नरकगति, तिय॑चगति, मनुध्यगति, वेवयति 
ओर सिद्धगति है । 
क्योंकि गतिसायंणा का एक भेद सिद्धणलि भी है अतः सिद्धभगवात में गतिमागंणा का उल्लेख है । 


जाणाखुवादेण अत्यि मबिअष्णाणी सुद-अल्यायो विभंपणाणी, आभियणियोहियणाणी, सुदणाणों, ओहि- 
तो केवलणाणी लेदि॥ ११५ ॥ 


अथ--ज्ञानमार्गरा के अतुबाद से सतिअज्ञानी, शुताशाती, विभंगज्ञानी, श्राभिनिबोधक ज्ञानी श्रुतश्ानी, 
झवधिज्ञानी, मनःपर्यंयज्चानी ओर केवलज्ञानो जीव होते हैं । 


ज्ञानमार्गणा के आठ भेदों में से केवलज्ञान भी एक भेद है जो क्षायिक ही होता है भौर सिद्धभगवान में 
केवलज्ञान होता है, इसलिये सिद्धमगवान मे ज्ञानमार्गशा का कथन किया गया है । 


बसणजाखुवादेण अत्थि चक्खदसणो अचक्खुदंसलो भोधियंसणो केवलइंसणी येवि ॥ १३१ ॥। 

अर्थ--दर्शन मार्गंणा के अनुवाद से चक्षुदर्शन, भ्रच्नक्षुदर्शन, प्रवधिदर्शन ओर केवलदर्शन के धारण करने- 
वाले जीव होते हैं ॥ १२१ ॥। 

यहाँ भी केवलदर्शन की अपेक्षा से सिद्धभगवान के दर्शनमार्गंणा कह्दी गई है । 

सम्मशाणुवादेण अत्यी सम्माइट्री खयसम्माइट्रो वेदगसस्माइट्री उनसम-सस्माइट्री सासगसस्माइट्री सम्मा- 
मिच्छाहट्टी भिच्छाइट्री लेदि । १४४ ॥ 


अ्थ---सम्यक्स्वमार्ग गण! के अनुवाद से सम्पर्‌इष्टि, क्षाथिकसम्यग्दुष्टि, वेदकसम्यग्इष्टि, उपशमसबम्यरइब्टि, 
सासादतसम्परइष्टि, सम्यस्मिथ्याइष्टि और मिथ्याइष्टिजीब होते हैं ।। १४४ !। 


सम्यक्त्वमार्गणा के क्षायिकसम्यक्त्व आदि छह भेदों में से क्षायकसम्यकत्व सिद्धभगवान के पाया जाता है 
इसलिये सम्यकक्‍त्वमार्गणा का अस्तित्व कहा गया है । 


आहाराणुवादेण अत्पि आाहारा मणाहारा ॥ १७५ ॥ 


अधथे--आहारमागंणा के अनुवाद से प्राहारक और अनाहारकजीव होते हैं ॥ १७५ || 
सिद्धमगवान प्रनाहारक हैं, अत: उनमे आह्ारकमागंणा का भी कथन संभव है । 


उपयुक्त पाँच मार्गशाओं में से प्रत्येक का एक भेद सिद्धभगवान में पाया जाता है अवः उनके प्रस्तित्व 
का उल्लेख किया गया है किन्तु शेष ९ मार्गणाओ के प्रवास्तर भेदों मे से कोई भो भेद सिद्धभगवान में नहीं पाया 
जाता है अतः शेष मार्गणाओं का निषैध किया गया है। जंसे ध्यममार्गणा के प्रनुवाद से १-सामायिक्रशुद्धि सयत, 
छेदोपस्थापनाशुद्धि संयत, परिहारशुद्धि संयत, सूक्ष्ममांपरायशुद्धि सयत, यथाज्यातविद्ञा रशुद्धि स्यत, ये पाँच प्रकार 
के सपत तथा संयतासयत और अश्वयत जीव होते हैँ । संयममागंणा के उपयुक्त सात भेदों मे से क्षायिकसंयम कोई 
भेद नहीं है ओर तवकेवललब्धि में क्षायिकन्नारित्र है, प्रतः सिद्धभगवान में संयममार्गंणा का निषेध किया गया। 
जिसप्रकार सम्यकत्थमार्गणा का अवान्तर भेद क्षायिकसम्यक्त्व है उसप्रकार संयममार्गणा के प्रवास्तर श्रेदों में से 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ ११३९ 


क्षायिकसंयम कोई भेद नहीं है। यदि क्षायिकयम अवाम्तर भेद होते हुए, सिद्ध मगवात के संयममार्गणा का निषेध 
होता तो यह निष्कर्ष निकालना संभव था कि सिद्धभगवान मे क्षायिकसंयम नहीं होता । 


सिद्धभगवान व अरहन्त भगवान में नवक्रेवललब्धि की अपेक्षा कोई भेद नहीं है। वीरसेनाचाय ने भी 
श्री सिद्धभगवान तथा श्री अरिहतो में गुणकृत भेद की चर्चा करते हुए कहा है-- 


“अस्त्वेवमेव न्यायप्राप्तत्यातु । किन्तु सलेपनिलेपत्वाभ्यां देशभेदाब्च तयोरचेंद इति सिद्धवसू |! 
[ छल पु० १ पृ० ४७ ] 


अर्थ--यदि ऐसा है तो रहो, प्र्थात्‌ अरिहृत और स्रिद्धों में गुणकृत भेद सिद्ध नहीं होता है तो मत हो प्रो, 
क्योकि वह न्याय संगत है। फिर भी सलेपत्व और निर्लेपत्व की अपेक्षा उन दोनो परमेष्ठियों मे भेद है । 


यदि दोनो परमेष्ठियों मे गुणकृत भेद नहीं है, मात्र सलेपत्व और निलेंपत्व की अपेक्षा भेद है तो सर्वे- 
प्रकार के कर्मलेप से रहित श्री सिद्धपरमेष्ठी के विद्यमान रहते हुए अधातियाकर्मों के लेप से युक्त श्री बरिहंतों को 
आदि मे नमस्कार क्यो किया जाता है ? 


इस प्रएन का उत्तर श्री वीरपेनाचाय ते इस प्रकार दिया है-- 


'नैष बोष: मुणाधिक सिद्ध घु भदाधिक्यनिबस्धमत्वात्‌ । असस्यहूँत्याप्तागमपदार्धावगतों न भवेबस्भावादी - 
माम्‌, संजातरचतत्प्रसादावित्युपकारापेक्षया बाबावहुन्नमरकारः कियते |” [ ध० पु० १ पृ० ५३ ]॥। 


अर्थ -यह कोई दोष नहीं है, क्योकि सबसे प्रध्रिकगुणवाले सिद्धों मे श्रद्धा की अधिकता के कारणा श्री 
अरिहतपरमेष्ठी ही हैं, अर्थात्‌ श्री अरिहृतपरमेष्ठी के निभित्त से ही अधिक गुणवाले सिद्धों मे सबसे भ्रध्ििक श्रद्धा 
उत्पन्न होती है | यदि श्री प्ररिहृतपरमेष्ठी न होते तो हम लोगों को आप्त, आगम और पदार्थों का परिज्ञान नहीं हो 
सकता था, किन्तु श्री भरिहतपरमेष्ठी के प्रसाद से हमे इस बोध की प्राप्ति हुई है, इसलिये उपकार की भपेक्षा 
भी पभ्रादि में अरिहुतों को नमस्कार किया जाता है । 


न पक्षपातों दोषाय शुमपक्षवृत्तेः थयोहेतुत्वातृ । अह्ठ तप्नधाने पुणी घूतद्व तेहँ तनिश्नन्धनस्प पक्ष पातस्थानु - 

पपत्त श्य । माप्तभद्धाया आप्तागसपदायं विषय अद्धाधिक्य निबन्धनत्वल्वापनाथ बाहुतामादों नमस्कार। ।! 
[ घबल पु० १ पृ० ५४ ] 
अर्थ--यदि कोई कहे कि इसप्रकार आदि मे अरिहतो को नमस्कार करना तो पक्षपात है ? इसपर 
झाचाय उत्तर देते हैं कि ऐसा पक्षपात दोषोत्पादक नही है, किन्तु शुभपक्ष मे रहने से बहु कल्याण का ही कारण है 
तथा द्वंत को गौण करके बढ त को प्रधानता से किये गये नमस्कार में दे तमूलक पक्षपात बन भी तो नहीं सकता 
है। आप्त की श्रद्धा से ही प्राप्त आगम भौर पदार्थों के विषय मे दृढ़ श्रद्धा उत्पन्न होती है, इस बात को सिद्ध 

करने के लिये भी आदि में भरिहृतो को तमस्कार किया गया है। 

-णै. ग. 24-6-65/श-प्रा/ + ७*« 


निश्वयव्यवहार मोक्षमार्ग का स्वरूप 


शका--निश्चय सोक्षमार्ग तेरहबें--बोवहव गुणस्पान में होता है भोर व्यवहारभोक्षसार्ग चोथे से बारहवें 
के शुद्ध भाव को कहते हैं। क्या यह ठोक है ? 


११४० | [ पं० रतनचल्‍न्द जन मुख्तार! 


समाक्षाव--निश्चय व व्यवहार सोक्षमार्ग का स्वरुप श्री नेमिश्रवत्र धिद्धास्तिदेव ने वृहदृदब्यसंप्रहू मे इस- 
प्रकार कहा है-- 
सम्सह सजयाण्णं चरणं सोक्जस्स कारण जाएे। 
वबहूारा निर्छपदो, तशियमइओ जिओ अप्पा ॥ ३९ ॥ 


अधं--सम्परदर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र ( इन तीनो के समुदाय ) को व्यवहारतय से मोक्ष का 
कारण जातो । सम्यर्दर्शन-सम्यरज्ञान-सम्यकचारित्रमयी निज प्रात्मा को निश्चय से मोक्ष का कारण जानो ।३९।॥ 


पझंस्कृत टोकार्थ-- भी बीतराग सवक्षदेधव कथित छह॒द्रध्य, पाँचअस्तिकाय, साततत्व और नवपदार्थों का 
सम्यकश्नद्धानशान और ब्रतादिरूष आचरण, इन विकल्पसयी व्यवहार मोक्षमार्ग है। निज निरजन शुद्ध-बुद्ध आत्म- 
तत्त्व के सम्पक श्रद्धान-ज्ञान तथा आचरणा में एकाग्र परिणतिरूप निश्चय-मोक्षमार्ग है। अथवा स्वशुद्धात्मभावना 
का साधक व बाह्य पदार्थ के प्राश्नित व्यवहारमोक्षमार्ग है। मात्र स्वानुभव से उत्पन्न व रागादिविकल्पों से रहित 
सुखानुभवनरूप निश्चयमोक्षमार्ग है। प्रथवा धातुपाषाण से सुवर्ण प्राप्ति मे अगश्ति के समान जो साधक है, वह तो 
व्यवहारमोक्षमार्ग है तथा सुवर्ण समान निविकार निज-आत्मा के स्वरूप की प्राप्तिरूप साध्य वह निश्चयमोक्ष* 
मार्ग है।। २६ ॥ ( टीका ) 


पुनः निश्चयमोक्षमार्ग का स्वरूप वृहहृन्य्यसंप्रह में इसप्रकार कहा है-- 


रघणसय ण बट्टह अप्पाणं, मुद्तत अच्णववियहि। 
तस्हा तशियभहउ होवि हु सुक्शस्स कारण आदा ॥४ै०॥ 


अर्थे--आत्मा को छोडकर अन्यद्र॒ब्य मे रत्नत्रय नहीं रहता, इसकारण रत्नत्रयमयी वह आत्मा ही निश्चय 
से मोक्ष का कारण है ॥ ४० ॥ 


ससस्‍्कृत टीकार्थ--जो रत्लत्रय हैं वे शुद्धआात्मा के सिवाय प्न्य घट, पटादि बाह्मद्रव्यो में नहीं रहते, इस 
कारण अभेद से वह आत्मा हो सम्यग्दर्शन है । बहू प्रात्मा ही सम्यरजञ्ञान है, वह आत्मा ही सम्यकचारित्र है तथा 
वही निज आत्मतरव है । इस प्रकार कह्टे हुए लक्षणवाले निअशुद्धात्मा को ही मुक्ति का कारण जानो ॥। ४० ॥॥ 


इसप्रकार वृहइृद्रण्यसंप्रह को गाया ३९ व ४० से स्पष्ट हो जाता है कि गुश-गुणी के भेदरूप सम्पर्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र व्यवहारमोक्षमार्ग है और गुण-गुणी के अभेदरूप 'आत्मा' निश्चयमोक्षमार्ग है। संस्कृत टीकाकार ने 
अन्य दृष्टियों से भी व्यवहार व निश्चयमोक्ष मार्ग का कथन किया है। 


भी कुत्वकुम्दाआय ने भी पंचास्तिकाय में निश्वयव्यवहार मार्ग का कथन इस प्रकार किया है-- 
घम्मादी सहृहणं सम्मर्त जाणमंगपुर्वग । 
येट्रा तबंहि चरिया बबहारो मोब्यमर्गो सि ॥ १६० ॥ 


गिश्छपयणयेण भणिवों तिहि तेहि समाहिदों हु जो अप्पा । 
ज कुणदि किचिति अक्ण ज सुधथवि सो सोस्खसरगो शि ।१६१।। 


क्षर्ण--धर्मास्तिकायादि का श्रद्धान सो सम्यक्त्व अज्ज पूर्यंसम्बत्धी ज्ञान और तप में चेष्टा सो चारित्र 
इसप्रकार व्यवहारमोक्षमार्ग है ।१६०॥ जो प्रात्मा वास्तव में इन तीनों ( सम्यक्त्व, ज्ञान, चारित्र ) से समाहित 


व्यक्तित्व धौर कुतित्व ] [ ११४१ 


( तन्‍्मयो ) है तथा अन्य कुछ भो करता नही है या छोड़ता नहीं है, वह क्रात्मा निब्भय से मोक्षमार्भ कहा 
गया है ॥। १६१ |! 


जिसको सम्यरदर्शन होगा उसको पंचाध्तिकाय, छह॒द्रब्य, साततत््व और नवपदार्थों का श्रद्धात प्रवए्प 

होगा । अतः पंचास्तिकाय आदि के ध्रद्धान को क्षपेक्षा सम्परदर्शन का कथन करना व्यवहारसम्यम्दर्शन है, क्योकि 
यह पराश्ित कथन है । किम्तु वह सम्पग्दर्शनरूप जो भाव है, उसका झात्मा से तादात्म्य सम्बन्ध है । अत: आत्मा 
ही सम्यग्दर्शन है, ऐसा कथन निए्चयनय से सम्यर्दर्शन है, क्योंकि यह स्वाश्रित है। इसीप्रकार सम्यस्जान और 
सम्पक्चारित्र के बिषय में जानता । सम्यग्दर्शन ज्ञान-चारित्र व्यवह्दारमोक्षमार्ग है भौर तनन्‍्मयथी पात्मा निश्चय- 
सम्पग्वर्शन है। निश्वय और व्यवहारखू्प सम्पग्दर्शन-शान-बारित्र लक्षणवाला मोक्षमार्ग आत्मा को मोक्षपद प्राप्त 
कराता है | कहा भी है-- 

सम्पक्श्व-चा रिश्र-बोध-लक्षणो. मसोक्षमार्ग इत्येष: । 

सुख्योपजाररूप: प्रापयति परसमपद पुरम््‌ ॥ २२२॥ ( पु० ल्ि० उ० ) 


जज, ग 4--63/एता-5% | सरगाराप्त णेंन 
निश्चय मोक्षमार्ग साध्य एवं व्यवहार मोक्षमार्ग साधन है 


शंका--भेव-व्यवह्लार का आश्रय छुड़ाने के हेतु 'आत्मधभ' पत्रिका से कहा गया है--'निश्यथय को मुख्य 
कहुना ठोक नहों है, किन्तु मुबय को निश्चय कहना ठीक है ।” क्‍या यहू ठोक है 


समाधान--साध्य-साधन के भेद से मोक्षमार्ग निश्चय ( मुख्य ) ब्यवहार ( उपचार ) दो प्रकार का है| 
झो अमृतचनद्र आधा ने कहा भी है-- 


निश्चयव्यवहाराध्यां, सोक्षमार्गों द्विधा स्थितः । 
तन्नाद्य साध्यकृपः स्पाश्‌ द्वितीयस्तस्प साधमस्‌ ॥२॥ तस्त्वार्शतार उपश्ृहार 


अर्शथ--निश्चय प्लौर व्यवहार की अपेक्षा भोक्षमार्ग दो प्रकार का है। उनमे पहला प्रर्थात्‌ निश्चय मोक्ष- 
मार्ग साध्यकृप है और दूसरा अर्थात्‌ व्यवहारमोक्ष मार्ग उसका साधन है । 


“ज चंतद्विप्रतिषिद्ध विश्चयब्यवहुा।रयों: साध्यस्ाधनभावश्वात्‌ सुवर्श-घुबर्भपाषाणबत्‌ । अतः एबोभनया- 
पसा पारमेश्वरी तीर्घप्रबतंगेति ।” पंचाल्तिकाय गांधा १५९ टोका । 


निश्चयमोक्षमार्ग और व्यवहा रमोक्षम्ार्ग में परस्पर विरोध भाता हो ऐसा भी नहीं है, वपोकि सुवर्ण धौर 
सुवर्णपाषाण की भाँति निश्चय-व्यवहार को साष्य साधघनपना है। जिनमगवान की तीर्थप्रवतेता दोनो नयो के 
ध्राषोन है । 
सम्पकत्य बोघ चारित्रलक्षणो मोक्षमार्ग हत्येषः॥ 
सुब्योपयाररूप; प्रापयति पर पहं पुरंधम्‌ ॥ २२२ ॥ पृरादार्श सिद्धि उपाय 


इसप्र कार यहू निश्चय और वउ्यवहाररूप सम्यश्दर्शन-शान-चारित्र लक्षणवाला मोक्षमार्ग आत्मा को 
प्रमार्मपद प्राप्त कराता है । 


११४२ ] [ १० रतनचन्द जेत मुख्तार! 


की कुम्दकुम्दाजां मे तथा उनके टीकाकार भी अमृुतचरहाघारय ने निश्चयमोक्षमार्ग और व्यवहारमोक्ष- 
मार्ग के भेद से मोक्षमार्ग दो प्रकार का बतलाया है। निश्चयमोक्षमार्ग साध्यरूप है और व्यवहारमोक्षमार्ग 
साधनरूप है । 
ही अमृतसर ने स्वयं निश्वयमोक्षमार्ग को मुख्य मोक्षमार्ग कहा है और व्यवहारमोक्षमार्ग को उप- 
बार मोक्षमार्ग कहा है । 
जे. ग. 6--72/शा/ **”*“ 


(१) सम्यग्दर्शन झादि तीनों को युगपत्ता से हो मोक्ष सुख सम्भव है 
(२) प्रकरणवश कहीं सम्यग्दर्शन को, कहीं ज्ञान की शोर कहों चारित्र को मुख्यता रहती है 
शंका--सम्परदशेंन, शान, चारिशत्र इन तोनों की एकता ही मोक्षमार्ग है ? इन तोनों से किसको सुख्यता है ? 


समाधान--सम्यब्दर्शन-शान-चारित्र हन तीनो की एकता सोक्षमार्ग है। इन तीनों मे से किसो एक के 
अभाव में मोक्ष की प्राप्ति नहीं हो सकती है ॥ कहा भी है-- 


ण हि आगमेण सिज्सदि सहृहर्ण जबदि वि णत्यि अत्येसू । 
सहहमाणोी अत्ये असंजवों था ण णिव्यादि ॥ २३७॥। प्रवच्ननसार 


भी अमृतचन्द्राचार्य कृत टीका-- 
“अरद्धानशुन्येतागमजनितेन शानेन तवविनाभाविता अद्धानेन च सयमशुन्येन न तावत्सिवृध्यति ।/! 


यहाँ पर श्री कुम्वकुस्दाचाय ने तथा आओ अमृतच्नन्द्राचार्य ने यह स्पष्ट कर दिया है--भागमजनित ज्ञान 
यदि भरद्धानशुन्य है तो उस ज्ञान से सिद्धि नहीं होती है। आगम-ज्ञान भौर उसका अविताभावी श्रद्धात इन दोनों 
से भी यदि संयम ( चारित्र ) शून्य है तो मुक्ति नहीं होती है । 


'झठत; एतवायाति परमागमशानतस्वार्शअद्धान संयतस्वानां सध्ये दयेनंकेन था मिर्वा्ण मास्ति किम्तु 
बयेशेति । 


अर्ध--इससे यह बात सिद्ध हुई कि परमागमज्ञान तत्त्वायेश्रद्ान तथा ध्यमपना इन तीनों में से मात्र एक 
से व केवल दो से निर्वाण हो नहीं सकता, किन्तु तीनो से ही मोक्ष होता है । 


जहाँ पर ज्ञानरहित ब्तादिक की भत्सेना को गई है वही पर चारित्ररद्ित ज्ञान-अद्धात की भी भर््सना 
की गई है । 


हत॑ शान क्रिया होने हुता चाझानिनां क्रिया । 
धावम्‌ किलान्धकों बग्धः पश्यक्षपि वर पड़ लः।॥ त० रा० बा० 


चारित्र के बिना सम्यग्शान किसी काम का नहीं है। जब सम्यरक्षान किसी काम का नहीं है तब उसका 
सहयारी सम्यग्दर्शन भी चारित्र के बिना किसी काम का नहीं है। जंसे वन में झाग लग जाने पर स्वांखा लंगडा 
मनुष्य उस आग से बच जाने का मार्ग तो जानता है और यह श्रद्धा भो है कि इस मार्ग से जाने पर अग्नि की दाह 
से बच सकू गा, परन्तु चलनेरूप क्रिया ( आचरण ) नहीं कर सकता इसलिये अग्नि मे जलकर नष्ट हो थाता है| 


व्यक्तित्व और इृतित्व ] [ ११४३ 


उसीध्रकार संसाररूप वन में राग बरूप आग लग रहो है। ध्रसंयत सम्यरडब्टि को रागढ परूप प्राग से 
बचने के मार्ग का ज्ञान भो है, श्रद्ान भी है, किन्तु चारित्ररूप क्रिया न करने से रागढ ष को अग्नि में जलता रहता 
है और संसार मे नानाप्रकार के कष्ट उठाता हुभ्ना दुःखी रहता है । 


बन में आग लग जाने पर भ्रधा पुरुष जहाँ-तहाँ दोडनेरूप क्रिया तो करता है, किन्तु यथार्थ मार्ग का शान 
न होने से आग से बच नहों सकता, उसी प्रकार मिथ्याइष्टि ब्रतादिर्प क्रिया तो करता है, किन्तु मोक्षमार्ग का 
यथार्थज्ञान व श्रद्धान न होने से राग-दं परूप आग से बच नहीं सकता और ससार मे नानाप्रकार के दुः्ष 
सहता है। 


इसप्रकार चारित्ररहित असयतसम्यस्दष्टि की और द्रग्यलिंगी मिथ्यादष्टि की एक सी दशा है । 


संसार में राग-दे षरूप ज्वाला से बचने का उपाय मात्र एक सम्पकणारित्र है। क्री समस्त भद्ाचाय ने 
शस्वकरण्ड आावकाबार में कहा भी है-- 


“रागद्ठ जनिवृत्पे चरण प्रतिपद्यते साधु: ।” 


अर्थात्‌ृ--साधु पुरुष राग द्वष को दूर करने के लिग्रे सम्यक चारित्र को धारण करता है। बारित्र के 
बिना मात्र सम्परदर्शन व सम्यर्ञझञान से राग-द्व ष दूर नही होते हैं । सम्यर्दर्शंत वे सम्यरजान के बिता सम्यकचारित्र 
नही हो सकता । अतः तीनो की युगपत्ता से ही मोक्षसुख को प्राप्ति होती है। फिर भी कही पर सम्यग्दर्शन की 
मुब्यता से कथन है और कहट्दी पर सम्यग्ज्ञान की मुह्यता से कयन है भ्रौर कही पर सम्यक्चारित्र की मुख्यता से 
कथन है । 


“जो. ग॒ 8-2-7/एा। | सुल्तानरसिंह 
शत्नश्रय ( तीनों मिलकर ) हो मोक्ष के मार्ग हें 


शंका---“सम्यग्द्शंनशानचा रिज्ञाणि मोक्षमार्य :” यह सूत्र है। मे तीनों सिज्ञ-भिश्षकप से सोक्षमार्ग हैं या 
इस तीनों की एकता मोक्षमार्ग है ” 


समाधान-- सम्यर्दर्शन-ज्ञानचा रित्रारिण मोक्षमागं:/ इस सूत्र में 'मोक्षमार्ग!! शब्द एक वचन है। इससे 
यह ह्पष्ट हो जाता है कि सम्यग्दर्शत-ज्ञात-चारित्र इन तीनो को एकता मोक्षमा्गं है । 


“मार्ग इति जेकबलनमभिर्देशः समस्तस्य मार्ग भावजञापनाथ: | तेन व्यस्तस्य मार्गे्वतिवृत्ति: कृता भवति। 
अतः सम्यरदर्शन सस्पज्ञां सस्यकचारित्रमित्येतत्‌ जितय समुदित सोक्षस्थ साक्षास्मागों वेबितब्यः ।! 
सर्बार्य सिद्धि । 


सूत्र में मांगें: इस प्रकार जो एकवचनरूप से निर्देश किया है वह सब मिलकर मोक्षमार्ग है, इस बात को 
जताते के लिये किया गया है। इससे प्रत्वेक में मार्गपता है, इस बात का निराकरण हो जाता है। अल, सम्यश्दर्शन 
सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्र ये तीनो मिलकर मोक्ष का साक्षात्‌ मार्ग हैं ऐसा जानता चाहिये । 


प्रबचद्चनसार में भी भी अमृतचन्दाचार्म ने कहा है-- 
“प्रागमलानतस्थायं भद्धानसंमतत्यानां योगपद्चस्पेत भोक्षमार्मश्यं लियम्वेत । 


११४४ ] [ पं० रतमचल्द जेल मुख्तार | 


शागमज्ञात ( सम्परज्ान ), तत्त्वायेश्रद्धाभ और संयतत्व को युगपत्तावाले को हो मोक्षमागेस्व होने का 
नियम सिद्ध होता है । 
“मै, ग. 5-6-72/ए/ रो, ला, भपित्तल 


मोक्षमा्ग हेतु शान [ भावशुतजशञान ] प्रत्यावश्यक है 


शका--कहा जाता है 'सम्परदर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्गय:' किन्तु भोसकेवली को अक्षरसात्र का ज्ञान 
नहीं था | पवि यह बात ( सम्परक्ञाम ) अनिवायं होती तो भीमकेवली को केवलज्ञान क्यों हुआ ? अतः सोक्षमार्ग 
के लिये भात्र सम्परव शेंन आवश्यक है । 


समाधान--अ्रक्षर या शब्द का ज्ञान द्रव्यश्रुतज्ञान होता है। पदार्थ का ज्ञान भावश्वुतज्ञान होता है। जंसे 
तियंच को यह शब्द शान नहीं कि यह मेरी सतान है और यह मेरा मित्र है और यह मेरा शत्रु है फिर भी संतान 
के प्रति संतानशूप प्रवृत्ति, मित्र के प्रति मित्ररूप प्रवृत्ति और शत्रु के प्रति शत्रुरूप प्रवृत्ति होती है । इस प्रवृत्ति का 
मूल कारण भावश्वतज्ञान है। शब्द ज्ञान के बिना भी भावश्रुतज्ञान होता है। ऐसा ही “मोक्षमार्गप्रकाशक”” ग्रन्थ 
में कहा है--“जीव अजीवादिक का नामादिक जानो वा मति जानो, उसका स्वरूप यथार्थ पहिचान श्रद्धान किये 
सम्पकत्व हो है | ताते तुच्छ शञानी तिय॑च भांदि सम्यर्दष्टि हैं, सो जीवादि का नाप न भी जाने हैं तथापि उनका 
सामास्यपने स्वकृप पहिचान श्रद्धान करे हैं। तातें उसको सम्यकत्व की प्राप्ति हो है। जैसे कोई तियंच अपना या 
ओऔरनिका नामादि तो नाही जाने, परन्तु आप ही विष आपी माने है, औरनिको पर माने है; तंसे तुच्छज्ञानी जीव 
अजीव का नाम न जाने, परस्तु ज्ञानादि स्वरूप आत्मा है, तिस विष आपी माने है और शरीरादि को पर माने है । 
ऐसा श्रद्धान जाके हो है, सो ही जीव अजीब का श्रद्धान है। ज॑से सोई तिय॑ंच सुलादिक का नामादिक न जाने है, 
तथापि सुख अवस्था को पहिचान ताके अधि आगामी दुःख का कारण को पहिचान ताको त्यागे है । बहूरि जो दु.ख 
का कारण बनि रहथा है, ताके ग्रभाव का उपाय करे है । तुच्छज्नानी मोक्ष प्रादि का नाम न जाने, तथापि सर्वथा 
सुखरूप मोक्ष भ्रवस्था को श्रद्धात करि ताके भ्रथि भ्रागामी बधकारण रागादि को त्यागे है। बहुरि जो संसार दुःख 
का कारण है, ताकी शुद्ध भाव करि निर्जरा किया चाहे है |” इससे सिद्ध होता है कि शब्दशात बिता भावज्ञान से 
मोक्ष को प्राप्ति हो सकती है। ऐसा हो वृहदृबरध्यसप्रह गाथा ५७ की टोका में कहा--“यदि ख्िबभूति मुनि 
पाचसमिति ओर तीनगुप्तियो का कथन करनेवाले द्रभ्यश्रुत को जानते थे तो उन्होंने 'मा तूसह मा रूसह” इस एक 
पद को क्यो नहीं जाता । इसो कारण से जाना जाता है कि पाँच समिति ओर तीनगुप्तिरूप आठ प्रवचनमातुका 
प्रभाण ही उत्के भावश्ञान था ओर द्रव्यश्र्‌त कुछ भी नहीं था।” प्रतः 'सम्यग्दर्शन-श्ञानचारिन्राणि सोक्षमागगें:' 
इस सूत्र मे ज्ञान शब्द से भाव श्रृतज्ञान ग्रहरा करना चाहिये न कि व्रव्यश्रुत ( शब्दश्रुत ) ज्ञान । जीब, अजीव भप्रादि 
सात तत्वों के ज्ञान के बिना अथवा स्वपर के भेदज्ञान बितो सम्यग्दर्शन की प्राप्ति नहीं हो सकती । कहा भी है--- 


“भ्रेवविज्ञाननः सिद्धा: सिद्धाये किल केचम । 
अस्थेवा भावतों बढ़ा बढ़ा ये किल केचन ॥' (स. सा संबर अधि.) 


अथं--जो कोई सिद्ध हुए हैं के इस भेदविज्ञान से ही हुए हैं और जो कर से बंधे हैं वे इसी भे दविज्ञान के 
प्रभाव से बंधे हैं। यद्यपि सम्यग्दर्शन तत्त्वज्ञान पूर्वक होय है, किन्तु श्ञान को सम्यक विशेषणा सम्यग्दर्शन होने पर 
ही होय है, ज्ञान का सम्यक्त्व व मिध्यात्व विशेषण सम्यर्दर्शन व मिथ्यादर्शन की सहचचरता से होय है। अथबा 
जो जीवादि पदार्थों का यथाय श्रद्धान उस स्वभाव से श्ञान का परिणमना वहू तो सम्यरदर्शन है और उसी तरह 
जीवादि पदार्थों का ज्ञान उस स्वभाव कर ज्ञान का होना वह सम्यरज्ञान है तथा जो रागादि का स्यासना उस स्वभावकर 


व्यक्तित्व ओर इतित्व ] [ ११४५ 


ज्ञान का होना वहु सम्यकचारित्र है। इसप्रकार सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र ये तीनों ही ज्ञान के परिणमन मे आा 
जाते हैं। इसकारण अभेद विवक्षा मे ज्ञान ही परमार्थरूप मोक्ष का कारण सिद्ध हुआ । ससमयसार गाया १५५ 


को टोका । 
--जं. सं, 26-2-59/ए/ क्षु, कीतिसागर 
सापेक्ष पर्यायदृष्टि से मोक्षमार्ग सम्भव है 
शंका--वया पर्यायट्ृष्टि से मोक्षमार्ग सम्भव है ? 


समाधान--जो वस्तु जिसरूप से है उस वस्तु का उसीरझूप से श्रद्धान करना सम्यर्दर्शन है। अलापपद्धति 
सूत्र ९४ मे कहा है कि वस्तु सामान्य-विशेषात्मक है । 


“साम्तान्यविशेषात्मकं॑ बल्तु ॥ ९५ ॥ 


सामान्य-विशेषात्मक वस्तु में 'सामाम्य' को द्रव्य कहते हैं भौर विशेष को पर्याय कहते हैं। भी पृण्यपादा- 
क्ाय ने कहा भी है-- 


“ब्रव्यं सामान्यमुत्सगं: अनुवृत्तिरित्यर्थ: । सद्रिययों व्रध्याथिक: । पर्यायों विशेषोष्यवादों व्यावृत्तिरित्यथ्थ:। 
तहिषय: पर्यापाथिकः ।” सर्वा्ध सिद्धि १३३ । 


द्रव्य का अर्थ सामान्‍य, उत्सर्ग और अनुवृत्ति है। इस सामान्य को विषय करनेवाला नय अथवा इृष्टि 
द्रव्याधिकनय अथवा द्रव्यरष्टि है। पर्याय का अर्थ विशेष अपवाद और व्यावृत्ति है। इस विशेष को विषय करने- 
वाला पर्यायाथिकनय प्रथवा पर्पायदष्टि है । 


क्री अमृतचन्द्राचार्य ने भी इसीप्रकार कहा है-- 
अनुप्रवृत्ति: सामान्‍य द्रव्य चेंकार्यंधाजकाः । 
नयस्तद्विषयों यः स्थाउसेयो प्रव्यायथिकों हि सः ॥ ३६ ॥ 
व्यापृत्तिरघ विशेषश्च पयपिश्यकवातकाः । 
पर्मापविषयों पस्तु स॒ पर्यायाथिक सतः ॥ ४० ॥ 
( तस्वायंसार प्रथमाधिकार ) 
अनुप्रदूत्ति, सामान्य और द्रव्य ये तीनों शब्द एकार्थवाचरी हैं। जो नय द्रव्य को विषय करता है वह 


द्रब्याथिकतय अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टि है। ध्याव्ृत्ति, विशेष ओर पर्याय ये तीनों शब्द एकार्थवाच्री हैं। जो तय पर्याय को 
विषय करता है वह पर्यायाथिकनय मर्थात्‌ पर्यायदृष्टि है । 


द्रथ्यरष्टि में पर्यायें गौण होने से जोब न संसारी है प्लौर त मुक्त है, क्योकि संसारों और मुक्त ये दोनों 
पर्यायें हैं। अतः द्रव्यदष्टि में मोक्ष श्रौर मोक्ष-मार्ग, ये दोनो पर्याय सभव नही हैं। इसीप्रकार श्रद्धागुण की मिथ्या- 
दर्शन व सम्यग्दर्शन ये दोनों पर्यायें हैं। समयसार की तात्पयंबुसि टीका में कहा भी है-- 


/'शुद्धवरव्याधिकयेत शुभाशुभपरिणसताभावषान्न सवत्यप्रमत्त: प्रमत्तरच । प्रमत्तराब्देन मिथ्याहृष्ट्याविप्रमतता- 
तामि घड़गुणल्थातानि, अप्रमत्तशब्देन पुनरप्रसताध्ययोग्यांताम्पण्डगुणस्थायानि गुह्य ते ।” 


स. सा. प० ७ अजमेर से प्रकाशित । 


११४६ ) [ १० रतनचन्द जेत मुक्तार: 


शुद्धद्रव्याथिक्तय से जीव मे शुभ या अशुभरूप परिणमन करने को अभाव है, इसलिये जीवन तो प्रमत्त 
ही है और न अप्रमत्त हो है । मिथ्याह॒ष्टिगुणस्थान से लेकर प्रमत्तविरत ग्रुणस्थान तक छह गुणस्थानों मे जीव की 
जो अवस्था है वह प्रमतत अबस्था है। भप्मत्ततिरत गुराल्थान से लेकर अबोग केवली गुणस्थाततक पश्राठ 
ग्रुणस्थानों मे जीव को जो पर्यायें हूँ वे भ्रप्रमत्त अवस्था है। इसप्रकार द्रव्यईष्टि मे न बधमा्ग है पौर न मोक्षमार्ग 
है। यह पर्यायरृष्टि मे ही सभव है, ज॑ंसा कहा भी है-- 


पाइुब्भवदि य अण्णो पज्जमो, पज्जनों बयदि अष्णों 
वहबस्स त॑ पि दव्यं शोब पणट्ट' ण उप्पण्णं ॥ प्र. सा. गा० १०३ 


“प्रादुभंवति से जायते अन्यः कश्थिदृर्शनान्तज्ञानमुखादिगुणास्पदभूत३ शाश्वतिकः परमात्मावाप्तिरूपः 
स्वभायब्रव्यपर्पाय: पर्पायो व्येति विनश्यति अन्यः पूर्वोक्तमोक्षपर्याया दिनो निश्चय यरतनत्रधात्मकतिविकल्पसमाधिरूप- 
स्वेब मोक्षपर्यायस्पोपाबानकारणभूतः, तदपिशुद्धद्रव्या थिकनयेन परमात्मद्रध्य मेंव सष्ठ न चोत्पन्नस्‌ 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि पर्यायदष्टि से जीव को अनन्तज्ञान-सुख धादि गुणवाली शाश्वतिक 
मुक्तावस्थारूप स्वभावद्रव्यपर्याय उत्पन्न होती है भौर उस मुक्तावस्था ( पर्याय ) से भिन्न निश्चयरत्तत्रयात्मक 
लिविकल्पसमाधिरूप तथा सोक्षपर्याय की उपादान कारण ऐसी मोक्षमागंपर्याय का व्यय ( नाश ) होता है, किन्तु 
द्र्याथिकरष्टि से जीवद्रब्य न उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है ॥ 


भर्थात्‌ द्रव्यहष्टि मे न मोक्ष है प्रौर न मोक्षमार्ग है तथा न सम्यर्इष्टि है और न मिथ्याइष्टि है, क्योकि ये 
सब पर्यायें हैं । 
“यहापि शुद्धाश्मरचिपरिच्छितिनिश्चलानुभूति लक्षणस्प संसारावसानोत्पन्न कारण समयसारपर्यायस्य 


बिनाशों भवति, तथोेव केवलज्ञानाविव्यक्तिकप्प कार्यसमयसारपययस्योत्पावश्च, भवति तथाप्पुप्रयपर्यायपरिणताश्म 
बरष्यस्वेन झरौष्पर्व पदार्थत्वाविति ।” ( प्र. सा गा. १८ टोका ) 


शुद्धात्मा की रुचिरूप सम्यक्‌श्रद्धान, उसी का सम्यरज्ञान तथा उसी की अनुभूति में निश्चलतारूप चारित्र; 
इम रत्नत्रयमय लक्षण को रखनेवाले सपार के भ्रत मे होनेवाले कारणसमयसाररूप मोक्षमार्गपर्याय का यद्यपि नाश 
होता है और उसीप्रकार केवलब्ान झादि की प्रगटतारूप कार्यसमयसारझूप सोक्षपर्याय का उत्पाद होता है तो भी 
दोनों ही पर्यायों मे रहनेवाले प्रात्मद्रब्य का ध्रौ्यपना रहता है । 


यहाँ पर भी यही बतलाया गया है कि पर्यायदृष्टि मे हो मोक्षमा्गपर्यायथ का ब्यय और मोक्षपर्याय का 
उत्पाद सभव है । द्वव्यइष्टि मे, उत्पाद व ध्यय न होने के कारश न मोक्ष है और न मोक्षमार्ग है । 


उप्पत्तोव विणातो वव्वस्प प णरिय अत्यि सब्भावों । 
विगमुष्वादधुकत करेंति. तस्तेव पज्जाया: ॥११॥ ( पं० का० ) 


टीका- ' द्रव्याब्पिंणायासनुत्पादमनुच्छेर॑ं सतत्वभावमेवद्रव्यं । तदेव पर्यावाभिंणायां सोत्पादं सोच्छेदं 
घावदो दष्यम्‌ । 


द्रब्यइृष्टि से द्रव्य को उत्पादरहित, विनाशरहित सत्स्वभाव वाला जानता चाहिये, किस्तु पर्यायदष्टि से 
उत्पादवाला, विनाशवाला जानना चाहिये | 


ध्यगितत्य धोौर कृतित्व ] [ ११४७ 
/जानावरणादिभावा:व्रव्यकर्स पर्याया: सुष्ठ संश्लेवरवेणानादिसंतानेन बद्ास्तिष्डस्ति ताव॒तू, यदा कालादि- 
लब्धिवशाएदू वा-सेद रत्नत्रमात्मक ब्यवहारनिर्चयमोकमार्गलभते तदा तेषां शानावरणादि भावानां द्ृष्यपावकर्मरूप- 
पर्यायाणासलप्ताव विनाश छृत्वा पर्यायाविकनपेनाभूतपुव लिदों भवति, ब्व्याधिकतयेस पूर्जमेव लिद्धरूप इति बातिक॑ ।” 
( पं. का या. २० को ता व टीका ) 


इस संतारीजीव का अनादिधभ्रवाहरूप से ज्ञानाव रणादि आठों कर्मों के साथ संश्लेषरूप बंध चला आ रहा 
है। जब कोई भव्यजीव कालादि लब्घि के वश से भेदरत्तत्रयस्वरूप ब्यवहारमोक्षमार्ग को और अभेदरत्तत्रयस्वरूप 
निश्वयमोक्षमार्ग को प्राप्त करता है तब वह भव्यजीव उन ज्ञानावरणादि कर्मों की द्रव्य और भावरूप अवस्थाओों 
का नाशकरके पर्यायइष्टि से सिद्धभगवान हो जाता है। वह सिद्धपर्याय पूर्व में कभी प्राप्त नहीं हुई थी, उस लिद्ध- 


पर्याय को प्राप्त कर लेता है। द्रव्यदृष्टि से तो पहिले से ही यह जीव स्वरूप से ही सिद्धरूप है। अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टि 
में मोक्षमार्ग संभव नही है । 


एकात पर्यायदृष्टि से बौद्धमतरूप दूषण भ्राता है भौर एकान्त द्रव्यडष्टि से साख्यमतरूप दृषण धाता 
है, क्योकि 'क्षणिकेकांतरूप बोद्धमत लित्यंकांतरूप सांस्यमतं । ऐसा आपषंवचत है। जेनसते पुनः परस्परसापेक्ष- 
दश्यपर्यापश्वाश्षास्ति दूषणण ।! किन्तु जैनमत में परस्पर सापेक्ष द्रव्यइष्टिपर्याय दष्टि मातने से कोई दूषण नही आता । 

“यश्ववि शुद्धनिश्चयेन शुद्धों जीवस्तथाविपर्धायायिकनयेन कर्थंचित्परिणा मिल्वे सत्यनाविकर्मोदयवशाद्रासाश,- 
पाधिपरिणाम गृह्हाति स्फटिकवत्‌ । यवि पुनरेकतिनपरिणामी भवति तवोषाधि परिणामों न घठते ।' 


अजमेर से प्रकाशित समयतार पृ० ३०१ | 


यद्यपि शुद्धतिश्वयनय से जीव शुद्ध है फिर भी पर्यायदष्टि से कथंचित परिणामोपना होनेपर अनादिकाल 
से धाराप्रवाहरूप से चले आये कर्मोदय के वश से यह जीव स्फटिक पाषाण के समान ही रागादिरूप उपाधि परि- 
शाम को ग्रहण करता है। यदि द्रव्यदष्टि के एकान्त से यह जीव पब्रपरिणामी ही हो तो इस जीव का रागादि 


उपाधिछप परिणाम कभी घटित नहीं हो सकता है। जब एकान्तद्रव्यहष्टि मे इस जीव के रागादि परिशाम घटित 
नहीं हो सकते तो मोक्षमार्ग भी घटित नहीं हो सकता ॥ 


“वर्षायाधिकनयविभाग देतमनुष्य विरूप विनश्यति जोव:॥। ने नश्यति कंश्चिट्वव्याधिकलय विभार्ग:। 
पस्मादेव निश्यानित्पस्थभाषं जोवरूप | 


यह जीव पर्यायइष्टि से देव, मनुष्य प्रादि पर्यायों के द्वारा विनाश को प्राप्त होता है | द्रव्यडष्टि से जीव 
माश को प्राप्त नहीं होता है। इसप्रकार जीव नित्य अनित्यस्वभाववाला है। द्रव्य दृष्टि से जीव नित्य अपरिणामी 
है और पर्याय इष्टि से अनित्य परिणामी है। जो एकात से जीव को नित्य अपरिणामी मानते हैं वे सांखयमतवालो 
के समान मिथ्यादष्टि हैं । 


“स॒ जीवो मिध्याइष्टिरनाहुतो शातवर्य । कथ मिध्याहरिठः ? इति लेतू यददेकांतेव नित्यक्रुटस्थोंदपरिणामों 
टंकोल्कीर्ण: तांवयसतबतू । 


जो एकांतद्रव्यइष्टि से जीव को नित्य कुटस्थ अपरिणामी और टंकोरकीरां मातता है तो वह साध्यमतवालों 
के समान सिध्यादुष्टि है अहंतमत का मानते बाला नहीं है । 


यद्षपि द्रव्यदृष्टि से सर्व जीव एक समान हैं उनमे कोई भेद नहीं है तथापि पर्यायरष्टि से जीव तीनप्रकार 
का है । भी कुत्दकुम्दालार्थ मोक्षप्राभृत मे कहते हैं-- 


११४८ ] [ ९० रतनचन्द जैत मुख्तार ॥ 


तिपपारोें सो अप्पा परमंतर वाहिरो दु बेहीणं । 

तत्य परो शाइज्जइ अतो बाएण चयहि बहिरप्प ॥ ४ ॥ ( मोक्षप्राभृत ) 
बहिरम्तः परश्वेति त्रिधात्पमा सर्ववेहिषु । 

उपेयात्तत्र परम सध्योपायात्त बहिस्त्यजेतु ॥ ४ ॥ ( समाधितंत्र ) 


सर्वप्राणियों मे बहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा इसप्रकार तोनप्रकार की आत्मा है। भात्मा के उन 
तीन भेंदों ( पर्याय ) में से बहिरात्मा को छोडकर अन्तरात्मा के उपाय से परमात्मा भ्रवस्था का ध्यात करो । उस 
परमात्मारूप पर्याय के ध्यान से जीव की मोक्ष की प्राप्ति होती है । 


ते सब्यस्थवरिष्ठु, इटठ अमरासुरप्पह्ाणेहि। 
ये सहहंति जोवा वेसि दृक्खाणि छोयंति ॥ १९-०१ ॥ प्रवचनसार 
"एवं निर्दोषपरमात्मभद्धावान्मोक्षो भवतोति कथनरूपेण तृतीयस्थले गाया गता ।”” 
स्वगंवासी देव तथा भवनत्रिक के इन्द्रों से पुजनीय ग्रौर सब पदार्थों में श्रेष्ठ ऐसे परमात्मा का जो भव्य 
जीव श्रद्धान करते हैं उनके सब दुख नाश को प्राप्त हो जाते हैं। इसतरह निर्दोष परमात्मा के श्रद्धान से मोक्ष 
होता है, ऐसा कहते हुए तीसरेस्थल मे गाथा पूर्णो हुई । 
प्रमात्म प्रवस्या जीव की पर्याय है, उस परमात्मपर्याय के श्रद्धान ब ध्यान को मोक्षमार्ग बतलाया 
गया है । 
थी अपृतचन्द्राचार्य का निम्न कलश भी दृष्टव्य है-- 
प्रपरिणति हेतोमोहिनाम्नोउनु भावा--- 
बविरतमनुभाव्य व्याप्तिकल्माधिताया: । 
सम परमविशुद्धिः शुद्ध चिन्मान्रमृर्ते-- 
संवतु समयसार व्यास्ययंवानुभूर्त: ॥ ३ ॥ 
थ्रो अभ्ृतचन्द्राचाय कहते हैं--यद्यपि शुद्धद्रब्यदष्टि कर तो मैं शुद्ध हु चंतन्यमात्र मूर्ति हूं। परन्तु मेरी 
परिणति ( पर्याय ) मोहकर्म के उदय के कारण मेली रागादिरूप हो रही है। शुद्धात्मा की कथनीरूप जो यह 
समयसारय्रन्थ है, उसकी टीका करने का फल यह चाहता हूँ कि मेरी परिणति ( पर्याथ ) रागादि से रहित होकर 
शुद्ध हो प्र्थात्‌ भेरे शुद्धस्वरूप की प्राप्ति हो । 


इस कलश में थी अपृतचम्ताचायं की वर्तमान अशुद्धपर्याय पर इष्टि रही है, जिसकी शुद्धि के लिये टीका 
रची गई है। यही मोक्षमागं है | 


तस्‍्वार्थसृत्र में श्रोमदुमास्वामी आचार्य ने सम्यस्दर्शत का लक्षण इसप्रकार किया है-- 
"्तरवार्थ भ्रद्धान सम्परदर्शनम ॥। २ ॥ जीवाजीवाज्बबन्धसंवर निज रामोक्षास्तस्‍्वम्‌ ॥ ४ ॥ 
जीव, भजीव, बास्रव, बन्ध, संवर, निर्जरा और मोक्ष इन सात तत्त्वों का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है | 


यहाँ पर 'पर्यायइष्टि मिथ्याइष्टि/ के सिद्धांत को माननेवाला कहता है कि (जीव और अजीब हन दो 
द्रष्यों का श्रद्धात सम्यग्दर्शन है! इसप्रकार सूत्र की रचना होनी चाहिये थी, क्योंकि आख्रव, बच, सबर, निर्जरा 
और मोक्ष वे तो पर्यायें हैं। इसपर क्री अकलंकदेब 5त्तर देते हैं-- 


व्यक्तित्व धौर कृतित्व ] [ ११४९ 


/'अनेकास्तार्ण । व्रव्याधिकर्यावाधिकयोगृ नप्रधानभावेन अपंणानपंणलेदातु ज्रीवाभीवयोरातवादीनां 
स्पावन्तभविः स्पादनस्त्वि: । पर्यावाविकगुणभावे ब्र्याविकत्राधाश्यात्‌ आखवाबिध्रति नियतपर्यायार्थानर्प णातू अनावि 
पारिणामिकर्चतन्याचेतन्यादि ब्रव्या्धापणाहु जास़वादीनां स्याज्जीवेपीये बास्तर्भाव:। तथा वब्यायिकगुणभावे पर्याया- 
थिकप्राघान्याइ आज़वाविप्रतिनियतपर्थायाथिकार्पणाह अनाविपारिणासिक्चेतत्यारतत्यादिद्रव्या्थाज्वपणाद आजा" 
वीनां जीवाजीवयो: स्पादनस्तर्भावः । तवपेक्षया स्पादुपदेशो5्धबानू ।” | ते. रा. वा, ] 


वस्तुत: जीव, अजीव और आस्रव आदि में परस्पर भेद भी है ओर भ्रभेद भी है ऐसा अनेकांत है, अतः 
झनेकातइ॒ष्टि से विचार करना चाहिये। पर्यायइष्टि गौण होने पर और द्रव्यदष्टि को प्रधानता रहने पर अनादि 
पारिणामिक जीव भ्रौर अवीबद्रव्य की मुख्यता होने से भाद्नवादि पर्यायों की विवक्षा न होने पर उन आज़ब प्रादि 
पर्यापों का जीव और भ्रजीव मे अस्तर्भाव हो जाता है, अतः जीव और श्रजीव इन दो पदार्थों का श्रद्धान सम्यग्दर्शन 
है। किन्तु जिससमय उन श्रास्रवादि पर्यायों को पृथक्‌-पृथक्‌ ग्रहण करनेवाली पर्यायाधिकदृष्टि की मुस्यता होती है 
तथा द्रग्यदुष्टि गौणा होती है तब आश्रवादि पर्यायों का जीव और अजीब में अन्तर्भाव नहीं होता । अतः पर्यायइष्टि 
से हन आखव आदि पर्याय का उपदेश साथंक है निरथंक नहीं है । अर्थात्‌ आजस्रव, बंध, सवर, निजेरा, मोक्ष इन 
पर्यायों का श्रद्धात सम्यरदर्शन है, यह उपदेश पर्यायरष्टि से यथार्थ है । 


एकास्त मिथ्या मतो का समूह प्रनेकान्त नहीं है, क्योकि उनके मतो मे नयो में परस्पर सापेक्षता नहीं है । 
कहा भी है--- 


ते सावेब्जा सुणया णिरवेक्खा ते थि दुण्णया होंति। 
सयल वयहार-सिद्धि सु णयादों होदि वियमेण ॥२६६।॥ [सवा का अ ] 


संस्कृत टोका--'सापेक्षाः स्वविपक्षापेक्षा सहिता) ।”” 


जो नय सापेक्ष हो अर्थात्‌ अपने विपक्ष की अपेक्षा करते हैं वे सुनय होते हैं। यदि नय निरपेक्ष हो प्र्थात्‌ 
विपक्ष की अपेक्षा से रहित हो तो दुनंय होते हैं। द्रब्परष्टि यदि पर्वावरष्टि सापेक्ष है तो सुइष्टि है यदि द्र॒व्यइष्टि 
पर्यायदृष्टि से निरपेक्ष है तो कुदृष्टि है । 


श्री अमृतचख्राचायं ने भी कहा है--- 


एते परस्परापेक्षा) सम्यग्लानस्थ हेतवः । 
निरपेक्षा: पुनः सन्‍्तो सिध्याज्ञानस्थ हेतव: ॥ ५१ ॥ [त. सा. प्र, अ. ] 


ये नय यदि परस्पर सापेक्ष रहते हैं प्र्थात्‌ अपने विपक्ष की अपेक्षा रखते हैं तो सम्यग्ञानके हेतु होते हैं 
भौर यदि निरपेक्ष रहते हैं अर्थात्‌ अपने विपक्ष की अपेक्षा नहीं रखते हैं तो मिथ्याज्ञान के हेतु होते हैं। यदि द्रव्य 
हृष्िह पर्यायदषिट सापेक्ष है और पर्यायदष्टि द्रव्यर॒ष्टि सापेक्ष है तो सम्यर्दर्शन व सम्परज्ञान की कारण है। यदि 
द्रव्यशष्टि पर्यायदुष्टि निरपेक्ष है और पर्यायदष्टि द्रव्यहष्टि निरपेक्ष है तो मिध्यादर्शन व मिथ्याज्ञान के कारण हैं। 


जिसप्रकार “त देवा: ।” इस सूत्र के आधार पर यदि कोई देवपर्याय का निषैध करने लगे तो वह विद्वान 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि उसने पूर्वापर प्रकरण भनुसार सूत्र का अर्थ नहीं समझा । इसीप्रकार "मे धुख्वी-बुःो, 
से रंक राव छहढाला के हस वाक्य के आधार पर सम्पादक जेत सन्देश 'पर्यायदृष्टि मिथ्यारष्टि' ऐसा सिद्धाम्त 
बना लेवें तो यह उसकी भूल है, क्योकि उन्होंने पूर्वापर प्रकरण पर दृष्टि नहीं दी। प्रकरण इसप्रकार है-- 


११५४० ] [ प॑० रतनचन्द जैन मुख्तार! 
चेतन को है उपयोगरुप विभमृरति चिनमृरति अनूप | 
पुदगल नभ धर्म अधर्म काल, इनसे स्यारो है जोब चाल ॥ 
ताकों न जान बिपरोत सान, फरि कर वेह में मिज पिछास । 
में सुक्ती-वुःख्यो में रंक राव, सेरो धन गृह गोधन प्रभाव ॥ 
मेरे सुत तिय में सबलदोन, बेकप सुभग सूरख प्रणोन | 
लग उपजत अपनो उपज जान, तन मशत लापको नाशमान ॥॥ 


जो कोई जीव के लक्षण उपयोग को स्वीकार नहीं करता, किन्तु शरीर को ही आपा मानता है, शरीर 
की उत्पत्ति से अपनी उत्पत्ति और शरीर के नाश से झ्पना ताश मानता है। शरीर के सुख मे अपने आपको सुखी 
और शरोर के दुःख में अपने आपको दुःखी मानता है उसको यहाँ पर मिथ्याइष्टि कहा है। जिसको अपनी श्ञान- 
निधि की खबर नहीं दै, बाह्यनिधि के कारण अपने आपको रक व राव मानता है, उसको यहां पर भिधथ्याद्ष्टि 
कहा है । 

छह॒ढाला मे पर्यायदृष्टि को मिथ्यादृष्टि नहीं कहा है बल्कि पर्यायदृष्टि का उपदेश दिया गया है और 
पर्यायदृष्टि से मुक्ति बतलाई है। वह कथन इसप्रकार है-- 


“यहु सानुष परजाय, सुकुल सुनियों जिनवानों। 
इह विधि गये न सिले, सुमणि ज्यों उदधि समानो |” 

“बहिरातमता हेप जानि तजि, अन्तर आतम हज । 
परमातम को ध्याय निरंतर, भो नित आलनन्व पूर्ज ॥! 


बद्धनाभि चक्रवर्ती पर्यायदृष्टि से विचार करते हैं-- 


“से चफक्री पद पाय निरन्तर भोगे भोग घनेरे, 
तो भी तनिक भये नहीं पूर्ण, भोग मनोरथ सेरे ।” 


इस पर्यायदुष्टि को रखते हुए भी वज्ञनाशिचक्रवर्ती मिथ्यादृष्टि नहीं हुए । 


'वर्यायदृष्टि मिथ्यादुष्टि' यदि इस सिद्धांत को मान लिया जाय तो अनित्य, अशरण, झंसार, अशुदि 
झादि भावनाओं का श्रद्धान करनेवालो के मिथ्यात्व का प्रसग प्रा जायेगा, क्योकि ये भावना पर्यायदृष्टि की अपेक्षा 
से संभव है। द्रव्यदृष्टि की अपेक्षा से अनित्य आदि भावना संभव नहीं है, क्योकि द्रव्यदृष्टि में नित्यता स्वीकार 
को गई है । 


राजा शाया उछंत्रपति, हाथिग के असवार | 
मरना सबको एक दिन, अपसी अपनो बार ॥ 
बल बल वेई देवता, सात विता परिवार । 
मरतो विरियां लीव फो, कोई न राखनहार ।॥ 
बास बिना निर्धत दुःझो, तृष्णावश धनवान । 
कहूं न सुख ससार में, सब जग देशो छाम ॥! 


इसप्रकार पर्यायदृष्टि से श्रद्धा कश्नेवाला मिध्य।दष्टि नहीं है, प्रपितु सम्यग्दष्टि है। 


व्यक्तित्व झौर क्ृतित्व ] [ ११४५१ 


सामायिक पाठ में भ्पने दोषो की पर्यावदृष्टि से तिम्नप्रकार प्रालोचना करनेवाला मिश्यादृष्टि नहों हो 
सकता बह तो सम्यरदृष्टि है -- 
हा हा! में बृठ अपराधी, भब्रस ल्लीवन राशि विशाघी। 
यावर को जतन न कोनो, उर ले करुता नहाों लीनो ॥ 
एक: सदा शाश्यतिको ममात्मा, विनिर्मलः साधिगम स्वभाव: । 
बहिसेंवा: सम्त्यपरे समस्ता, न शाश्वता: कर्मंभवाः स्वकीयाः ॥। 


सामायिकपाठ के इस श्लोक मे यह नहीं कहा गया कि द्रव्यदृष्टि सो सम्यर्दुष्टि और पर्यायदृष्टि सो 
मिध्यादृष्टि । यहाँ पर यह बतलाया गया है कि मेरी आत्मा एक है भौर सदा शाश्वत है। यह द्रथ्यदुष्टि से कघन 
है। मेरी आत्मा निर्मेल और साथिग्म है, यह स्वभावदृष्टि से कथन है। कर्मेजनित भ्रौपाधिकभाव मेरे स्वभाव 
नहीं हैं और नाशवान हैं यह विभावपर्यायदृष्टि से कथन है । 


यहाँ पर द्रव्यदृष्टि से आत्मा सदा शाश्वत भर्थात्‌ अनादि-भनस्त बतलाया गया है। प्रात्मा प्रनादिकाल 
से कर्मों से बधी हुई है अतः शुद्ध नहीं है + मतः द्रब्याथिकनय का विषय शुद्ध या श्रशुद्धात्मा नहीं है, किन्तु शुद्ध व 
अशुद्ध विशेषणों रहित सामान्य आत्मा है । श्री बेवप्तेम आचाय ने आलाप पद्धति मे कहा भी है-- 


“निजनिजप्रदेशसमूहेरखण्डवुस्था स्वभाव विभाव पर्यायान्‌ द्रवति द्रोष्यति अदुद्वदिति द्रव्यम 

जो अपने-अपने प्रदेशतमूह के रा अखण्डपने से भ्रपनी-अपनी स्वभाव-विश्वावपर्यायों को प्राप्त होता है, 
होवेगा भौर हो चुका है, वह द्रव्य है । 

यदि द्रब्यदृष्टि का विषय शुद्धद्रध्य माता जाय तो बहू विभावपर्पायों को प्राप्त नहीं हो सकता । भतः 
द्रव्यदृष्टि का विषय, णुद्धाणुद्ध विशेषणों से रहित सामान्य प्रात्मा है । 


श्री अमुतखन्वाघार्य ने भी प्रवतनसार गाथा १० की टीका में 'ऊध्वंतासामान्यलक्षणे द्रव्ये” शब्दों द्वारा 
द्रन्‍्प का लक्षण ऊध्वंतासामान्य बत्तलाया है । 


'परापरविवतंव्यापि बद्रव्यमृध्यंता भृदिव स्थासाविषु । परीक्षामुख 


पृ ओर उत्तर पर्यायों मे रहनेवाले द्रव्य को ऊध्बंता सामान्य कहते हैं। जैसे स्थास, कोश, कुशूल, घट 
भ्रादि पर्याथों में मिट्टी रहती है । 


यदि द्रव्पदृष्टि के विषयभूत आत्मद्रव्य के साथ शुद्ध विशेषण लगा दिया जाये तो वह भशुद्धपर्यायों मे नहीं 
रह सकेगा, किन्तु संसारी अशुद्धपर्याय मे आत्मद्रव्य रहता है। अतः शुद्धाशुद्ध विशेषणों से रहित सामान्य आत्मा 
द्रव्यदुष्टि का विषय है । 

'सामान्यनयेन हारखग्दामसूत्रद्रव्यापि ।' प्रबचनसार परिशिष्ड 


सामान्यदष्टि अर्थात्‌ द्रव्यइष्टि से झात्मा सर्व पर्यायों मे व्याप्त होकर रहता है जैसे मोती की माला का 
डोरा माला के काले, पीले, शुक्ल वर्ण वाले सब दावो मे व्याप्त होकर रहता है | 


यह सामान्य प्रात्मा जब छुद्धपर्याय को व्याप्त करके रहता है तब शुद्धपर्याय से तन्‍्मय होने के कारण 
शुद्धास्मद्रव्य कहलाता है। जब अशुद्धपर्याय को ध्याप्त करके रहता है, तब प्रशुद्धपर्याय से तन्मय होने के कारण 
अशुद्ध आत्मद्रब्य कहलाता है। श्री कुन्वकुस्दाचार्य ने प्रधचतलार में कहा भी है-- 


११५२ ) [ प० रतनचन्द जेन मुख्तार ॥ 


परिणमदि जेण ब्रध्व॑ तबकाल तस्मय त्ति पण्णत्त । 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धस्मों सुलेयब्यों ॥८।॥। 
जीवो परिणमद्दि जदा सुहेण असुहेण वा सुहो असुहो । 
घुठण तवा सुद्धों हवदि हि परिणामसब्भावों ॥९॥। 


द्रब्य जिसकाल में जिसपर्याय से परिणमन करता है शर्थाव्‌ जिसपर्याय को व्याप्त करता है उसकाल में 
बह द्रव्य उसका रूप है ऐसा जिनेन्द्र द्वारा कहा गया है। इसलिये घर्मपर्याय को प्राप्त आत्मा को घर्मात्मा जानना 
चाहिए! जीव जब शुभपर्याय से परिणमन करता है भ्र्थात्‌ शुभपर्याय को प्राप्त करता है, तब बह जीव स्वय शुभ 
हो जाता है। वही जीब जब अशुभपर्याय से परिणमन करता है पर्थात्‌ अशुभपर्याय को प्राप्त करता है तब वह 
जीव स्वय भ्शुभ हो जाता है। जब वही जोव शुद्धभाव से परिणमन करता है अर्थात्‌ शुद्धपर्याय को व्याप्त करके 
रहता है, तब वह जीव स्वय शुद्ध हो जाता है, क्योकि जीव परिणमन स्वभाववाला है। इन तीनो अवस्थाओं में 
रहनेवाला जो सामान्‍य आत्मद्रव्य है वह द्रव्यदष्टि का विषय है। “ताते द्रव्यदप्टि करि एक दशा है, पर्यायरष्टि 
करिं अनेक अवस्था हो है, ऐसा मानना योग्य है। सो शुद्ध-अशद्धजवस्था पर्याय है । इस पर्याय भ्रपेक्षा ( ससारी व 
सिद्ध मे ) समानता मानिए सो यहु भिध्याइष्टि है | तातें आपका द्रव्य पर्यायरूप अवलोकेगा। द्रव्यकरि सामान्य 
स्वरूप अवलोकना, पर्यायकरि विशेष अवधारता । ऐसे ही चितवन किए सम्यग्दष्टि हो है। जाते सांचा प्रवलोके 
बिता सम्यग्दष्टि कंसे नाम पावे” ( सो. सा. प्र. ) 

श्री गौतमगणघर प्रथमोपशमसम्यकत्व को उत्पन्न करनेवाले जीव की योग्यता का कथन इसप्रकार 
करते हैं-- 

उबसामेंतो कम्हि उबसासेदि । अबुसु वि गबोसु उबसासेदि । चढ़ुसु थि गवोसु उबसतामेंतो पचिदिएसु 
उबसामेवि, णो एडंदिय विगलिदियेसु । पचिविएसु उबसामेतो सण्णीसु उवसामेदि, णो असण्णोसु । सण्णोसु उबसामेतो 
गरुभोबवकलिएस उबसामेदि, णो सम्मुष्छिमेस्‌ । गब्सोवककतिएस उबसामेंतों पज्णत्तएसु उबसामेदि णो अपज्जलएस। 
पज्ञराएस उचसामेतों सखेज्जवस्साउमेस्‌ वि उबसामेदि, असखेज्जवस्साउगेस थि ॥ धवल पु ६ प २१८ 

अर्थ--दर्शनमोहनी यकर्म को उपशमाता हुआ यह जोव कहाँ उपशमाता है ? घारों ही गतियो मे 
उपशमाता है | चारो ही गतियो में उपशमाता हुप्रा पचेन्द्रियों में उपशमाता है, एकेन्द्रिय और विकलेन्द्रियो मे नहीं 
उपशमाता है। पचेन्द्रियों मे उपशमाता हुआ प्ज्ञियो मे उपशमाता है, असज्ञियों में नहों उपशमाता। सज्ञियों मे 
उपशमाता हुआ गर्मोपक्रान्तिकों ( गर्भजजीवों ) में उपशमाता है, सम्मूच्छिमों मे नहीं ग्रभोपक्रान्तिको में 
उपशमाता हुआ पर्याप्तकों मे उपशमाता है, अपर्याप्तको मे नहीं, पर्याप्तकों में उपशमाता हुआ सख्यातवर्ष की 
झायुवाले जीवो मे भी उपशमाता है और भ्रसख्यातवर्ष की आयुवाले जीवो में भी उपशमाता है। अर्थात्‌ उपशम- 
सम्यनत्व उत्पन्न करता है । 


गणघर ने सम्यकत्वोत्पत्ति का यह सब कथन पर्यायरष्टि से किया है। (पर्यायदृष्टि सिथ्याइष्टि' यदि यह 
सिद्धान्त होता तो गणघर महाराज पर्यायदृष्टि से क्यो कथन करते ? 
भी गुणघराचार्य कषायपाहुड़ मे कहते हैं-- 
सध्यणिरय भवरोसू बीव-समुद्दं ग्रृह जोविस विमारो। 
अधिणोर्ग - अशभिजोग्गे उबसामो होड़ शोद्धव्वों ॥ 
सागारे पट्टुवगों णिद्वुवगों सम्सिमों थे भजियव्यों । 
जोगे अध्णदरम्हिय जह॒ुषश्णगो तेउलेस्साएं ॥ [क. पा. ४३० थ ४३२ | 


ब्यक्तित्व और क्ृतित्व ] [ ११५१ 


सर्वे नरकों मे, सर्वप्रकार के भवनवासी देवों मे, सर्वद्वीय और समुद्दो भे, सर्व व्यन्तरदेवों मे, समस्त 
ज्योतिष्कदेवो मे, विमानवासीदेवों में भ्राभियोग्य जाति के श्रौर झ्ननाभियोग्य जाति के वेवो में दर्शनमोहनीय- 
कम का उपशम होता है। साकारोपयोग में वर्तेमान जीव ही दर्शनमोहनीयकर्म के उपशमन का प्रस्थापक होता है, 
किन्तु निष्ठापक और मध्यम अवस्थावर्ती जीव भजितब्य है। तीनों योगों मे से किसो एक योग में वर्तमान और 
तेजोलेश्या के जघन्य ब्रश को प्राप्त जीव दर्शनमोह का उपशामक होता है। भ्र्थात्‌ उपशमसम्यक्व को उत्पन्न 
करता है । सम्यवत्वोत्पत्ति का यह सब कथन भी पर्यायदृष्टि से किया गया है। इससे स्पष्ट है कि सापेक्ष पर्याय- 
हृष्टिट से सम्यक्त्व उत्पन्न होता है । 


द्रब्यदष्टि सो सामान्‍्यदृष्टि, क्योकि “सामान्य ब्रध्य चेकांवाचका: ।” तत्त्वाथंतार 
"पर्पायहुष्टि सो विशेष ष्टि, बयोंकि विशेषश्य पर्यायश्चेकवायका: ।” तत्वाधंसार 
किन्तु सामान्‍य की प्रपेक्षा विशेष बलवान होता है। कहां भी है-- 
/सामान्यशास्त्रतों तुतं विशेधों बलवानु भवेत्‌ । 


सामान्य शास्त्र ते विशेष बलवान है, क्योंकि विशेष ही ते तोक निर्णय हो है। इमसीलिये कुम्वकुन्दाचायं ने 
पश्चास्तिकाय के मोक्षमार्ग प्रूक दूसरे भ्रधिकार मे जीवतस्व का पर्यायों की भ्रपेक्षा विशेष कंथत किया है। गाषा 
१०६ में ससारी व मोक्षपर्याय की अपेक्षा से जीवतत्व का कथन है। गाया ११० से १२२ तक हर्द्िय, गति, भव्य, 
अभव्य, कर्त्ता, भोक्ता आदि पर्यायों को अपेक्षा सपारीजीव का विशेष कथन है ॥ जीवपदार्थ के कथन का उपसंहार 
करते हुए भ्रो कुन्दकुन्दाचार्थ लिखते हैं-- 


एक्ममिगस्म जीव अण्शेहि वि पज्जएहि बहुगेहि । 
अभिगच्छदु अज्जीव णाण तरिवेहि लिगेहि॥ १२३ ॥ ( पंचाह्तिकाय ) 


इसप्रकार अन्य भी बहतसी पर्यायों द्वारा जीव को जानकर, ज्ञान से श्रल्य ऐसे जड़ लिंग द्वारा अगीव- 
पदार्थ को जानो | 


यदि द्रव्यदृष्टि सम्पर्दृष्टि तथा पर्यायदुष्टि मिथ्यादृष्टि ऐसा सिद्धान्त होता तो भरी क्रुन्वक्ुम्वाचाये सोक्ष- 
प्रार्गप्ररपक अधिकार मे जीवपदार्थ का पर्यायो की अपेक्षा क्यों कथन करते तथा भरी अप्ृतचन्द्राचार्य 'बहुनि: पर्षाये। 
जीवमधिगच्छेतू ।' अर्थात्‌ बहुतपर्षायों द्वारा जीव को जानो ऐसी आज्ञा क्यो देते ? 


यथार्थ इष्टि से पदार्थ सामान्य-विशेषात्मक है । जिसकी मात्र सामात्य पर दृष्टि है, विशेष ( पर्याय ) पर 
दृष्टट नहीं है, वह्‌ सम्यग्दष्टि नही हो सकता है । 


२७ मई १६९७१ के जेनसन्देश के सम्पादकीय लेख में जो प्रवबचनसार का उल्लेख है प्रब उसपर विचार 
किया जाता है । 


उक्त सम्पादकोय लेख में प्रबडलनसार गाथा १८९ की टीका का कुछ भाग उद्छत किया गया है, किन्तु 
इस टीका का द्रव्यदृष्टि या पर्यायदृष्टि से कोई सम्बन्ध नहीं है और न इस टीका का मिध्यादुष्टि या सम्यर्दृष्टि से 
कोई सम्बन्ध है, वह ठटांका इसप्रकार है-- 


११५४ ] [ प० श्तनचन्द जैन मुख्तार! 


“रागादिपरिणाम एवात्मनः कर्म, एवं पृष्यपापद् तल । रागपरिणामस्पेबात्मा कर्सा तस्येबोपादाता हाता 
चेत्पेष शुद्धद्रव्यनिकृपणात्मकों मिश्वयनथ:ः, यस्‍्तु पुदूगलपरिणाम आत्मनः कर्म सः एवं पुष्यपापद त पुदगलपरिणाम- 
स्पात्मा कर्ता तस्योपादाता हाता चेति सोउशुद्धतष्यनिरूपणात्मकों व्यवहारतयः। डउभ्ावष्येतौततः, शुद्धाशुद्धस्वेनों- 
सयया द्व्यस्य प्रतोयमानत्वात्‌ । किन्त्वत्र निश्चयनय: साधकतमत्वादुपात्त: साध्यस्य शुद्धत्वेन द्रव्यस्थ शुद्धश्वद्योतक- 
त्याप्निश्वपनय एवं साधकतमो न पुनरशुद्धत्वद्योतकोव्यवहारतयः ॥१८९।।” प्रबच्चनसार । 


यहाँ पर रागादि परिणामों को आत्मा के कर्म दौर आत्मा उन रागादि का कर्त्ता आदि है ऐसा कथन 
करनेवाले नथ को शुद्धद्रव्य का निरूपण करनेवाला निश्चयनय कहा है | पौद्गलिक कर्म आत्मा के कर्म भोर आत्मा 
उन पौदगलिक कर्मों का कर्त्ता आदि है ऐसा कथन करनेवाले नय को प्रशुद्धद्रव्य का निरूपण करनेवाला व्यवहार- 
नय कहा है | 


यहाँ पर शुद्धदरव्य व निश्चयनय तथा अशुद्धद्रव्य व व्यवहारतय ये शब्द किस प्रभिप्राय से प्रयोग किये 
गये हैं, इसको समभने के लिये अध्यात्मनयों के स्वरूप का ज्ञान होता अत्यन्त प्रावश्यक है। अध्यात्मतयों का 
कथन इसप्रकार है-- 


"पुनरप्यध्याश्मभाषया नया उच्यन्ते | तावन्मूलनयों द्वो निश्चयों व्यवहारश्च | तन्र निश्चयनपो5भेदविषपों, 
ध्यवहारों भेवविषयः । ततश्र निश्चयों द्विविध: शुद्धनिश्वपोडशुद्धनिश्वयश्ल । सत्र निरपाधिकगुणगुण्यभेवविषयक: शुद्ध" 
निश्चमों यया केवलज्ञानावयों जोव इति । सोपाधिकविषयोपशुद् निश्वयों यथा मतिज्ञानादयों जीव इति। व्यवहारो 
दिविधः सद्भृतव्यवहारोपसदुभूतव्यवहारए्यतत्रकवस्तुविषयः सद्भुतव्यवहारः । भिश्नवस्तुविषयोपसदूभूत व्यवहार: । 


अर्ध-- फिर भो अध्यात्मभाषा से नयों का कथन करते हैं । नयो के दो मूल भेद हैं, एक निश्चयनय और 
दूसरा व्यवहारनय । निश्चयनय का विषय अभेद है और व्यवहारनतय का विषय भेद है। निश्चयनय दो प्रकार का 
है १. शुद्धनिश्वयनय, २ भअ्रशुद्धनिश्वयनय । उनसे से जो नय कमंजनित रागादिविकार से रहित गुण-शु(झी को 
झभेदरूप से ग्रह करता है वह शुद्धतिश्चयनय है | जंसे केवलज्ञानादिस्वरूप जीब है । जो नय कम॑जनित रागादि 
विकारसहित गुण ओर गुणी को अभेदरूप से ग्रहण करता है वह अशुद्ध निश्वयनय है। जैसे मतिशानादिस्वरूप जीव 
है व्यवहारनय दो प्रकार का है। १. सद॒भूतव्यवहारनय, २ प्रसदभूतव्यवहारनय । एक वस्तु को विषय करनेवाला 
सदभूतव्यवहारनय है। भिन्न वह्तुप्रों को विषय करनेवाला अप्दुभूतब्यवहारतय है । 


प्रवर्धनसार गाथा १८९ की टीका मे जो भ्रात्मा को रागादि परिणामों का कर्त्ता और रागादि परिणामों 
को कर्म कहा गया है, वह एक ही वस्तु में कर्ता कर्म के भेदरूप से कथन है अत वह सद्भूतव्यवहारनय का कथन 
है | पोद्गलिककर्म गब्रात्मा के कम और आत्मा पोदगलिक कर्मों का कर्त्ता है, यह कथन असदभूत व्यवद्वार का है, 
क्योकि पुदुगल और भात्मा ये दो भिन्न वस्तु हैं। शुद्धनिश्वयनय का विषय तो रागादि विकारीभावो से रहित 
शुद्ध आत्मा है । 


श्री कुन्वकुस्वाचार्य ते तथा उनके टीकाकार श्री अमृतचन्द्राचायं ने निश्चय घोर व्यवहार इत दो हो शब्दों 
का प्रयोग किया है। भेद प्रति-भेदों का निर्देश नहीं किया है । जहाँ पर शुद्धनिश्वयनय को निश्चय कहा गया है, 
वहाँ पर शुद्धनिश्चयनय को अपेक्षा अशुद्धनिश्वयन्य को व्यवहार कह दिया गया है । जहाँ पर असद्भूतव्यवहारनय 
को व्यवहार कहा गया है, बहाँ पर असदुभूतव्यवहार की अपेक्षा सद्भूतव्यवहारनय को निश्चय कहा गया है । 


व्यवितत्व और कृतित्व ] [ ११५५ 


प्रवचनसार गाया १८९ की टीका में 'शुद्धदरव्य' का प्रयोजन निरुपाधि-आत्मद्रब्य से नहीं है, बयोकि 
निरुपाधि-आत्मद्रव्य रागादि विकारीपरिणामों का कर्ता नहीं हो सकता है, किन्तु 'एकद्रव्य' से प्रयोजन है, क्‍योंकि 
रागादि परिणाम का कर्त्ता व कम दोनों एकद्रव्य की पर्यायें हैं। “निश्वयनय! का प्रयोजन सदुभूतव्यवहारनय है, 
क्योंकि एकद्रव्य मे कर्त्ता कर्म का भेद सदृभूतव्यवहारनय का विषय है। व्यवह्ारनय” का प्रयोजन असद्भूतव्यवहार- 
नय से है, क्योकि सोपाधि आत्मा और पौद्गलिककर्मों में अर्थात्‌ दो भिन्न वस्तुओं मे कर्त्ता-कर्म का सम्बन्ध बत- 
लाना असदुभूतव्यवहारनय का विषय है । 

इसप्रकार प्रबचतसार गाया १८९ की टीका का द्रव्यइष्टि व पर्यायदुष्टि से कोई सम्बन्ध नहीं है बतः 
दरष्यदृष्टि व पर्यायदृष्टि की चर्चा में प्रबचनसार गाथा १८९ को टीक्षा का उल्लेख करना भ्रप्रासगिक है । 


२७ मई १९७१ के जेनसदेश के सम्पादकीय लेख में प्रवचनसार गाया ९४ का उल्लेख है। इस गाथा में 
'जे पम्जयेसु णिरवा जोवा परसमधिग त्ति णिहिट्ठा ।' जो यह कहा गया है, वह एकान्त पर्यायदृष्टिवालों की अपेक्षा 
से कथन है | जैसा कि श्री अमृतचन्द्राचाय को टोका के 'निरगंलेकान्तहृष्टयो” शब्दों से स्पष्ट है। सापेक्ष पर्यायदृष्टि- 
वाला भी मिथ्यादृष्टि है, ऐसा नहीं कहा गया है । 


यदि द्रव्यदष्टि भी निरपेक्ष पर्याय दृष्टि है तो वह भी भमिश्यादुष्टि है। श्री जयसेताथार्थ ने प्रबचनसार 
गाथा ९३ की टीका में कहा है--- 


“वज्जयघूढा हि. परसमया--पस्मादित्य॑भृतव्रद्यगुणपर्यापपरिज्ञानपूढा अथवा नारकाविपर्पापरुपों म 
भवाम्यहुसिति सेदविज्ञानपूढ़ाश्य परसमया मिध्याहष्टयों भवन्तीति ।” 


पज्जयमूढ़ा हि परसमया भर्थात्‌ जो इसप्रकार द्रव्य, गुण, पर्याय के यथारथंज्ञान से मूढ है, भ्रथवा मैं नारकी 
आदि पर्यायरूप सर्वार्थ नही हू इसप्रकार भेदविज्ञान मे मूढ है वह वास्तव में मिथ्यादृष्टि है । 


परत: सापेक्ष द्रव्यदृष्टि सुदृष्टि, निरपेक्ष द्रव्यदृष्टि मिथ्याइष्टि। सापेक्ष पर्वायदृष्टि सुदृष्टि, निरपेक्ष पर्याय- 
दृष्टि मिथ्याइष्टि । 


प्रबतनसार गाथा १० में कहा भी है-- 
“जश्यि बिणा परिणाम अस्यो अत्यं विरेष्ट परिणामों ।” 


इस लोक मे पर्याय के बिना पदार्थ नहीं है भौर पदार्थ के बिता पर्याय नहीं है । प्रदेश की प्रपेक्षा पर्याय 
धौर पर्यायी अपृथक्‌ हूँ । 


अतः सापेक्ष पर्यायदृष्टि मै मोक्षमार्ग संभव है ! 
--जणे. ग. मई-जन 973/ पुकुटलाल, बुलश्दक्हर 
भावस्त्री को मोक्ष सम्मव, द्रव्य स्त्रो को नहीं 
शंका--भावस्त्रो को मोक्ष कहा गया है । यहाँ पर सावस्चों से बसा प्रयोजन है 


[स--जित मनुष्यों का शरीर तो द्रश्यपुरुष रूप हो, किन्तु उनके स्त्रीवेद नोकधाय का उदय हो ऐसी 
भावस्वियों को मोक्षगति सम्भव है। जिन मनुष्यों का शरीर भी द्रव्य स्तीरूप है । ऐसी स्त्रियों अर्थात्‌ महिलाबों 


११५६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुश्तार: 


को मोक्ष नही होता है, क्योकि उनके उत्तमसंहनन का अभाव है तथा वे वस्त्र का त्याग नहीं कर सकतीं और वस्त्र 
का प्रहण भाव प्रसयम का झ्रविनाभावो है । 


अंतिमतिय संहष्णस्तुवतओ पुण कम्मभूमिमहिलाणं । 
आबविमतिगसंहुडण णत्थित्ति जिणेहि गिहिंद्दं ॥ ३२॥ गो. के 


अर्थ -- कर्म भूमियो की स्त्रियों के भ्रन्त के तोन अर्द्धां नाराचादि सहनतनों का ही उदय होता है । वबजद॒षभ- 
नाराचसंहनन आदि प्रथम तोनसहनल कर्म-भूमिया स्त्रियों के नही होते हैं। ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है। 


'न ताप्ता भावसंयमोउल्ति भावातंयमाविनाभावि वस्त्राद्य पादानान्यथानुपपत्ते ।/ धवल पु. १ 7. ३३४ । 


उन द्रव्यस्त्रियों के भावसतयम नहीं है, क्योकि भावसंयम के मानने पर, उनके भाव असंय्मस का अविना* 
भावी यक्तत्रादिक का ग्रहण करना नही बन सकता है | 


को. ग. 23-2-7/श५7 जे. म. जैन 
निरन्तर मोक्ष जाने पर भी जीवराशि का कन्नो श्रमाव नहीं होगा 


शंका-- विदेहक्षेत्र से सदा आत्मा मुक्ति को जाने का क्रम सतत चालू है । अतः इस तरह मुक्ति जाने का 
क्रम भालू रहा तो एक बिन जगत्‌ क्या जीव आत्मा से दवाली नहीं हो जावेगा ? 


सम्राधान--जीवो का प्रमाण अनन्तानन्त है। जिसमे से व्यय होने पर भी जिसका भ्रन्त न हो उसको 
झननन्‍्तानन्‍्त कहते हैं, अन्यथा एक को भी अनन्त की सन्ञा हो जायेगी पदट्खण्डायम पुस्तक १, पृष्ठ ३९२ पर कहा 
भी है--यदि सव्यय और तिराय राशि को भी प्ननस्त न माना जाबे तो एक को भी अनन्त के मानने का प्रसग आ 
जायेगा। व्यय होते हुए भी अनन्त का क्षय नही होता है, यह एकान्त नियम है।” घटद्खण्डागस पुस्तक ४, पृष्ठ 
३३८ पर कहा दै-- भ्यय के होते रहने पर भी अनन्तकाल के द्वारा भी जो राशि समाप्त नहीं होतो है, उसे 
मह॒षियों ते अनन्त” इस नाम से विनिदिष्ट किया है ।” 


+णें. स. 30--58/५॥/ ध, रा. घोडके, परली बेजनाथ 


संसारी जोवराशि का कमी भ्रम्ाव नहीं होगा 


शंका--लोक मे जोब अनन्तानन्त हैं फिर भी वे अपने प्रमाण में जितने हैं उतने ही हैं। तुतन जीज 
उत्पन्न महों होता! है । इनमे से ६०८ जीव ६ माह ८ समय सें निरंतर मोक्ष जा रहे हैं जिसके कारण इन जीबों की 
संख्या में व्यूनता अवश्य पड़ेगी । इस ऋम से अनन्त कल्पकाल व्यतीत होनेपर संसार से जीवों का अभाव होता 
चाहिये । 


समाधान-- यद्यपि जीव नृतन उत्पन्न नहीं होते और मोक्ष जाने से संसारी जीवों के प्रमाण में न्यूनता 
भी आती है, किन्तु जीवों का प्रमाण अनन्तानन्त होने से ससार से जीवो का कभी भी प्रभाव नहीं होगा। आय 
बिता व्यय होने पर भी जो राशि समाप्त न हो उसको भ्रनन्तानन्त कहते हैं यदि ऐसा न माना जावे तो एक 
संख्या को भी अनन्तानन्त होने का प्रसंग आ जावेगा । धवल पुस्तक १ पु० ३९२, पुस्तक ४ पु० इ३८॥ 


--जें. म॑ 27--58 /ए/ आ,. कु, जेग, बहगांव ( टीकमगढ़ ) 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ ११५७ 


द्रव्यगुण पर्याय-गुरण 


द्रष्य व गुर 


शंका--व्रव्य की सिद्धि गुर्णों के समुदाय से होती है या कैसे, क्योंकि गुणों के समुवाय को व्रथ्य कहते हैं 
भोर ऐसा भो कहते हैं कि द्रव्य के आकय गुण हैं पर एकगुण मे दूसरागुण नहीं है तो क्या गुण व्रग्य के आधित है 
या गुणों का स (बाय सो द्व्य है ? 


समाधान--द्रव्य का लक्षण सतत! कहा है। त० सू० ५॥२९। सत्‌” का लक्षण “उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य! है 
सुत्र ३० । भतः द्रव्य की सिद्धि 'सत्ता' से प्रथवा एक हो समय में होनेवाले उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य से होती है । द्वब्य 
तो अखण्ड है जिसमे प्रतिसमय उत्पाद-व्यय-धौव्य होता है। ध्रौब्य श्रण को गुण तथा उत्पाद, व्यय अश को पर्याय 
कहते हैं। अत; द्रव्य को गुणपर्यापवाला कहा है। हरएक द्रथ्य मे भ्रनन्त शक्तियाँ होती हैं, क्योकि एक द्रव्य से 
नानाकार्य होते हुए देखे जाते हैं जैसे श्रग्ति के दाह, ताप, पाचन, प्रकाश प्रादि कार्य प्रौर ये शक्तियाँ कभी नष्ट 
नही होती । एक शक्ति दूसरी शक्तिरूप नहीं हो जाती और न एक शक्ति दूसरी शक्ति का कार्य करती है। अतः 
एक शक्ति में दूसरी शक्ति का अभाव है अथवा एक शक्ति अन्य दूसरी शक्ति से रहित है। इन शक्तियों का नाम 
गुण है । अतः मोक्षशास्त्र अ० ५ सूत्र ४१ में गुण का लक्षण व्रव्याक्वानिंगु णा: गुणा: कहा है । इन गुणों की और 
गुणों की सत्ता भिन्न-भिन्न नहीं है । जो द्रव्य के प्रदेश हैं वे ही प्रत्येक गुण के प्रदेश हैं, किन्तु सश्ञा, सख्या, लक्षण 
ग्रादि की अपेक्षा से द्रव्य और गुण में भेद है । द्रव्य प्रवयवी भौर गुण अवयव है । अवयव-प्रवयवी से सर्वथा भिन्न 
नहीं होता है। इन अपेक्षाओ को रखकर यदि यह कहा जाबे कि गुणों का समुदाय द्रव्य है तो कोई बाधा नहीं है, 
किन्तु इसका अभिप्राय यह नहीं है कि प्रत्येकपुण की सत्ता भिन्न-भिन्न थी और इनको मिलाकर द्रव्य बना है जिस- 
प्रकार ईटों के मिलने से मकान बनता है। 


-जें. स. 4-0-56|५]| क, दे. गया 
धर्म व गुण में प्रन्तर 
शंका--धर्म और गुण में क्या अन्तर है ? 


समाधान--वस्तु मे गुण भी होते हैं प्रौर घमं भी । गुण स्वभावभूत हैं । इनकी प्रतीति पर-निरपेक्ष होती 
है। धर्मों की प्रतीति परसापेक्ष होती है। पर्यायानुसार घर्मों का आविर्भाव व तिरोभाव यथासभव होता रहता है। 
जीव मे ज्ञानदर्शन, सुख, वीयं आदि असाधारणगुण व वस्तुत्व, सब, प्रमेयत्व आदि साधारणगुणो की सत्ता और 
प्रतीति परनिरपेक्ष व स्वाभाविक है। छोटा-बडा, पितृत्व, पुश्रत्व, गुरत्व-शिप्यध्व आदि धर्मे-सापेक्ष है। यद्यपि इन 
धर्मों का सद्भाव जीव मे है पर ज्ञान आदि के समान स्वरसतः गुण नही है। इसप्रकार गुण और धर्म मे अन्तर है । 
गुणों को भी 'घर्म' शब्द के द्वारा कहा जा सकता है इसप्रकार युण तो धर्म हो सकते हैं, किन्तु सभी धर्म गुण नहों 
हो सकते । 


-जजै. मं. 27--58/५| कपुरीदेयी गया 


११५८ ] [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार । 


गुणी व गुण में तादात्म्पता तथा कथंजित्‌ भेदा भेद 


शंका--गुणो में गुण सर्वांग में व्यापककूप से रहते हैं या एक देश में ? यदि गुणी में गुण सर्वाग में व्यापक 
हैं तो गुण में गुणो भ्यापक सानना पड़ेगा, गुण ओर गणी में भिन्नता किसप्रकार है ? 


समाधान--ग्रुण और गुणी का तादाश्म्यसम्बन्ध है । अतः गुणी में गुण सर्वाग व्यापक है। कहा भी है-- 


'आत्मा हि समगुणपर्यायं ब्रध्यम्‌ इति वचनातू शानेन सहहीनाधिकत्व-रहितत्वेम परिणतत्वाशत्परिमाण: ।' 
प्रबधनसार गा २३ होका । 


द्रव्य गुण भौर पर्याय के बराबर है हीताधिक नहीं है इस आषंबचन के प्रनुसार भात्मा अपने ज्ञान ग्रुण से 

हीन अधिकरूप न होकर परिणमित होता है, अत. प्रात्मा ज्ञानप्रमाण है। यदि ज्ञान को आत्मा के बराबर न माना 
जाय तो हीन होने पर आत्मा के अचेतनपनरा आजायेगा । यदि अधिक मानता जाय तो ज्ञान के अवेतनपता 
आाजायगा । भरी छुम्वकुन्दाचायं ने भी इसी बात को कहा है-- 

णाणप्पमाणमादा ण हुवदि जस्सेहु तस्स सो भादा । 

होणो वा बहिभो था णाणादों हववि धुवसेव ॥॥२४!।॥ 

हीणो जबदिसो आदा तब्णाणमवेदर्ण ण जाणावि। 

अहिओ या णाणावों णारोेण विणा कह जाणादि॥२५॥ प्र० सा० 


इस जगत में जिसके मत मे आत्मा ज्ञानप्रमाण नहीं है, उसके मत में वह आत्मा प्रवश्य ज्ञान से हीन हो 
भ्रथवा अधिक होना चाहिये | यदि वह झात्मा ज्ञान से हीन हो तो वह ज्ञान अचेतन द्वोने से नही जानेगा और यदि 
ज्ञान से भ्रधिक हो तो ज्ञान के बिना अचेतन हो जाने से आत्मा कंसे जानेगा ? 

गुणी में अनन्त गुण हैं अतः गुणी किसी भी एक गुण के आश्रय होकर नही रहता है, किन्तु ग्रुण-गुणी के 
आश्रय होकर रहता है। 

दृव्पाक्रया नि णा गुणा: ॥ ५॥४१ ॥। [ तस्याधंसूत्र 


जो निरन्तर द्रव्य मे रहते हैं भोर स्वय अन्य गुणों से रहित है वे गुणा हैं । 


“प्रद्मपि कथ डिचदू व्यपदेशादिभेव-हेल्वपेक्षया द्रध्यावन्ये, तथापि तदव्यतिरेका सत्परिणामारु्च ।” 
[प्र सि. ४४४२ ] 


यद्यपि सज्ञा, स्स्या, लक्षण तथा प्रयोजन की भ्रपेक्षा गुण-गुणी में क्थंचितु भेद है तथापि द्रव्य के परि- 
णाम को अपेक्षा ग्रुण-गरुणी मे भेद नहीं है । 


“गण गुणीकोः प्रविभक्त प्रदेशश्वाभावात्‌ ।” [ प्रब्चनसार गा० १०६ टोका ] 
ग्रेण ओर गुणी मे भिन्न प्रदेशस्व का अभाव है अर्थात्‌ जो गुणी के प्रदेश हैं वे ही मुण के प्रदेश हैं । 
“एबमपि तयोरन्यश्वमस्ति तत्लक्षण सद्भावातृ्‌ ।”” [ प्रवबचनसार गा० १०६ ] 


गुण-गुणी में प्रदेश भेद त होने पर भी ग्रुण-गुणी में अन्यत्व है, क्योकि प्रत्यत्व का लक्षण असद्भाव छनमें 
पाया जाता है । 


>>जै, ग. 6-4-69|शा।/ रो, ला. जन 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] [ ११५९ 


किसी भी गुण की एक समय में दो पर्याय नहीं होती 


शंका-चेततागुण की एकसमय में ज्ञान ओर वर्शनरूप दो पर्यायें होतो हैं । इनमें से शान को प्रत्येकसमय 
सें पाँच पर्यायें और दर्शन की चारपर्थायें होती हैं। मतः एक गुण की एफसमय में एकपर्याय होतो है यहु॒तसिद्वान्त 
गलत है। ( सोनगढ़ से प्रकाशित संद्धान्तिक चर्चा )। 


समाधान--आत्मा मे ज्ञान प्लौर दर्शन ऐसे दो भिन्न-भिन्न ग्रुण हैं। इन दोनों गुणों का काये प्रकाश 
करना है। अतः सामास्य से इन दोनो गुणों की चेतना सज्ञा दे दी गई | ज्ञान ओर दर्शनचेतना की पर्यायें नहीं हैं 
किन्तु चेतना के भेद हैं । ज्ञान यद्यपि एक गुण है किन्तु ज्ञानावरणकर्म के कारण उसके पाँच भेद हो जाते हैं। जंसे 
कमरे में प्रकाश एक ही है, किन्तु दीवार मे चार खिडकियो के द्वारा आने के कारण वह प्रकाश चारप्रकार का हो 
जाता है। दीवार हट जाने पर पूर्ण प्रकाश है और बह प्रकाश एकप्रकाररूप हो जाता है' दीवार के कारण 
जितना प्रधकार था वह भो समाप्त हो जाता है । इसीप्रकार ज्ञानावरण कम के क्षय हो जाने पर केवलज्ञान एक- 
प्रकारख्प रह जाता है। चार खिडकियों में से जिस जिस छिडकी के कपाठ बन्द हो जाते हैं उन-उन खिड़कियों में 
से प्रकाश भ्राना बन्द हो जाता है भौर शेष खिडकियो के आगे पड़दा लगा होने के कारण प्रल्प प्रकाश प्राता है। 
यदि पड़दा गहरा होता है, तो प्रकाश अल्पतर हो जाता है ९ 


इसीप्रकार मतिज्ञाद, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मनःफर्यंयशान ये चार खिडकियाँ उस ज्ञानावरणरूप 
दीवार मे हैं। इनके द्वारा छद्मस्थावस्था मे ज्ञान होता है। इत चार खिडकियों मे से यदि अवधिज्ञान या मन पर्य य- 
ज्ञान या दोनो के सर्वघातिया स्पर्धकोदयरूप कपाट बन्द हैं तो इनके द्वारा ज्ञान नही होगा । मतिज्ञान और श्रुत- 
ज्ञान के सर्वेया सर्वधातियास्पर्धंकोदयरूप कपाट बन्द नहीं होते, किन्तु देशघातिस्पर्धकोदयरूप पर्दा पड़ा हुप्ना है। 
उस पड़दे की विभिन्नता के कारण मतिज्ञान और श्लुतज्ञान मे भी विभिन्नता हो जाती है। ज्ञान के मतिज्ञान आदि 
खघारो भेद कमंकृत हैं, स्वाभाविक नही हैं। स्वाभाविक तो एक केवलश्ञात है । 


भ्री कुन्वकुस्दाचाय ने कहा भी है-- 
जीबवो उबओगमओ, उवभोगों जाणदसणों होई । 
णाणुवओगो दुधिहो, सहावणाणं विभावणाणं त्ति ॥१०॥॥ 
केवलसिदियरहियं, असहाय ते सहावबणाण त्ति। 
सश्णाणिदर वियप्पे विहाबणाणं हवे बुबिडं ॥११॥ 
सण्णाण चउ भेय, मदिसुब ओही तहेव मण पज्ज । 
अण्णाणं तिवियष्प॑ मदिआई भेव दो चेव ॥१२॥ 
तह दंसणउबभोगो, ससहावेबर-वियप्पदो दुबिहों । 
केबलमिदियरहियं त सहावसिदि भणिदं ॥१३॥ 
चबख्‌ अचव्खू भोहों तिव्णिधि भ्रणिदं विभावविच्छिति ॥१४॥ [ नियमसार ] 
जीव उपयोगमय है | उपयोग ज्ञान गौर दर्शन के भेद से दोप्रकार का है। ज्ञानोपयोग दोप्रकार का है, 
एक स्वभावज्ञान, दूसरा विभावज्ञान अतीन्द्रिय असहाय जो केवलज्ञान है सो स्वभावज्ञान है। सम्परशान और मिथ्या 


ज्ञान के भेद से विशभावज्ञान उपयोग दोप्रकार का है। मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्यय के भेद से सम्यग्शानोपयोग 
चारप्रकार का है। कुमति, कुश्नत, कु प्रवधि के भेद से मिध्या जश्ञानोपयोग तीनप्रकार का है | इसीप्रकार दर्शनोपयोग 


११६० ] ( पं० रतनचन्द जैन मुख्तार! 


भी दोषकार का है, एफ स्वभाव दूसरा विभाव | अतीन्द्रिय और झसहाय केवलदर्शनस्वभाव दर्शनोपयोग है। चक्नु, 
प्रचक्षु और अवधि दर्शन के भेद से विभावदर्शनोपयोग तीनप्रकार का है । 


इसप्रकार श्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग के कर्मकृत भेदो मे से प्रध्येक भेद एक-एक वेभाविकगुणा हो जाता 
है। प्रत्येक भेद की एफसमय में एक हो पर्याय होती है, किसी भी भेव को एकसमप में दोपर्याय नहीं होती है। 
ज्ञानावरण और दर्शनावरखकर्मों का क्षय हो जाने से स्वाभाविकज्ञान और स्वाभाविकदर्शन एक-एकरूप हो जाता है। 
कमेंकृत भेदों का अभाव हो जाता है । जंसे एक बड़े कमरे को दीवारों के द्वारा विभाजन करने पर प्रत्येक भाग 
एक भिन्न कमरा बन जाता है। एक ही समय में उनमे से किसी भाग मे अंघकार हो सकता है और दूसरे भाग में 
प्रकाश हो सकता है। भ्रंधकार और प्रकाशरूप ये दो पर्याय क्या उस बडे कमरे की हैं ? ये परस्पर विरोधी दोनों 
पर्यायें उस बड़े कमरे की नही हैं, किन्तु भिन्न-भिन्न भागो की हैं। इन दोनों पर्यायों को एक ही बडे कमरे को 
कहना महान भूल है। अतः एकगुण की एकसमय में एक ही पर्याय होती है यह निविवाद सिद्धान्त है जो कुयुक्ति 
के द्वारा खंडित नहीं हो सकता है। दीवारो के क्षय हो जाने पर वह बडा कमरा एकरूप हो जाता है, तब उस बड़े 
कमरे की एकसमय में एक ही पर्याय होगी, दो पर्यायें नहीं हो सकतीं ।* 


--णा. ग. 24-6-76/ए| ण. ला. जेंग 
शक्ति थ व्यक्ति 
शंका-- जनसंवेश में लिखा है-- ह्रव्यशक्ति को व्यक्तता पर्यायशक्ति है ।” इस लक्षण में क्या आपत्ति है ? 


समाधान--शक्ति का कार्यकारीरूप परिणत हो जाना शक्ति की व्यक्तता है। अन्य परमाणुप्रों के साथ 
बंध को प्राप्त होने पर परमाणु में स्कन्धरूप परिणमन करने की शक्ति को व्यक्तता है । शक्ति को व्यक्ति की शक्ति 
कहना कहाँ तक उचित है, श्राप स्वयं बिचार कर लेवें । भव्यजीव मे मोक्ष जाने की शक्ति है । जब जीव मोक्ष को 
प्राप्त होता है तब उस द्रव्य-शक्ति की व्यक्ति होती है ॥ 


जे, ग. 7-2-66/5/ २. ला. जेंन, मेरठ 


शंका--जनसंदेश में अध्टसहुस्ती कारिका ४२ में से 'सर्वथा' शब्द पर टिप्पणी “शक्तिरुपेण द्रव्यपर्यायवरूपेण 
था ।/ उद्धृत करते हुए लिखा है--''इससे स्पष्ट है द्रव्यशक्ति की व्यक्ति का नाम हो पर्यावशक्ति है।” क्‍या इस 
टिप्पणी का यह अभिप्राय है ? 


१. दि0 ९८-८-७४ को एक पत् में श्री भवाहरलालणी को आपने लिखा धा--णो रपर्न डग्द्रिय के 
द्वारा जाना जाय वह हफाॉन गुण हैं। उम्र गुण के ४ भेद हैं । प्रव्येक भेद की दो पर्यावें होठी हैँ। चार प्रकार के 
स्पन्न॑ गुण की ४ पर्यायें एक सपय में हो सकती हे | ते चार पर्वायें एक गुण की नहीं है। सामान्य से चेतना गुण 
एक है । किग्तु उम्के दो भेद है, अठः प्रत्येक भेद को भिन्न-भिन्न पर्याव होगी। झाम्रान्य से मुतिक गुण एक हें ? 
किन्तु उसके एप, रस, गन्ध व वर्ण; ये धार भेद होते हैं । अठः चारों की पृथक-पृथक्‌ पर्बायें होंगी । क्या ये 
चारों एक मुतिक गुण की हें या भिन्न-भिन्न दो भेदों की कल्पना की हैं ? एक गुण के प्रत्येक भेद की एक समय में 
एक ही पर्वाय होगी, अन्यथा पर्याय का लक्षण बाधित हो जायगा [ क्रमवर्तिन: पर्याय: न तु॒सहवर्तिनः ] स॒क्ष्म 
ठतरव तक पहुँच न होने के कारण ड्रसप्रकार की अनेक भूलें होती है। “रतनचन्द मुख्तार" 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] ( ११६१ 


समाधाम---अध्टसहुन्नी पृ. १८८ टिप्पण मं. ४ 'सवंधा' शब्द के स्पष्टीकरण के लिए है जो इस प्रकार है--- 
“शक्तिग्यक्तिरुपेण द्रध्यपर्यायकृपेण बा।' 'यदासतु सर्वया कार्य! कारिका ड२ में 'सवंधा' शब्द का अभिप्राय यह है कि 
जो कार्य शक्तिकृप से भी असत्‌ है व्यक्तिरूप से भी असत्‌ है, द्रव्यछप से भी भ्रसत॒ है पर्यायरूप से भी असत्‌ है वह कार्य 
स्वंथा प्रसत होता है। कारिका ४२ मे सवंधा शब्द का यह अभिप्राय नहीं है कि द्रब्यशक्ति की व्यक्ति का नाम ही 
पर्यायशक्ति है, क्योंकि यहां द्रव्यशक्ति व पर्यायशक्ति का प्रकरण द्वी नही है। द्रव्य शक्ति की व्यक्ति पर्यायशक्ति है, 
ऐसा नहीं कहा गया है और न यह सम्भव है । भव्यजीव में मोक्ष जाने को द्रव्यशक्ति है। जब वह मोक्ष पहुँच जाता 
है तो द्रव्यशक्ति व्यक्त होती है तो क्‍या मोक्ष पहुँचने पर मोक्ष जाने की पर्यायशक्ति उत्पन्न हुई ? ऐसा कोई नहीं कह 

सकता है । 
--जै. ग. 7-2566/7₹| २. ला. जेन, मेरठ 


स्कन्ध इन्द्रियगाह्मय होता है परमाणु नहीं । शब्द स्कन्धजन्य है 


शंका--जे तसंवेश में लिखा है--'अत: परमाणु में शब्दकप परिणत होने को शक्ति विद्यमान है, जहो शब्व 
पर्यायरुप से व्यक्त होती है। इसो तरह परमार में इन्द्रिय प्राह्म होने को भो योग्यता है । तभी तो स्कन्घरूप होने 
पर वे इन्द्रिय प्राह्म होते हैं ।!” इस कथन में बया आपत्ति है ? 


समाधान--पुद्गल की परमाणु ओर स्कन्ध दो पर्यायें हैं। पुदुगल की परमाणुरूप पर्याय सुक्ष्म-सूक्ष्म है 
जो परमावधिज्ञान का विषय भी नहीं है, किन्तु सर्वावधिज्ञान का विषय है । 


/“दरमाणु: सृक््म-सुक्ष्मम, यत्सर्वावधिविषय तत्सुक्ष्मतृब्ममित्यर्थ: |” हथा. क्राति, पृु० १४०। इसलिये 
परमाणु इन्द्रिय ग्राह्म नहों हो सकता । बध के द्वारा परमाणुरूप पर्याय का व्यय होकर स्थुलस्कन्धपर्याय का उत्पाद 
होने पर वह स्कन्धर्पर्याय इन्द्रियगोचर होती है, परमाणु इन्द्रियगोचर नहीं होता है । उस श्कन्ध में पृथक्‌-पृथक्‌ 
परमाणु इन्द्रियगोचर होते हो, ऐसा भी नहीं है। परमाणुरूप पर्याय में दन्द्रिय ग्राह्न होने की योग्यता नहीं है, 
किन्तु स्थुलस्कन्ध में इन्द्रियप्राह्म होने को योग्यता है भौर जो इन्द्रियो द्वारा ग्रहण होने पर थ्यक्त होता है । 


परमाणु मे बध के द्वारा भाषावगंणाहूप परिणत होने की शक्ति है। भाषावगंणारूप स्कन्ध में शब्दरूप 
परिणमन करने की योग्यता है, किन्तु परमाणु में शब्दरूप परिणत होने की शक्ति नही है, वयोकि शब्द स्कन्धघजन्‍्य 
है। ( पच्ात्तिकाय गाया ७९ )। 


-“+जे. ग. 7-2-66/%/ २. ला. जन, पेरठ 


परमाणु मायावग्गंणारूप स्कन्‍्घ का काररा 


शंका-- पचास्तिकाय गाथा ऊप को टोका में आाचाय॑ थो अमृतचखसूरि परमाणु मे शब्द को अव्यक्तकप 
से सी महों मातते हैँ। किस्तु गाया ८१ को टीका से ये भो तथा लाभ्राय श्री जयसेन सो शक्तिह्प से शब्द का 
कारणमूत कहते हैं। इस सबका क्या तात्पयं है ? इससे कया यह लिद्ध नहीं होता कि परमाणु में शब्दरूप परिणसन 
करने की शर्क्ति है ? 

समाधान--पंचास्तिकाव गाया ७६ में स्पष्टरूप से कहा है कि “हो दंधप्पमवों, छंधों परमाणुस्रग 


संधादों ।” प्रर्धात्‌ शब्द स्कधजर्य है ध्रौर स्कध पुद्गलपरमाणुओं के समूहू का सघात है। भाषावगेणारूप ह्कन्ध्र 
जितमें शब्दरूप परिणमन करने की शक्ति है वे तो शब्द के प्रंतरंग कारण हैं जो समस्तलोक में व्याप्त हैं मौर तालु, 


११६२ .] [ प० रतनचन्द जेत मुख्तार: 


ओष्ठ, घठा आदि स्कन्ध शब्द के बहिरंग कारण हैं। इन दोनो कारणो के मिलते से शब्द प्रगट होता है। एक- 
प्रदेशी परमाणु शब्द का न तो प्रंतरंग कारण है और न बहिरग कारण है, किन्तु भाषावगंणारूप स्कसछ का कारण 
है, कयोकि परमाणुसमूह का संघात ही तो भाषावर्गणारूप स्कन्ध है | प्र्थात्‌ परमाणु से भाधषावर्गणारूप परिणमन 
करने को शक्ति है और भाषावर्गणा शब्द का अंतरगकारण है। इस परम्परा से परमाणु को शब्द का कारण कहा 
गया है । 


/वरमाणु: शब्दस्कम्ध, परिणति-शक्ति-स्वभाजातु शब्दकारणम्‌ ।/' 


परमाणुसमूह भाषावर्ग णास्कन्धरूप परिणमन किये बिना प्रत्येक परमाणु पृथक-पृथक शब्दरूप परिणशमन 
करने में प्रशक्य है इसीलिये गाथा ७८ की टोका मे कहा है कि एकप्रदेशी परमाणु को अनेकप्रदेशात्मक शब्द के 
साथ एकस्ब होने मे विरोध है । 


परमाणु एक प्रदेशात्मक होने से जलधारण करने में ग्रशक्य है। किम्तु परमाणुसमृह का बध होकर जब 
चघटपर्यायरूप परिणमन हो जाता है तो घट मे जल धारण करने फी शक्ति उत्पन्न हो जाती है । घट मे जल भर देने 
से घट की जलधारण शक्ति व्यक्त हो जाती है। घट मे जल निकाल लेने पर जलधारणशक्ति तो रहतो है, किन्तु 
शक्ति की व्यक्ति नहीं रहती है। घटपर्याय नष्ट हो जाने पर जलधारण शक्ति भी नष्ट हो जाती है। घटपर्याय 
उत्पन्न होने पर जलधारणाशक्ति उत्पन्न होती है गौर जल भर देने पर जल घारण शक्ति की व्यक्तता होती है । यदि 
किसी की यह मान्यता हो कि एकप्रदेशी परमाणु मे जलघारण की शक्ति है जो कि घटपर्यायरूप उत्पन्न होने पर 
व्यक्त होती है तो उसने शक्ति ओर व्यक्ति का यथार्थ स्वरूप ही नहीं समझा । 


जे. ग. 7-2-66/5%/ र ला ण॑न 
ज्ञानवर्शनगुण, उनको पर्याय व उपयोग 


शंका--शान झोर वर्शन या खेतनागुण की पर्याय हैं या चेतनागुण के दो भेद हैं? यदि ज्ञान और 
बर्शन को खेतना गुण के सेद सामकर दोनों को भिन्न गुण साना जावे तो छप्चस्थ अवस्था में ज्ञान ओर वर्शन बोलों 
गुगपतृ होने चाहिये थे, क्योंकि इनमें दोनों को कोई न कोई पर्याय प्रतिससय रहनो चाहिये ओर यदि ज्ञान व दर्शन 
के खेतनागुण की पर्याय मानी जावे तो केवली धगवात में ज्ञान व दर्शन युगपतृ नहीं होने चाहिये, क्योंकि एकसमय 
में एक गण की दो पर्याय नहों हो सकतों । 


समाधान--ज्ञान भौर दर्शन ये दोनों जीव के स्वतन्त्र भिन्न-भिन्न गुण हैं । जीव के ये दो गुण ही ऐसे हैं 
जो चेतनाझूप हैं अन्य गुण वेतनारूप नहीं हैं प्रत: इन ज्ञान व दर्शन दोनो गुणों को चेतना सज्ञा दी गई है। ध्राठ- 
प्रकार के कर्मों मे ज्ञानावरण ओर दर्शनावरण दो पृथक्‌-पृथक्‌ कर्मों का निर्देश किया गया है। यदि ये दोनो पृथक्‌ 
गुण न होते और एक चेतना गुण ही होता तो ज्ञानावरण और दर्शनावरण के स्थान पर एक चेतनावरण कम का 
निर्देश होता । भ्रतः ज्ञान और दर्शन दो पृथक्‌-पृथक गुण हैं । 


इन दोनों गुणों का विषय भी भिन्न-भिन्न है। शान का विधय बाह्यपदार्थष है ओर दर्शन का विषय अंतरंग- 
पदार्थ है। ज्ञान साकार है और दर्शन निराकार है। 


छप्मस्थ अवस्था में भी ज्ञान की क्षायोपशमिकर्पर्याय भ्रौर दर्शन की क्षायोपशमिक्प्याय युगपतु पाई जाती 
है। मतिज्ञान, अ्रुतज्ञानादि रूप ज्ञान की क्षायोपशमिकर्पर्याय पाई जाती है। अचक्षुदर्शन-चक्षुदर्शनादिछप वर्शनग्रुण 


व्यक्तित्व भोर कृतित्व ] [ ११६३ 


की पर्याय छद्यस्थ जीव के पाई जाती है। केवलीमगवान के ज्ञानगुण को क्षायिकर्पर्याय कैवलज्ञानरूप धौर 
दर्शनगुण को क्षायिकपर्याय केवलदर्शनरूप एकसमय में एकसाथ पाई जाती है। केव्लीभगवान के आवरणकर्म का 
सर्वेया क्षय होगया है अत: उनके दर्शनोपयोग झौर ज्ञानोपयोग भी गुगपत्‌ होते हैं, किन्तु छत्मस्थ के आवरण कर्म 
का उदय है अतः उस उदय के कारण दोनों उपयोग एकसाथ न होकर क्रमशः होते हैं। परन्तु क्षायोपशमिकजान 
ओर दर्शनलब्धिरूप से छप्मस्थावस्था मे भी एक साथ होता है। विशेष के लिए ध. पु. १, ६, ७ वे १३ 
देखना चाहिये । 


--ऐ. ग. 20-6-63/7/ प्र मर्द 
ज्ञान गुण परप्रकाशक है 


शंका- क्‍या शान स्व को नहों जानता ? फिर इसे स्थ-पर प्रकाशक फंसे कहा जाता है । स्पष्ट करें । 


समाधाव--ज्ञान साकार होता है | जंसे दपंण मे परपदार्थों का आकार तो पड़ता है, किम्तु स्व का 
आकार नहीं पडता । ज्ञान मे स्व का आकार नहीं पडता, इसलिए वह स्व को नहीं जानता। दर्शन निराकार 
होता है। इसलिए वोरसेनाजार्य ने अस्तमु खचित्प्रकाश को दर्शन तथा बहिमुंखचित्प्रकाश को ज्ञान कहा है। यदि 
ज्ञान स्व-पर प्रकाशक हां तो दर्शन के लिए कोई विषय नहीं रहता । 


अन्यमत बालो ने दर्शन गुण नहीं माना है। श्रत: न्‍्याय ग्रन्थों मे भी दर्शन गुण का कथन नहीं किया 
गया । उन ग्रन्थों मे ज्ञान को ही स्व-पर प्रकाशक कहा है। इसका विशेष कथन घवल पु० ७ में है। 


--पत्र 9-2-80/ ण. ला. जोंग, भोण्डर 
दर्शनगुण हो भ्रात्मा को जानता है 


शंका--जञाम स्थयं आत्मा को नहीं जानता, वर्शनगुण ही आत्मा को जानता है तो वर्शनगण इसप्रकार से 
जानता है षया कि यह सेरी आत्मा है, ये उसके गुण हैं, यह गुणों है, पह उसको वत्तेमानपर्याथ है आविन्‍ञादि। 
यानी वर्शनगण का विदय स्व” है, सो तो ठोक है, परन्तु वह स्व को गृण-गुणी भेवरूप भी जान सकता है या नहीं। 
यदि हाँ तो, दर्शन का विषय विशेष” सी हुआ । तथा यदि गुण-गुणी का सेव करके दर्शन आत्मा को नहों जाने तो 
किर तो आश्मा के पूरे-पूरे शान का ही अभाव ठहरता है। क्योंकि आत्मा को शञानगुण तो जानता है नहों, ऐसा 
स्वोकार किया जारहा है। किड्च केवलो की 'आरहमा को, आत्मपर्यायों को व अनन्त आत्मगृणों' को उनका वर्शन- 
गुण जाम रहा है या ज्ञानगुण ? जेन न्यायशास्त्रों में शान को स्थपरप्रकाशक कहा गया है तो फिर इस तरहु तो 
जेन न्यायशास्त्र गलत हो गए, क्योंकि बात्तव में तो क्षात्मा का शान परप्रकाशक (पर-ज्ञाता ) ही है तथा न्याय 
में कहा गया है स्थ-पर प्रकाशक । यह उत्तर तो ठोक नहीं होगा कि अम्यमतियों को समझाने के लिए ऐसा किया 
गया है, क्योंकि अन्यमतियों को समझाने के लिए कहीं सिद्धान्त को गलत करके उतके सामने महों रखा जा सकता 
है ? ऐसा करने से तो हसारे भरावक भो छमित हो जाएंगे । 


समाधान--जंनागम में शंकाकार के कथनानुसार ही कथन है। जैनागम का मुझ्य अभिप्राय शिष्य को 
प्रतिबोध कराने का है, क्योंकि अन्यमती आतध्मा में दर्शनगुण है, ऐसा नहीं जानता । उसे समभाते के लिए चेतना- 
गुण को ज्ञानयुण के ताम से कहकर ज्ञान को स्व-पर प्रकाशक कहा गया है जंसे--वालकों या बाल-जनों को सम- 
काने के लिए 'जो चलता है, बोलता है वह जीव है” ऐसा लक्षण कहा जाता है। जब वह कुछ प्रतिबुद्ध हो जाता है 


११९४ ] [ प० रतनचन्द जन मुख्तार । 


तो जीव का प्रन्य लक्षण बताया जाता है! ऐसे ही क्षयोपशम, योग व लेश्या आदि के भिन्न-भिन्न लक्षण 
पाये जाते हैं । 


धवल पुस्तक १ में पृ० १४७ पर कहा है “तत:ः सामान्य विशेवात्मक बाह्या प्रहुणं ज्ञानं, तवात्मकस्वरकूप- 
प्रहणं वर्शनमिति लिद्धम्‌” अतः सामान्यविशेषात्मक बाह्यपदार्थ को ग्रहण करनेवाला ज्ञान है और सामान्यविशेषा- 
स्मक घात्मस्वरूप को ग्रहण करनेवाला दर्शन है। किन्तु ज्ञात सविकल्प है भोर दर्शननिविकल्प है अतः उसमे गुण- 
गुणी का भेद-विकल्प नहीं होता, जेसे केवलज्ञान द्रव्य-गुणो-पर्यायो को जानता तो है, किन्तु उसमें ऐसा विकरुप नहीं 
होता कि यह द्रव्य है, यह गुणा है, यह पर्याय है । केवलज्ञान बाह्यपदार्थों को जानता है और केवलदर्शन आत्मा को 
जानता है ऐसा स्पष्ट कथन जयघबल पु० १, पृष्ठ ३०१ से ३१८ में गाया सख्या १५ से २० मे आया है । अयधवल 
पुस्तक एक के पृ० ३२५-३२६ पर तथा धबला पुस्तक ६ के पृष्ठ ३४ पर भी ऐसा कथन है । 


जैन न्‍्यायशास्त्रो मे चेतना को ज्ञान कहकर ज्ञान को स्वपरप्रकाशक कहा गया है। जैसे जीव का लक्षण 
चेतना न कहकर ज्ञान कह देते हैं । चेतना का उसके मुख्य भेदज्ञान परे उपचार किया गया है। चेतना ज्ञान-दर्शन- 
रूप है अतः चेतना स्व-पर प्रकाशक है। चेतना का उपचार ज्ञान में करने से ज्ञान भी स्व-पर प्रकाशक हो जाता 
है। निर्मित्त व प्रयोजन होने पर उपचार होता है। ( आलाप पद्धति )। यहाँ अन्यमती को प्रतिबोध कराना 
प्रयोजन है; अतः चेतता का उपचार ज्ञान में करने से सिद्धान्त से कोई बाघा नही आती । 


--पतढ -3-80| ज. ला, ज॑ न, भीण्डर 
दर्शनगुण का कार्य 


शंक्ा--वरशंन को स्वप्राहुक ( आत्मप्राहक ) धवल पु० १, ७ आदि में कहा है। तो क्या 'आत्मा का 
शान' दर्शनगूण को पर्पाय है ? क्या केवलवर्शनपर्याय आहमा के समस्त गुणों व पर्यायों को जानती है और केवल- 
ज्ञान आत्मा को नहों जानता है ? 


समाधान-- आन्तरिक आत्मज्ञान दर्शनगुण को पर्याय है, क्योकि वहु अन्तमुख चित्प्रकाश है, किन्तु 
'रोक्षामु' प्रादि न्‍्यायशास्त्रों मे दर्शनगुण का कथन न होने से आत्मजश्ञान को भी ज्ञानगृुण की पर्याव कहा है। 


केवलदर्शन प्रात्मा के सर्वगुण व सदुभावात्मक पर्यायो को जानता है। [ घबल पु० १३८५ ]* 
--पत्र 2-4-80/ण, ला. जन, भ्रीण्डर 
स्वकोय रागदेष दर्शन के विधय हैं 


शंक्षा--अपने स्वयं के रागठ् थों का ज्ञान ( छुद्मस्थ अवस्था में ) शान गूण को होता है या दंत 
गुण को ? 
समाधान--अपने राग-ढ ष की जानकारों दर्शनगुण के द्वारा होगी, क्योंकि ज्ञान साकार होने से पर- 
पदार्थों को जानता है । 
--पत्र 6-5-80| ण. ला, णंग, भीण्डर 


१. "जान आत्मा को नहीं जानता, दर्भ्नन जानता हैं ।'' डस विषय को उपष्ट सम्रग्नने के लिए धवल 
१3०४, थ. १।१४८; वृहद्द्ब्यपंग्रह गाधा ४४ की टीका, जवधवल ११३२६ आदि देखने चाहिए। 


व्यक्तिक्य भौर कृतित्व ] [ ११६९५ 


शंक्ा--क्या ये कयन ठोक हैं ! (१) अपना ज्ञान स्वयं खुद शान को भमहीं जानता (२) अपता ज्ञान 
स्वयं खुद अपनी आत्मा के सिवाय अन्य आत्माओं को जान सकता है 


सम्राघान-- घवलमतानुसार आपका कथन ठोक है । 
-पत् 22-6-80 /ण, ला. णेंग, भीण्डर 


प्रनुणीवी व प्रतिजीबी, ऐसे गुणों के भेद श्रां नहीं हैं 


शंका--अनुजीयो गुण तथा प्रतिजीदोी गुण; ऐसे गुणों के दो भेद पंब्राध्यायी उत्तराध ७४।३७९ में देखने 
में आते है । जेनतिद्धान्तप्रवेशिका मे इसी का अनुसरण विदित होता है। श्लोकवातिक के हिन्दी-अनुवाब में भी 
प्रतिजीवीगृण व अनुजीवीगुण; ये शब्द देखने मे आते हैं [| श्लो० १४४।५३।१५८ ] परन्तु बहु भी स्पष्ट है कि 
प्रझ्चाध्यायी का अथवा तवनुसर्ता का अनुसरण है । परन्तु किसी आपंप्रन्य में ये नाम देखने को नहीं मिलते हैं । 
तब क्या आचार्यों के ग्रन्थों से अप्रमाणित ये भेद प्राह्म हैं अथवा नहीं; स्पष्ट करें ? 


समाधान -- अनुजीबी व प्रतिजीवी; ये आषंशब्द नही हैं, किसी के मनधडन्त हैं। हमे सदा आधषंवाक्यों को 
प्रमाण करना चाहिये । 


-“पताधार 22-0-79/ ण ला णोंन; भ्रीएडर 


(१) नास्तित्वगुण का सदुभाव सिद्धों में कंसे ? 

(२) नास्तित्वस्वभाव भ्नन्तविध होता है । 

(३) नास्तित्व; यह स्वभाव भी है तथा कर्थचित्‌ गुण भी । 

(४) किसी भोी श्राघ ग्रन्थ में प्रतिजोधो-भनुजीबी; ऐसे गुणों के भेद नहीं मिलते 


शंका-सिद्धों के प्रतिजीबो गुण मे नास्तित्वभुण कहा । संसार का नाश कर विया इस अभिप्राप से 
नाहस्तित्वगुण कहा या किल्ती अन्य अधभिप्नाय से ? 


समाधान--आपंग्रन्थो मे किसी भी गुण की “प्रतिजीबी” ऐसी संज्ञा नही है और न गुणों के भेदो में ते 
कोई 'प्रतिजीवी” ऐसा भेद है। अतः 'प्रतिजीबीग्रुण” यह घंज्ञा आग्रन्थानुकूल नहीं है। 


प्राषग्रन्थों मे सामान्य-गुण व विशेष-गुण इसप्रकार गुण के दो भेद हैं। प्स्तिर्व, वस्तुत्व, द्रव्यस्व, प्रभेयत्व, 
अगुरलघुत्व, प्रदेशत्व, चेतनत्व, प्रबेतनश्व, मृतंत्व, अमृरतंत्व ये द्रव्यों के सामास्यगुण हैं। ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑, 
स्पशं, रस, गघ, वर्ण, गतिहेतुत्व, स्थितिद्देतुत्व अवगाहनहेतुत्व, वर्त नाहेतुत्व, चेतनत्व, भ्रचेतनत्व, मूर्ेत्व, अमु्तंत्य ये 
द्रव्यो के विशेष गुण हैं। कहा भी है-- 


“अल्तित्वं बस्तुत्वं व्रष्पत्व॑ प्रसेवर्व अगृरलघुस्य॑ प्रदेशब॑ ेसमत्वमचेतनर्व॑मुर्तत्वममुर्त त्व॑ ब्रभ्याणां दश 
सामास्य गुणा: । शासदर्शनलुखवोर्याणि स्पर्शरसगन्धवर्णा: गतिहेतुश्यं स्थितिहेतुत्वमवगाहनहेतुश्ब॑ बर्लगाहेतुर॒ब॑ चेतम- 
स्वपचेतमत्वं मूर्तेर्बससूर्तस्थ द्रध्याणों बोडश विशेषगुणाः । अलापपढति 


इन गुरों में नात्तित्व का उल्लेख नहीं है, किम्तु सामान्य स्वभावों मे नास्तित्व का उल्लेख है-- 


११६६ ] [ प० रतनचअत्द जैन मुख्तार! 


पन्‍्ते । अस्तिश्वभाव: मास्तिस्वभाव: नित्यस्वावः अनित्यस्वभावः एकस्वभाव: अनेकस्व भाव: 
सेदस्वभाव:ः असेदस्यभाव:ः सथ्यस्वभाव: अभव्यस्वभावः परसस्वभाव: व्रत्याणामेकावश सामास्यस्वन्षाथ: । चेशन- 
स्वभाव: अवेतनस्वभाष: मूर्तत्वसावः अमूरतस्वभावः एकप्रवेशस्यधावः अनेक प्रदेशस्वभाव: विभावस्वभाव. शुद्धस्वभावः 
अशुद्धस्थभावः उपचरितस्वभाव: एसे व्रच्याथां दश विशेषस्वभावाः । जीव पुश्गलयोरेकविशति:।' अलापपद्धति 


यहाँ पर चेतनल्‍्वन्ञाब, अवेतनस्वभाव, मूर्तस्वभाव, भ्रमूलेस्वभाव ये चारो स्वभाव भी जीव और पुद्गल 
दोनों में होते हैं ऐसा कहा गया है। अर्थात्‌ जौव में अचेतनस्वभाव व मूरतस्वभाव तो किसी भ्रपेक्षा शमव है, किंतु 
अचेतनगुण झौर मूरंगुण जीव मे नहीं होते हैं॥ इसी प्रकार पुद्गल मे किसी अपेक्षा चेतन व प्रमूर्त स्वभाव सम्भव 
है किन्तु चेतनगृण व मृतंगण सम्भव नहीं है । 


बंध की अपेक्षा जीव में ककज्ञान औदयिक भावरूप अचेतन स्वभाव है और स्थल परिणमत्र रूप 
मूर्ंस्वभाव है । 


द्रभ्य में पर चतुष्टय की अपेक्षा से नास्ति स्वभाव है। पर चतुष्टय प्रनन्त हैं इसलिये नास्तिस्वभाव भी 
प्रनस्त प्रकार का हो जाता है । द्रव्य मे नास्ति स्वभाव पर की अपेक्षा से माना गया है अतः इसका गुणों मे उल्लेख 
नही किया गया है। किन्तु नास्ति-स्वभाव द्रव्य मे सदा रहता है इस भ्रपेक्षा से इसको गुण भी कह दिया जाता है। 
जैसे प्रबजभनसार गाथा ९५ को टोका मे कहा गया है-- 


५गुणाः विस्तार विशेषाः, ते द्विविधाः सामान्य विशेषास्मकस्वात्‌ । तत्रास्तिर्व॑ं नास्तिस्वमेकत्वसन्यस्य ब्रब्यत्व॑ 
पर्यावश्यं सर्वगतत्वभसबंगतर्व सप्रदेशत्वमप्रवेशल्व मू्ः्वमसूर्तत्थ सक्रियरवसक्रियत्व॑ चेतनत्वमचेतनत्य कु स्वसकर्तु शव 
भोकतृतवमपोकतृरवमगरलघुरव चेत्याववः सामास्यगुणा: । अवगाहुहेतुश्वं गतिनिमिसता स्थितिकारणत्वे वर्ततायतनत्व॑ 
कपादिमसा चेतनत्वभित्यादयों विशेषगुणा: ।” 

यहाँ पर भी भ्री अमृतबर्ाचायं ने “नास्तित्व' को सामान्यगुण तो कहा है, किन्तु भ्रतिजीवी ग्रृण नहीं 
कहा है । 

नास्तिस्वभाव का लक्षण निम्नप्रकार कहां गया है--- 

“परस्वरुपेणाभावान्‌ नास्तिस्वभाव:” ( आलाप पद्धति ) 

परस्वरूप से नही होता नास्तिस्वभाव है। 

नास्तिस्वभाव सामान्यस्वभाव होने से सब द्वब्यों मे पाया जाता है, क्योंकि कोई भी द्रव्य परद्रब्यस्वरूप 
नहीं परिणमता । सिद्ध भी द्रव्य हैं भौर वे भी परद्रब्यस्वरूप नहीं होते, अतः उनमे भी नास्ति स्वभाव है । 

+जें. १ 9-]2-68 |शा!| प्रगनमाला 


सुख गुण का भ्रावारक कर्म मोहनोय भ्रथवा वेदनोय है 


शंका-- फरवरी १९६६ के सन्मतिसंदेश मे श्री प० फूलचन्दजो ने लिखा है कि “कोई एक कर्म सुख गुण 
का प्रतिपक्षी स्वीकार नहीं किया गया है ।” इस पर प्रश्न है कि सुक्षणुण का घालक क्या कोई एक कर्म नहों है ? 


समाधान- सुख का लक्षण भनाकुलता है। भी अमृतच साधा ने प्रबनसार गाया १८ की टोका में 
'अनाकुलत्वलक्षणं सौक्य शब्दो द्वारा सुल का लक्षण अनाकुलता बतलाया है। गाथा २६ ब ५९ को टीका मे भी 
प्रनाकुलता को सुख का लक्षण कहा है । 


व्यक्तित्व और कुतिर्य ] [ ११६७ 


अकुलता की उत्पादक इच्छा है और इच्छा चारित्रमोहनीय कर्मोदिय से उत्पन्न होती है। अतः दिगग्बर 
जैताबायों ने मोहनीयकम के क्षय से सुख की उत्पत्ति होनी बतलाई है-- 


इग्बोधों परमौ तदावृतिहुते, सोख्य व मोहक्षयात्‌ । 
बोय॑ विध्यविधाततो5प्रतिहृत॑ मूर्ति नामक्षतेः ५ 
आयुर्नाशवशात्न जन्ममरणे गोत्ें न गोत्र बिना । 
सिद्धानां न व वेदनीयतविरहा दुःख सुख चाक्षजम्‌ ॥८।६॥ पदा. पथ. 


अध-- सिद्धो के दर्शनावरण के क्षय से उत्कृष्ट अर्थात्‌ केवलदर्शन, ज्ञानावरण के क्षय से उत्कृष्ट अर्थात्‌ 
केवलज्ञान, मोहनीयकर्म के क्षय से सुख, अन्तराय के विनाश से अनन्तवोयं, नामक के क्षय से सूर्तिका प्रभाव होकर 
प्रमूर्तत्व, भ्रायुकर्म के नष्ट हो जाने से जन्म-मरण का अभाव होकर अवगाहनत्व, गोत्र कम के क्षीण हो जाने पर 
उच्च एवं नीच का भ्रभाव होकर अगुरुलघत्व, तथा वेदनीय कर्म के नप्ट हो जाने से इद्रियजन्य सुख दुःख का अभाव 
होकर भ्रव्याबाध गुण प्रकट होता है । 


थ्री तरबार्थवृत्ति अध्याय ९ सूत्र ४४ को टीका में भी “तत्सुखं मोहक्षयात्‌ । ! शब्दों द्वारा यह बतलाया 
है कि निर्वाणसुख मोह के क्षय से उत्पन्न होता है । 


इन आर्षवाक्यों से सिद्ध द्ोता है कि मोहनीयकरम के क्षय से आकुलता का अभाव होता है भोर अनाकुलता 
लक्षणवाला सुख उत्पन्न होता है । इसलिये मोहनीयकर्म सुखगुण का प्रतिपक्षी है। श्रनन्तश्ञान और अनन्तवीये प्रगट 
हो जाने पर अनाकुलतारूप सुख भतन्तसुख सज्ञा की प्राप्त हो जाता है । पर वेदनीयकर्म के क्षय हो जाने पर इस 
सुख की अव्यावाध सज्ञा हो जाती है । इसीलिये कुछ आलचार्यों ते बेदनीयकर्म के क्षय से सुखगुण बतलाया है । 


जह्सोदएण जोवो सुहं थ दुक्ख व पुविहमणहवद्द । 
तस्सोवयक्शएण दु जायबि अप्पत्यणंतसुहो ॥६॥ ध. पु. ७ पृ. १४ 


अर्थ --जिस वेदतीयकर्म के उदय से जीव सुख भौर दुख इस दो प्रकार की प्रवस्था का अनुभव करता है, 
उसी कर्म के क्षय से आत्मस्थ अनन्तसुख उत्पन्न होता है । 


इसप्रकार दि० जैन क्षाचार्यों ने तो मोहनीयकर्म अथवा वेदनीयकर्म को आरस्मस्थ सुख का प्रतिपक्षी 
बतलाया है | 


--बें. ग. 8-4-66/7/२. ला. छ॑ न मेरठ 


१. बोय गुण से योग में कारण कार्य सम्बन्ध है 
२. परमार्थतः योग औौदयिक है भोर उपचारतः क्षायोपशलिक 


शंका--थोर्य आत्मा का स्वतन्त्रगुण है तब उसका योग से क्या सम्बन्ध है ? 


समाधान--क्षायोपशमिकवबोय की इंद्ध से योग में वृद्धि होती है, अतः क्षायोपशमिकवीय व योग मे 
कारण-कार्य-सम्बन्ध है। कहां भी है-- 


११६८ ] [ पं० रतनचन्द जेन मुख्तार: 


“बिरियंतराइयल्स सक््यधादिफद्याणम्दवाभावेण तेसि संतोष्समेण देसधाविफहुयाणमुदए्ण समुग्भवादों 
लड॒खओवसमबवबएस विरियं बड्डुदि त॑ विरियं पष्ष जेण जीवपदेसाणं संकोचविकोजो वडठवि तेग जोगो खओब- 
समरिओ ति वुत्तो । विर्यितराइपलओवसम जणिवबलवड्ि हाणोहितो जबि जीवपदेसपरिष्फंदस्स बड्िहाणोओं होंति 
तो श्रोगतराइपस्मि सिद्ध जोगबहुत्त पसज्जदे ? ण खल्ोबससिपकलादों खहयत्स बलस्स पुधरसदंसगादों । ण लव 
खञ्नोद्समियबलयड्रि-हाणी .हितो बड्डि-हाणीणं गशछमाणों जीवपदेसपरिप्फदो खइयबलादो बड्डिहाणीणं गछछवि, 
अह्पसंगादो । जबि जोगो वोरियंतराइय खमोवसमजणिवों तो सझोगिम्हि जोगाभावों पसज्जवे ? ण. उथयारेणख- 
कोबसप्तियं भाव पत्तत्स भोदइयस्स जोगस्स तत्याभावधिरोहादो + ( ध. पु. ७ पृ. ७५-७६ ) 


अथ-- वीर्यान्तरायक मे के सबंघातोस्पर्धंकों के उदयाभाव से व उन्ही स्पर्धको के सत्वोपशम से तथा 
देशघातीस्पधंको के उदय से उत्पन्न होने के कारण क्षायोपशमिक कहलाने वाला वीय॑ (बल) बढ़ता है तब उस बीय॑ 
को पाकर पर्थात्‌ उस वीयं के कारण चू कि जोवप्रदेशों का सकोच विकोच बढता है, इसलिये योग क्षायोपशमिक 
कहा गया है। यहाँ पर यह शका होती है-- यदि वीर्यान्तिराय के क्षयोपशम से उत्पन्न हुए बल की दुद्धि और हानि 
से प्रदेशों के परिस्पद को बृद्धि भ्ौर हानि होती है, तब तो जिसके अन्तरायकर्म क्षोण हो गया है ऐसे सिद्ध जीव में 
योग की बहुलता का प्रसग आता है ? प्राचायं कहते हैं-- सिद्ध जीव मे योग की बहुलता का प्रसग नहीं आता है, 
क्योंकि क्षायोपशमिकबल से क्षायिकबल निरन्तर भिन्न देखा जाता है, क्षायोपशमिकबल की वुद्धि-हानि से ब्रद्धि- 
हानि को प्राप्त होनेवाला जीवप्रदेशो का परिस्पन्द क्षायिकबल से वृद्वि-हानि को प्राप्त नही होता; क्योकि ऐसा 
मानने से तो भ्रतिप्रसग दोष भरा जायगा । पुनः शका--यदि योग बोर्यान्तरायकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न होता है 
तो समोगिकेवली में योग के अभाव का प्रसग आता है, आचाये कहते हैं कि सयोगिकेवली मे योग के अभाव का 
प्रसंग भी नहीं आता है। क्योकि योग में क्षायोपशमिकभाव तो उपचार से माना गया है, प्रसल मे तो योग 
ओऔदधिकभाव ही है और भ्रौदयिक योग का सयोगिकेवली मे अभाव मानने मे विरोष आता है। 


घट्खण्डागम मे बीर्यान्तरायकर्म के क्षयोपशम के कारण ही योग को क्षायोपशमिकभाव कहा गया है, 

क्योकि वोर्यान्तरायकर्म के क्षयोपशम से वीये मे हानि-वृद्धि होती है घौर वीय की हानि-दृद्धि से योग मे हानिव्द्धि 
होती है, इसप्रकार योग और क्षायोपशमिकवीयं में कार्य-कारणसम्बन्ध है । 

--पौ. ग. 6-7-70/श/ रो. ला. 


योग जीब से कथंचित्‌ भ्रनन्‍्य है, कर्थ चित प्रन्य 


शंका-- २३ विसम्यर १९६४ के जेनसन्देश में समयसार गाया १६४ के आधार पर थह कहा यया कि 
घोग को हध्यप्रत्ययरूप और भावप्रत्पयरूुप से अचेतन ओर चेतन कहा है। इसलिये योग लीवरुप होने से जोब को 
निजशक्ति है । 

समाधान--समयसार गाथा १६४ मे 'मिथ्यात्व, प्रविरति, कधाय ये चेतन भौर अचेतन के भेद से दो 
प्रकार के हैं और जीव के अनन्य परिणाम हैं! यह कहा गया है। परन्तु यहाँ पर यह क्चारणीय है कि जिसप्रकार 
उपयोग जीव का निजपरिणाम होने से भ्रतन्‍्यपरिणाम है क्या उसी प्रकार ये प्रत्यय भी जीव के अनन्य परिणाम हैं । 
थी कुन्दकुन्दस्वामी ने इसका विवेखन गाथा १०९ से ११५ तक किया है जो इस प्रकार है -- 

प्रत्यय अर्थात्‌ बध के कारण जो भास्रव वे सामान्य से चार बघ के कर्ता कहे हैं वे मिथ्याश्व अविरत 


कधाय और योग जानने और उनके फिर तैरद भेद भर्थात्‌ तेरह गुणस्थान मिथ्याइष्टि को भादि लेकर सयोगकेवली 
तक हैं। ये निश्चण ही अचेतन हैं, क्योकि पुदू्गलकर्म के उदय से हुए हैं। वे कम को करते हैं, उनका भोक्ता आत्मा 


ध्यक्तिश्द धोर कृतित्व ] [ ११६९ 


नही होता । ये प्रत्यपगुण ( गुणस्थान ) नाम वाले हैं, वर्योकि ये कर्म को करते हैं, इसकारण जीव तो कर्म का 
कर्ता नहीं है । ये गुण ( गुणस्थान ) ही कर्मों को करते हैं। जैसे जीव से उपयोग अनन्य ( एकरूप ) है। उसीतरह 
यदि क्रोध भी जीव से अनन्य हो जाय प्रर्थातु एकरूप हो जाय तो इसतरह जीव भौर अजीव के एकपना प्राप्त 
हुआ । ऐसा होने से इस लोक मे जो जीव है वही नियम से बंसा ही प्रजीव हुआ । ऐसे दोनों के एकट्व होने में यह 
दोष प्राप्त हुआ । इसी तरह प्रत्यय, नोकमें ग्लोौर कम इन दोनो मे भी यही दोष जानना । अत. क्रोध अन्य है और 
उपयोगस्वरूप आत्मा अन्य है, जिस तरह क्रोध है उसीतरह प्रत्यय ( मिथ्यात्व अविरति, कषाय व योग ), कर्म 
भौर नोकमं से भो प्रात्मा से अन्य है | 


यहाँ पर थ्री कुन्दकुम्बायायं ने योगप्रत्यय को भी अचेतन कहा है, क्योकि पुद्गल कर्मोदय से हुआ है भौर 
यह भी कहा कि यदि उपयोग के समान योग प्रतव्यय को भी जीव से भ्रनन्‍्य मान लिया जाय तो जीव और अजीब 
के एकपने का दूषण आ जायगा । प्रतः योगप्रत्यय आत्मा से अन्य ही है। 


योग पुदगलकर्मोदयकृत झौपाछिकभाव है और समयततार गाथा ५७ मे जीव का ओर ओऔपाधिकभावों या 
सम्बन्ध जल और दूध के समान बतलाया है झौर यह भी कहा है कि ये जीव के नहीं हैं क्योकि जीव उपयोग 
गुणकर अधिक है । 


जल और दूध के सम्बन्ध के समान जीव ओर योगप्रस्यय का सम्बन्ध है इस भ्पेक्षा से योग जीव से 
कथचित्‌ अनन्य है तथा चिदाभास है। कितु योग का ओर जीव का त्रेकालिक तादात्म्य सम्बन्ध नही है। ऐसा 
प्री कुन्वकुस्दाचाय का कहना है ) 


--जे. ग 4-2-66/5 | र. ला. णेंन 
भ्रवगाहनगुण 


शका- अवगाहनशक्ति आकाश में है या कोर व्रध्यो मे भी है। अगर केवल आकाश से है तो किस प्रकार 
से ? यदि अन्य वव्यों में भो है तो आकाश को स्थान देनेवाला क्यों बताया गया है ? अथवा आकाश का लक्षण 
अवकाशवान क्यों कहा है ? 


समाधान-- आकाश का लक्षण अवकाश देना है। कहा भो है-- अवकासदाणबोग्ग जोथादोणं वियाण 
झ्रायासं-- वृ० ॥र० सं० गाथा १९ जो जीवादि द्वव्यो को अवकाश देने वाला है उसे जिनेन्द्रदेव द्वारा कहा हुआ 
आकाशद्रव्य जानो । अन्य द्रष्यो में द्रष्यो को अवकाश देने की शक्ति नही है ॥ यदि कहा जावे कि “धमंद्रठ्य” तथा 
अधर्म द्रव्य' में प्रन्य समस्त द्रव्यों को अवकाश देने की शक्ति है कितु अलोकाकाश” को अवकाश देने की शक्ति 
'ध्रम॑द्रव्य/ तथा 'प्रधमेंद्रव्य' मे भी नहीं है। अतः सर्वेद्रध्यो को अवकाशदान श्राकाश का असाधारणगुण है । 
प्रबचनसार गाया १३३ को टोका सें श्री अमृतचन्द्रस्वाम्ती ने इसप्रकार कहा है--विशेषगरुणो हि युगपत्सवंद्रब्याणां 
साधारणावगाहहेतुत्वमाकाशस्य + तत्रेककालसेव सकलद्रब्यसाधारणावगाहुसस्पादनससबंगतत्यादिव शेंबदव्पानास- 
सम्सववाकाशसमधियगसयति । युगपतु सर्वेद्रव्यों के साधारण अवगाह का हेतुत्व प्राकाश का विशेषगुण है। एक हो 
काल में समस्त द्व्यों को साधारण अवगाह का सम्पादन ( अवगाहहेतुत्वरूप लिंग ) आकाश को अतलाता है, 
क्योकि शेषद्रब्यों के सर्वगत न होने से ही उनके वह ( ध्रवगाह गुण ) सम्भव नहीं है । 


-ें. सं, 4-3-57| | ला. रा, दा. कंराना 


११७० ] [ ५० रतनचन्द जन मुक्तार ! 
झंका--लिद्धों में भो अवगाहम देने की शक्ति है, क्योंकि एक सिद्ध में अनग्त सिठ्ध हैं, ऐसा शास्त्रों में 
कथन पाया जाता है । 


समाधान--सिद्धों में भी प्रवगाहन-दान शक्ति है । जहाँ पर एक सिद्ध भगवान हैं, वहाँ पर अन्य छह॒द्रथ्य 

भी हैं। किन्तु सिद्धों में अन्य समस्त द्वव्यों को अवगाहनदान की शक्ति नहीं है अतः सिद्धों का प्रवगाहनदान 
धसाधारणगुण नहीं है । 

जे. स. 4-3-57/ /ला रा. दा. कराना 


सिद्धों व निगोदजीबों में प्रवगाहना का हेतु 


शंका--सिद्ध भगवान के आत्मप्रदेशों मे अवगाहुमगुण होने के कारण अनन्त सिद्ध समा जाते हैं, इसीतरह 
सिगोवशोव के शरीर में अनन्त निगोदिया रहते हैं बया उसमें भी अवयाहनगुण कारण हैं या दोनों में कोन से कारण 
हैं? सिद्धभगवान के ओर निगोविया के अवगाहनग्रुण मे कया अन्तर है? 


समाधान--नामकर्म के क्षय से स्वाभाविक अवगाहनगुण सिद्धों मे होता है। ससाराबस्था से शरोरनाम- 
कर्मोदय के कारण वह अवगाहन गुण आच्छादित रहता है । 


साधा रणनामकर्मोदिय के कारण एक निगोदशरीर में अनन्तानन्त जीव रहते हैं । कहा भी है-- 
“बहुनासात्मनामुपभोगहेतुर्वेन साधाश्णं शरोरं पतो भवति तत्‌ साधारणशरोरनाम ॥” स. सि ८-११ 


अर्थात्‌ू- एक साधारणशरीर का बहुत जीव उपभोग करते हैं। जिस कम के निर्मित्त से यह साधारण 
शरीर होता है बह साधारणशरी रनामकर्म है । 


“'त्ि नियतां गां भु्ति क्षेत्र ददातीति अनम्तानन्‍्तजीबानाम्‌ इति नियोदाः साधारणजन्तव: 
--स्वा० का० गा० १५० को टोका 
अथं--जो एक क्षेत्र मे अनन्तातन्त जीवों को श्रवगाहन देते है उन्हे निगोंदिया क्रथवा साधारणजीब 
कहते हैं । 
इसप्रकार सिद्धों मे स्वाभाविक अवगाहनगरुण के कारणा एकक्षेत्र मे प्रनन्तानन्त सिद्ध रहते हैं और निगोद- 
शरीर मे साधारणशरीर नामकर्मोदय के कारण एकक्षत्र में अनंतानंत जीब रहते है । 
--जें,. ग 8-2-68/5॥ ध. ला. सेठी 
एक द्वव्य सें भ्रगुरुलघ गुण की संख्या 
शंका- प्रत्येक द्रष्य में कितने अगुरलघुगुण होते हैं ? क्या किसी व्रध्य में अनन्त अगुरसघुगुण 
भी होते हैं ” 


समाधास-- प्रत्येक द्रव्य मे एक ही भगुरलघुगुण होता है। पच्चास्तिकाय मे जो अनम्त अगुरलघुगुण लिखे 
हैं बहाँ गुण से अभिप्राय अविभागप्रतिच्छेद का है। तस्‍्त्वाथंसूत्र मे भी इच्धिकाबिगुणानां लु [ ह० सू० ५३६ ] 
इस सूत्र में 'गुण' शब्द भाया है वह प्रविभागप्रतिज्छेद के लिये ही आया है । 


--पताचार/7-2-80 |ण. ला. णेंन, भौण्डर 


व्यक्तित्व घोर कृतित्व ] [ ११७१ 


१. प्गुरलघुगुण का स्वरूप एवं उसकी प्राप्ति का उपाय 
२. संसारी जोवों में भ्गुदलघुगुण विभाव परिणमन किये हुए है 


शंक्ता--अगुरलघुगुण कया है भर वह कंसे प्राप्त होता है ? 

समाधान--श्री देवसेनाचार्य ने अगुरुलघुगुण का लक्षण आऑलापपद्धति में निम्नप्रकार कहा है-- 

'पृक्सा अवागगोचरा: प्रतिक्षणं वर्तमाना आगमप्रमाणाह अध्युपगर्पा अपुदलघुगुणा: ।' आलापपद्धति 
प्रगुसुलघुगुण सूक्ष्म है, वचन के भ्रगोचर है, प्रतिक्षण परिणमनशील है आगमप्रमाण से जाना जाता है । 


यह अगुरुलघगुण सामानन्‍्यगुण है सब द्वब्यों में पाया जाता है भ्रौर इस अगुरुलघु के परिणमन के कारण 
शुद्धवरथ्यों में पश्तृद्धिकप और षड्हानिरूप परिणमन पाया जाता है। 


पुदूगलपरमाणु के अतिरिक्त प्रत्येक शुद्धद्रव्य मे प्रतिसमय जो स्वभावअर्थपर्याय हो रही है वह अमुरुलघुभुण 
के कारण हो हो रही है, क्योकि शुद्धद्रव्य के अन्य ग्रुणो के भ्रविभागप्रतिच्छेदों मे हानि-वृद्धि नहीं होती है भात्र 
अग्ुरलघुगुण के अविभागप्रतिच्छेदो मे हानि-दृद्धि होती है और यही स्वभावअध॑पर्याय है। 


“गुणविकारा: पर्यापास्‍्ते दवघा अर्थध्यंजनपर्यावभेवात्‌ । अर्थपर्यायास्ते दर था स्वभावविभावपबयिभेवात्‌ । 
अगुरलघुविकारा: स्वभावार्ंपर्यायास्‍्ते हावशधा घड़वृद्धिह पा: बड़ढानिरुपा: ।' आालापपद्धति 


गुराविफार को भ्रुणपर्याय कहते हैं। अथंपर्याय व व्यजनपर्याय के भेद से वह दो प्रकार की है। स्वभाव- 
अर्थंपर्याय ओर विभ्ावश्नथेपर्याय के भेद से अर्थेपर्याय भी दो प्रकार की है । अगुरुलधुगुणविकार स्वभावश्र्थपर्याय है 
जो बारह प्रकार की है, क्योंकि उस प्रगुक्लघुगुण के अविभाग प्रतिच्छेदों मे ( भ्रतन्तवेगाग, भरसंख्यातवेंभाग, 
सख्यातवेंभाग, सख्यातगुणोी, असख्यातगुणी और प्नम्तगुणी ) छह प्रकार की वृद्धि व छह प्रकार की हानि नियतक्रम 
से होती रहती है । 


ससारावस्था में जीव के कर्मोदय के कारण इस श्रगुरलघुगमुण का अभाव रहता है बयोंकि कर्मोदय के 
कारण श्ञानादि गुणो मे हानि-वृद्धिरूप परिशाम होता है। घबलब्रय में कहा भी है-- 


अगुरलघ॒प्त्त णाम जोवस्स साहावियमत्यि ले ण संसारावत्याए कस्मपरतंसम्मि तस्साभावा । ण॒ थ 
सहावबिणासे जोबस्स विणासो, लब्खअ॒णविणासे लक्छविणात्स णाइयतादो । ण लू णांण दंसण मुच्छा जीवस्स अगुरय- 
लहुअत्त' लक्षकषणं, तसस आपासादोसु वि उचलंगा ।' 


अगुदलधु जीव का स्वाभाविकगुण नहीं है, क्योकि ससारावस्था मे कर्म-परतत्र जीव में स्वाभाविक- 
अगुरुलधघुगुण का प्रभाव है । यदि कहा जाय कि स्वभाव का विनाश मानते पर जीव का विनाश प्राप्त होता है सो 
ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योकि लक्षण का विनाश होने पर लक्ष्य का विनाश होता है ऐसा स्याय है, किन्तु शान- 
वर्शन को छोड़कर अन्य जीव का लक्षण नहीं है। अगुरुलघु भी जीव का लक्षण नहीं है, क्योंकि वह आकाश प्रादि 
अस्य द्रध्यों मे मो पाया जाता है अतः अगुरुलधुगुण का प्रभाव हो जाने पर भी ( विभावरूप परिणशमन ही जाने पर 
भी ) जीव का अभाव नहीं होता है। कर्मों का नाश करने पर स्वाभाविक अमुरलघुगुण प्राप्स होता है | 


भी अंकलूंकदेव ने भी राजवातिक मे कहा है-- 


११७२ ] [ ४० रतनचरद जैन मुख्तार । 


'मुक्तनीबानां कथमितिवेत्‌ु ? अनाविकर्मनोकमंसंचरधानां कर्मोदयक्रतमगुरलघुत्वम, तदस्यम्तविनिवृत्तों तु 
स्वभाधिकसाधिभंवति 


मुक्तजीयो के अगुरुलघुत्व कंसे सम्भव है ? ससारी जीवो के अनादिकाल से कर्म-तोकमम का सम्बन्ध प्रवाह" 
रूप से बला आ रहा है, मुक्तजीबो के कम-तोकमरम उदयजनित प्रगुरुलघुत्व की अत्यन्तनिवत्ति हो जाने से स्वाभाविक- 
झ्रगुरुलघुगुण का आविर्भाव हो जाता है । 


इसी बात को क्री भास्करनन्दि आचाय ने भी कहा है-- 


'मुक्तात्मानां तु कर्मकृतागुरुलघुत्वाभावेषपि स्वभाविक तवाविर्भवति 
-+णै, जग. 22-0-70/५7/ पद्मचद्र 


शंका--सोनगढ़ से प्रकाशित 'लघअजनतिद्धान्तप्रवेशिका” में अगुस्लघुगण का रवरकूप हसप्रकार कहा है-- 
जिस शक्ति के कारण से द्रण्य में प्रध्यपता कायम रहता है, अर्थात्‌ एफ व्रव्य दूसरे व्रव्यकूप नहों होता है, एक गण 
हूसरे गुणरूप नहीं होता है भोर ब्रव्य मे रहने वाले अनन्तगण बिखर कर अलग-अलग नहीं हो जाते हैं, उस शक्ति 
को अगृरलघुत्वगुण कहते हैं ।' इसका अभिप्राय क्या ह्वरूव प्रतिष्ठरव नहीं है जंसा कि समयसार को सत्तरहवों 
शक्ति में कहा गया है ? 


समाधान--आालापपद्धति घृश्र ९९ थ श्लोक ५ मे अगुसलघुगण का स्थरूप इसप्रकार कहा गया है-- 
'अगुरलघोर्भावो5गुरुलघुत्वम सूक्ष्मा अवाग्गोचराः प्रतिक्षण वर्तमाना आगमप्रमाष्यावध्युपगम्या अगयलधगणाः ॥९९॥ 
सूक्ष्म जिनोवित तत्त्व, हेतुभिनेंब हन्पते । 
जालासमिद तुतह॒प्राह्म , नान्यथावादिनों जिनाः ॥५॥ 
जो सूक्ष्म है, वचनो के अगोचर है, प्रतिसमय परिणमनशील है तथा आग्रमप्रमाण से जाना जाता है, वह 
अगुरुलघुगुण है । 
अगुरुलघुगुण चू कि प्रतिसमय परिशमनशील है इसीलिए शुद्धदरव्यों में पट्स्थानपतित वृद्धि-हानिरूप 
स्वभावपर्याय होती रहती हैं। थ्री अमृत क्ाचाय ने कहा भी है-- 
'हवाभावपर्यायो नाम समस्त प्रस्याणामात्मोयार्मोपागुरुलघ॒गुणद्वारेण प्रतिसमयश्ततुदीयामानषट्स्थानपतित- 
वृद्धिहानितानात्वानुभूति: ।' 


समस्त द्वब्यों मे अपने-अपने श्रगुरुलघुगुणद्वारा प्रतिसमय प्रगट होने वाली षटस्थानपतित ह्वानि-वृद्धिरुप 
अनेकत्व की अनुभूति स्वमावपर्याय है| 


शी अकरूकवेब ते भी कहां है-- 
'यस्पोवयावमस्पिण्डवतू गृरत्वान्नाध: पतति न बाईकंतुलवहलघुत्वाहुष्व॑रार्छूति तहगुरुलघुनाम । धर्मादी- 


मासजीवानां कथमग्रलधुत्वभिति चेत्‌ ? अनादिपारिणामिकागुरलघुश्वगुणयोगात्‌ सुक्तत्ीवानां कथमिति चेत ? 
अना विकसंनो कमंसम्वन्धानां कर्मोर्यक्ृतमगृरलघुत्वम, तदत्यम्लविभिवृत्तीं तु स्वाभाविकसाविर्संयति ।' 


-- ₹० ा७ छ।११॥१२ 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११७३ 


जिसके उदय से इतना भारी नहीं हो जाता कि लोहपिण्ड की तरह नोबे प्रृथिवी मे घृमता चला जाय 
ओऔर इतता हल्का नहीं होता कि पभ्रकंतुल ( झाँदों की रुई ) के समात दृथर-उधर उड़ता फिरे। धर्म, अधघमं, 
हाकाश, काल में अनादि स्वाभाविक प्रगुरलघुगुण के कारण अगुरुलघुपना है। भतादिकाल से कर्म व नोकमं से 
बन्धे हुए संसारी जीवो मे कर्मोदयक्रुत अगुरुलघुपना है। कमं-नोकर्म से अत्यन्त निवृत्त होने पर मुक्तजीवों में 
स्वाभाविक प्रगश्लघुगुण का प्राविर्भाव हो जाता है | 


समयसार में अगुरलघुशक्ति का स्वरूप इसप्रकार कहा है-- 


'पटस्थानपतितवृद्धिहा निपरिणतस्वकृपप्रतिध्वस्वका रणविशिष्टगूणात्मिका अगुयलघुत्वशक्ति: ।' 


स्वरूपप्रतिष्वत्व मे कारणरूप षट्स्थानपतितबृद्धि हानिवाली विशिष्टग्रणस्वरूप अग्र॒ए्लघ॒त्वशक्ति है। 
अर्थात्‌ यदि षटस्थानपतिसबृद्धि-हानि न हो तो शुद्धदधव्यों मे परिशमन न होने से द्रव्य कुटस्थ हो जायगा | द्रष्य 
कूटस्थ होता नहीं, अत: पट्स्थानपतितवृद्धि-हानि द्रग्यके स्वरूप-प्रतिष्ठत्व मे कारण है। यहाँ पर यह नही कहा 
गया कि अगुशलधु के कारण एक द्रव्य दूसरे द्रब्यकूप या एक गुण दूसरे गुणझप नहीं होता, क्योकि यह कार्य तो 
अस्तित्व गुण का है। लघुजनसिद्धान्तप्रवेशिका मे 'घटस्थान पतितहानि-वृद्धि अगुर्लघुगुण का कार्य है' ऐसा 
कथन नहीं है । प्रत. लघुज॑नसिद्धास्तप्रवेशिका मे अगुरुलघुगुण का जो स्वरूप बतलाया गया है वह आध ग्रन्थ 
अनुकुल नही है । 
--जैं, १. 9-0-75/२. ला. जग; एप. कॉम. 


सिद्धों में भ्रगुरुलघुगुण 


शंका-- 'सिद्धों मे गोश्रकमं के नाश से अगुरलघुगुण प्रकट होता है,” यहाँ अगुरलधु का क्‍या ताएपय॑ हे ? 
'अन्यत्र केतलप्तस्पपत्वज्ञातदर्शनसिद्धत्वेध्पः' सूत्र में सिद्धों के अगुस्लघुगुण का कोई जिफ़ नहीं है, लिद्धों मे अगुरुलघु- 
गुण क्यों माया जाय 


समाधघान-- प्रत्येक द्रब्य मे अगुरुलघु साधारण ग्रुण होता है जिसके द्वारा षटगुणी हानि-्वृद्धिकप परिशमन 
अर्थात्‌ स्वभावअर्थ पर्याय शुद्धद्रव्यों मे प्रतिसमय होती रहती है । कहा भी है-- 


“अस्तित्व, दस्तुस्वं, द्रष्पश्वं, प्रमेयर्य, अगुरलघुर्व, प्रदेशत्य, जेततश्वमचेतनत्व, मृतंत्वमपुतंत्व॑ द्रव्याणां 
दश सामास्यग॒णाः प्रत्येकमध्टावध्टो सर्वेषाम्‌ । अगुरलघुविकारा: स्वप्ावार्ष पर्यावास्तेद्रादशधा षड़वृत्धिरुपा: घड़ढ़ानि- 
झूपाः । सूक्ष्मा अवण्गोखराः प्रतिक्षणं बतंमाना अगमप्रमाणावध्पुपगम्या अगुरलधुगुणा: । आलापपड़ति 


“स्वप्ावपर्यायों नाम समस्तद्रष्याणामात्मीयात्मी यागुरुलघुगुणव्ारेण प्रतिलमयसभघुदीयमान षट्स्यानपतिल- 
पृद्धिहानितानात्वानुभूतिः । प्रवयनसार गाया ९३ टीका 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि अगुरुलघु सामान्यगुण है जो सूध्म है, वचन के अगोचर है, जिसमें 
प्रतिसमय वर्तना होती रहती है तथा आममप्रमाण से जाना जाता है। समस्त द्रव्यों में अपने-प्रपने अगुरुलघुगुण के 
द्वारा प्रतिसमय षट्स्थानपतित इद्धिहासिरूप स्वशावअर्थपर्याय होती रहती है । 


संस्तारावस्था में द्रब्यकमंबन्ध के कारण जीव अशुद्ध हो रहा है अत: उसमें स्वरभाविक अपुरुलघुगुण का 
तिरोमाव हो रहा है, क्योकि उसका विभावरूप परिणमन हो रहा है । 


११७४ ] [ प० रतनचन्द जन मुख्तार! 


“अनरवलहुअरसं गाम जोवल्स साहावियमत्थि थे ण, संलारावरथाए कस्मपरतंतस्मि शस्साभावा |” 
घबल १० ६ १० देघ 
अगुरुलघुत्व जीव का स्वाभाविकगुण है ऐसा कहता ठीक नहीं है, क्योंकि संसारावस्था में क्म-परतन्त्र जीव 
में उस स्वाभाविक अगुरुलघुगुरा का अभाव है| 


“प्रुक्तजोबानां कथमिति चेतु ? अनादिकर्ंनोकर्म सम्बस्धानां कर्मोदयकृतमगरलघुत्वस, तबत्यन्तजिनिवृत्तोतु 
स्वाभाविकमा्वि्भंवति ।” (रा, वा. ६१११२) 


पझनादि कर्म-नोकमंबद्ध जीवों के अर्थात्‌ संसारीजीवो के कर्मोदयजनित अगुरुलघुपना है॥। उस करमंदिय- 
कृत अगुरुलधु से भ्रत्यन्त निदुत्त हो जाने पर मुक्तजीवों के स्वाभाविकअगुरुलघुगुण का प्राविर्भाव होता है । 


“पुक्तन्नीवे बट्स्पानगतागुरलघुकगुणवृद्धिहान्यपेक्षयाभजूत्रयमवबो उष्यमिति सुश्नतातपर्यण ।” 
( प्रबणनसार गा० १४८ टीका ) 
मुक्तजोबों मे अगुरुलघुगण मे पट्स्थानश्वृद्धि-्हानि कौ श्रपेक्षा उत्पाद, ब्यय, ध्रौव्य जानना चाहिये ऐसा 
सूत्र का ताएपये है । 


तस्वासंधुत्न अ० १० सूत्र ४ मे सिद्धों के समस्त गुणों के नाम नहीं दिये गये हैं मात्र कुछ गणो का नाम 
देकर अन्यगुणो का संकेत किया गया है। भी अमृतचय आचाय ते तस्वाधंसार मे “गोतन्रकमंसमुच्छेदात्सदा।गोरव- 
लाधबा: ।”” इन शब्दों द्वारा सिद्धो में प्रगुसलघुगूण का कथन किया है । 


--णजें, ग. 9--70/शा। ज्ञां. कु बड़णात्वा 


शंका--सिद्धों में अगुरुलघुगण में हाति-वृद्धि को अपेक्षा या अन्य किन्‍्हों गुणों को अपेक्षा भेश्व किया जा 
सकता है या नहीं ? 


समाधान--स्वाभा विक अभुरुल घुगुण मे नियतक्रम अनुसार श्विभागप्रतिच्छेदों मे हानि-वृद्धि होती रहती 
है । भ्रतः सिद्धों में अगुरुलधुगण में हानि-दृद्धि की भ्रपेक्षा से कोई भेद नहों है। सिद्धो भे प्रन्य गणकृत भेद भी नहीं 
है, क्योकि सभी गुण शुद्ध स्वामाथिक धवस्था को प्राप्त हो गये हैं | क्षेत्र, काल व अवधाहुना ब्रधी भेद है । पूर्वे+ 
पर्याय की अपेक्षा प्िद्धों मे भेद किया जा सकता है जिसका कथन स. सि. अ १० सूत्र ६ को होका मे किया गया 
है। वह सूत्र निम्तप्रकार है--“क्षेत्रकालयगतिलिद्धुतोघंचारिश्रप्रत्येकबुद्धबो घितन्ानावगाहुनान्तरसंख्याल्पबहुत्वत: 
साध्या। । 


->जै. ग. -4-7/शा/ र. ला. जैन 

झगुरुलघगुण में एक हो समय में पुरो घट्स्थान पतित बद्धि हानि नहीं हो सकती 
शंका--अट्सा में एक अगुरुलघगुण भो है, लिततमें प्रतिसमय बटस्थानपतितहानि-वृद्धि होती है तथा यह 
ह्वमावपर्पाय है, सिड्धों में भी होथ है। इसके विधय सें पं० दोपचम्दजी शाहु ने विद्विलासनासक पुस्तक के पृ० ८६ 
पर लिका है--'बटगुणो वृद्धि हानि एकसमय में से है ।” इसमें मुशे शंका है कि मशुद्ध भीव में स्वभावपर्याय कंसे 


संभव है ? एक हो समय में धट्स्थान--हानि ओर बदस्थानवृद्धि अर्थात्‌ झहप्रकार की हानियाँ और शहप्रकार को 
वृद्धियाँ एक ही अगुरलघगुण की बारह पर्याय एक ही सभय में कंसे संभव हैं ? 


व्यक्तित्व शोर कृतित्व ] [ ११७५ 


समाधान--अस्मा में जो अगुरुलघुगुण है वह स्वाभाविकगृुण है, किन्तु सताशाबस्था मे कर्मेपरतन्त्रजीब में 
उस स्वाभाविकअगुरुलघुगुण का अभाव है| जंसा कि धवल १० ६ में कहा है-- 


“अगुस्वलहुअश णाम जीवस्स साहावियमत्यि थे ण, संसारावश्याए कम्मपरतंतम्मि तस्साभावा ।” [ पु० 
भेद | इसका भाव ऊपर कहा जा चुका है। 


मुक्त ( छिद्ध ) जीवो मे इस स्वाभाविकअगुसलघुगुणाका आविर्भाव होता है । जँसा कि कहा गया है -- 


“मुक्तजीवाना कथमिति चेतू ? अनादिकर्ंनोकमंसंबधानाकर्मोबयकृतमगुरुलघुत्वम्‌, तबत्यम्तबिनिवृत्तों तु 
स्वाभाविकसा विभंवति ।” [ रा वा. अ. ८ सूत्र ११ बातिक १२ टोका ] 


अनादिकाल से कर्म व नोकमं से बद्ध जीवों के ( ससारी जीवो के ) कर्मोदय के द्वारा किया हुआ अगुरु- 
लघुत्व होता है । कर्मोद्य से अत्यन्त मुक्त हुए जीवो के ( सिद्धो के ) स्वाभाविक भगुरुलघृत्व आविश्वत हो जाता 
है अर्थात्‌ स्वाभाविक अग्रुरुलघुगुण के द्वारा अगुरुलघृश्व होने लगता है । 


इस अग्ुरुलघ॒ुगुण मे छहृप्रकार की बृद्धि प्रौर छहप्रकार की हानि होती है, (१) अनन्तभाग-बृद्धि, (२) 
असंरुयातभाग-वृद्धि, (३) सर्यातभाग-बृद्धि, (४) सस्यातगुण-बृद्धि, (५) असंख्यातगुण-त्रद्धि, (६) प्रतम्तग॒ण-बृद्धि । 
(७) प्रनस्तभाग-हानि, (८५) प्रसस्यातभाग-हानि, (६) सख्यातभाग-हानि, (१०) सख्यातगुण-हानि, (११) प्रसंख्यात 
गृण-हानि, (१२) अनन्तगृुण-हानि । इन बारहप्रकार की दृद्धि-हानि मे से एकसमय में अपने नियतक्रम से एक ही 
प्रकार की वृद्धि या हानि होगी । एक ही समय में छह्दो प्रकार की वृद्धि-हानि का होना सम्भव नहीं है। छाट्टों प्रकार 
की वृद्धि का नियतक्रम इसप्रकार है-- 


“हेट्ठाड्र/गपक्वणाएं अणतभागब्भहिय कंदय गतृुण असंखेज्जसागब्भहियद्वाणं ।। २१५ ।। कि कदयपस्ताणं ? 
अंगुलल्स असंखेज्ज विभागो । असंखेज्जभागढ्सहिय कंबय गतृण सखेज्जभागव्भहियं दाम ॥ २१६ ॥ सेज्जभागव्भ- 
हिप कंडयं गंतुण ग्रंखेज्जगुगब्भहिय टरुण ॥ २१७ ॥ संखेज्जगुणव्भहियं कंवय गतृण अससेज्जगुणव्भहियं हुं ।२१८। 
असंखेज्जगुणवभ हिय॑ रकडय गंतुण अणतगुणब्भहिय ट्वाणं ॥ २१९ ॥ अजतभागव्भ हियाण कडयवरग कंदय लव गतृण 
संसेज्मभागब्भहियट्टाणं ॥ २९० ॥ असंसेज्जमागब्भहियाणं कंवयवरत कंदय च गतुण सलेज्जग॒णब्भहियट्ठां ॥२२१॥ 
संशेउनभागब्भ हियाणं कडयवरग कदय॑ थे गंतुण अस वेज्जगुणब्भहियद्वाण ।। २२२ ॥| सखेज्जगुणब्भहियाणं कंब्यकर्गं 
कंदर्य यु गतूृण भणतगुणब्भहिय ट्वाण ॥ २२३ ॥ सखेउजगुणस्स हेहुदी अणतमभागब्भहियाण कंदयधाणों बेकबयवरगा 
कदर्य छ ॥ २२४ ॥ असंखेज्जगुणस्स हेहुदोी असखेज्जशागब्मभहियाण कदयघणों बरेकदयवग्गा कदये जे || २२४५ ॥। 
अणतगुणहप्त हेद्रों सलेज्जभागड्भहियाण कदयघणों बेकदयवग्गा कदय से ॥। २२६ ॥ असखेज्जगुणस्स हेदुबों अणत- 
भागवब्सहियाणं कंदयवग्गावरगों तिण्णिकदमघणा तिण्णिकवयवरगा कदय जे ॥ २२७ ॥। अणंतगुणस्त हेहुदी असखेक्ज- 
भागब्सहियाणं कदयवरगावर्गों तिण्णिकदयधणा तिष्णिकदणदरगा कदय जे ।। २२८॥ अणतगुणस्स हेदुडों अगतभाग- 
स्यहियाणं फवयो पंचहुदो जत्तारिकंदयवण्णा बग्गा छुकदपथणा चत्तारिकपयवग्गा कवय जे ॥ २२९ 0 

[ ध. पु. १२ पृ. १९३-२०२ ] 

अधस्तनस्थान प्ररूपणा में अनम्तभागवृद्धि काण्डकप्रमाण जाकर ग्रसख्यातभागवृद्धि का स्थान होता है 

॥ २६४ || अंगुल का असख्यातवॉभाग काडक का प्रमाण है। क्राइकप्रमाण असब्यातभागवृद्धि जाकर सब्यातभाग 
वृद्धि का स्थान होता है ।। २१६ | काण्डकप्रमाण सख्यातभागवृद्धि जाकर सब्यातगरुणवृद्धि का स्थान होता है 
॥ २१७ | काण्डकप्रमाण संख्यातगुणवृद्धि जाकर असंख्यातगुणवृद्धि का स्थान होता है ॥| २९०॥ काण्डक्रप्रमाण 


११७६ |] [ पं» रतनचन्द जंत मुख्तार : 


असंब्यातगुरावृद्धि जाकर अनन्तशुशावृद्धि का स्थान उत्पन्न होता है ॥ २१९ |, काण्डक का वर्ग भौर एक काण्डक 
प्रमाणबार अननन्‍्तभागवृद्धियों के होने पर एकबार संड्यातभागद्द्धि होती है ॥॥ २२० । काडकवर्ग व एक कॉडकबार 
प्रसंख्यातभागवुद्धियों के होने पर एकबार सख्यातग्रुणवृद्धि होती है ॥ २२१ ।। काण्डक वर्ग और एक कांडकबार 
सख्यातभांगवरद्धियों के होने पर एकबार असंख्यातगणवुद्धि होती है॥ २२२।॥ काडकवर्ग झौर एक फाडकबार 
संह्यातगुणवृद्धियों के होने पर एकबार अनन्तगुणवृद्धि का स्थान होता है॥॥२२३॥ सबस्यातगुणवृद्धि के नीचे, 
कांडक का घन-दों काडकवर्ग +-एक काडक इतनी बार अनन्तभागवद्धियाँ होती हैं॥ २२४ ॥ एक बार प्रसंस्यात 
गुणवृद्धिस्थान के नीचे, काँडकघन ज-काडकवर्ग + काडक, हतनो बार असरूपातभागवुद्धि होती है ।॥ २२५ ।। अनत- 
गुणवृद्धिस्थान के नोचे, एक काड़क घन + दो काडकवर्ग + एक काडक, इतनी बार सच्यातभागवुद्धि होती है ।२२६॥ 
असख्यातगृणवुद्धि के नीचे, एक काडकवर्ग का वर्ग +तीन काडकधन + तीनकाडक वर्ण + एककाडक, इतनी बार 
अनन्तभागवृद्धि होतो है ॥ २२७ ॥। प्ननन्तगुणव॒द्धि के नीचे, एक कांडकवर्ग का वर्ग + तीन काडकघन + तीन काडक 
यर्ग + एक कांडक, इतनी बार अधख्यातभागवुद्धि होती है।। २२८ ॥ अनन्तभागवुद्धि के नीचे, काडक की घात५-- 
छार काडकवर्ग का वर्ग -+- छह काइकंघन +- चार काडकवर्ग+-एक काडक, इतनी बार अनस्तभागवद्धि 
होती है ॥ २२९ ॥ 


उपसंहार--एक षट्स्थानपतलितवृद्धि में भ्नन्‍्तभुणवृद्धि एक आर, असख्यातगुणवृद्धिकाइक ( भंगूल का 
असख्यातवॉसाग ) प्रमाणबार ( सूत्र २१९ ), सख्यातगुणवृद्धि कांडकवर्ग झौर एक कांडकप्रमाणबार होती है ( सूत्र 
२२३ ), सख्यातमागवद्धि एक काडकघन + दो कांडकवर्ग +-एक काडकप्रमाणबार होती है ( धुत्र २२६ ), असच्या 
तमागवद्धि एक काडकबर्ग का वर्ग + तीन कांडकघन + तीन काडकवर्ग + एक कांडकप्रमाणबार होती है (सूत्र २२८) 
झनष्तभागवद्धि काडकघात ५+ चार काडक वर्ग का वर्ग + छह काडकघन + जार काडक वर्गे+-एक काडकप्रमाण- 
बार होतो है । 


इसीप्रकार छ्द हनिस्थान के विषय में जान लेता चाहिये । ये सब हानि व वृद्धि प्सख्यात समयों से 
होती है। सिद्धान्त के विरुद्ध एकसमय में षट्स्थानवद्धि व हानि का कथन उचित नही है। अबार्ष-प्रंथों में सिद्धा- 
न्त-विरद्ध कथनों को संभावना रहती है । अतः आधंप्रस्थों का स्वाध्याप करना उचित है। अनाध पुस्तकों को 
पहने से सिद्धान्त विरुद्ध धारणा बन जातो है, जेसा कि प्रायः देखा जाता है । 


“पे, गे 2-2-76/५4/ज ला. एं॑ग 
श्रात्मा में बेमाविक शक्ति नहीं; स्वामाथिक शक्ति है 
शका--आत्मा में स्वाभाधिकशक्ति है या बेभाविकशक्ति है था दोनों शक्तियां हैं ? 


समाधान--आत्मा में वेमाविकशक्ति तो है नहीं, क्योंकि किसी भी दि० जैनाचार्य ने झ्लात्मा में वेभाविक- 
शक्ति का कथन नही किया है । समयसार को आत्मर्यात्ति संहकृत टीका के अन्त में को अमृतचम्धाचायें ने आत्मा 
की ४७ शक्तियों का कथन किया है, उसमें भी वैभाविकशक्ति का कथन नहीं किया गया, किन्तु निम्न स्वाभाविक 
शक्तियों का कथन पाया जाता है-- 


/सकलकमंकृतज्ञातृत्वमात्रातिरिक्ततरिणामक रणोपरमात्सिका अकठू स्वयशक्ति: । सफलकर्मकृत, शातुत्वमात्रा- 
तिरिक्तपरिणामानुभवोपरमात्मिका अभोक्तृत्वशक्ति:। सकलकर्मपरमप्रबतात्मप्रवेशनेध्पद्चरू्पा निष्चियत्यशक्ति।। 


व्यक्तित्व और कृतित्व |] [ ११७७ 


झ्रकतृ त्वशक्ति, प्रभोक्‍तृत्वशक्ति, निष्कियत्वशक्ति ये स्वाभाविकश्नक्ति हैं, इनके विपरीत क्ियावती आदि 
वेभाविकशक्ति का कथन भाषंप्रन्थो मे नही पाया जाता है। कर्मोदय के कारण इन शक्तियों का विपरीत प्रिणमन 
सम्भव है । जैसा कि भी अमृतचस्द्राचायं ने कहा है-- 


“बचत: परिणामस्वभावत्वेनात्मनः सप्ताति: सगते तोयमिवायवश्यंप्राविविकारश्वल्लों किकसंगाःसंयनोइप्पसंपत 
एवं स्थात्‌ । 

क्योकि झात्मा परिणामस्वभाववाला है इसलिये लौकिकसग से विकार भ्रवश्यमूमावोी है अतः श्वंयत भी 
अपत॑यत हो जाता है। जंसे अग्नि के सयोग से जल उद्ण हो जाता है । 


इसप्रकार आत्मा में स्वाभाविकशक्ति तो है, किन्तु वेभाविकशक्ति या क्रियावतोशक्ति नहीं है । 
मे. गे. ! ० न 6 /१॥/"“* ००१० 


प्रशुद्ध जीव में पर्यायरूप वेभाविक शक्ति होतो है; ब्रव्यरूप नहीं 


शंका-- समयसार के अन्त मे ४७ शक्तियों का कथन है । वे शुद्धजीव की ही शक्तियाँ हैं या संततारी को 
भी ? विभावकृषप परिणसन करने को शक्ति भी कोई विशेष होतो है क्‍या ? 


समाधान-- ४७ शरक्तियाँ प्रत्येक जीव में हैं। उनमे से कुछ ऐसी शक्तियाँ हैं जो संसारीजीब के प्रगट नही 
हुईं | श्री अरहुत भ्रगवात व सिद्ध भगवान के प्रगट हो गई हैं जेसे सर्वदर्शिस्व शक्ति, सर्वशत्वशक्ति। कुछ ऐसी 
शक्तियाँ हैं जो मात्र भरी सिद्धभगवान के व्यक्त हैं जेसे अमूरत्वशक्ति । 


विभावरूप परिशमन करने की शक्ति अर्थात्‌ वंभाविकशक्ति पर्यायशक्ति है । जो भ्रशुद्ध जीव के होतो है । 
जीव की अशुद्ध प्रवस्था का अभाव होने पर वभाविकशक्ति का भी प्रभाव हो जाता है । कहा भी है-- 


“भव्यजीव की अशुद्धपरिणति को प्रशुद्धशक्ति कारण कहना ही तो उससे जीव के विभावपरिणाम की या 
प्रशुद्धनीव की शक्ति कहना होगा, क्योकि उसके विभावों का अभाव होते हो उसकी प्रशुद्धि का भी प्रभाव हो जाता 
है | दूसरी बात यह है कि जिसप्रकार शुद्धशक्ति को अभिव्यक्ति हो जाने पर वह पारिणाप्रिक नित्य होते से काल- 
द्रभ्य के निर्मित से उसका शुद्ध परिणमन होता रहता है, उसीध्रकार अशुद्धि का प्रभाव होने पर भो भशुद्धशक्ति 
जीव के साथ तादात्म्यसम्बन्ध को प्राप्त हुई होने से जीव की शुद्धावस्था में भो जीवाश्रित रहतो है। ऐसा माना 
तो जीव की शुद्ध प्रवस्था मे भी उस शक्ति का कालद्रव्य के निमित्त से अशुद्धपरिणमन होता ही रहेगा, किन्तु शुद्ध- 
जीव के अशुद्धपरिणमन का सद्भाव न शास्त्र सम्मत है और न युक्ति सिद्ध है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि अशुद्ध 
बने हुए भव्यजीव की अशुद्धशक्ति प्रनादिसांत है, बहू अशुद्धनीव के विभावपरिणाम की शक्ति है, शुद्धनीव की नही 
है (” ( फलटन नगरस्थ श्री वृषभनाथ दिगम्बर जैन ग्रन्थमाला से प्रकाशित समथसार १० १२५ ) 

जे, ग. 4-2-7/५/ कस्तृरवन्द 
ब्रेभाविकशक्ति तथा बेमाविक गुरा 


भंका--बैभाविकशक्ति तथा बेसाविकगुण में क्या अन्तर है ? क्या ये बोनों पदार्थ में निश्यकप से रहते 
हैं? क्या बेभानिक्षपुण निश्यडुप से हरध्य में रहता है ओर वेभाविकशक्ति अनित्यरूप से रहुतो है ? 


११७८ ] [ ९० रतनचन्द जैन मुश्तारः 


समाधान --आपं ग्रस्थो मे बेमायिकगुण या बेभाविकद्रव्यशक्ति का कथन नही है, यदि अनाथ॑ ग्रस्थों में ऐसा 
कथन हो तो वह उससमय तक माननीय नहीं हो सकता जब तक कि उसका समर्थन किसी प्राषंवाक्य के हारा न 
हो जावे | प्नाषंग्रन्य मे थदि एक भी कथन सिद्धातविरुद्ध पाया जाता है तो उसके भ्रम्य कथन को भी श्रद्धाइष्टि 
से नहीं देखा जा सकता, जब तक यह सिद्ध न हो जावे कि वह कथन प्राषनिकूल है। वेभाविकगुण तो हो नहीं 
सकता है, क्योकि द्रव्य के शुद्धस्वभाव के अनुसार द्रव्य का परिणमन होने पर बेभाविकगुण निरर्थंक हो जायगा। 
बंभाविकद्रव्यशक्ति भी नहीं हो सकती है किन्तु अशुद्धद्रब्य की पर्यायशक्ति हां सकती है। द्र॒ण्य के शुद्ध हो जाने पर 
उस वेभाविकपर्यायवशक्ति का अभाव हो जाता है । 


झात्मा में क्रियावतोशक्ति नहीं है, किन्तु निष्क्रियस्वशक्ति है! क्री अपृतथन्द्राचार्थ ने समयध्तार के 


अन्त से ४७ शक्तियों का कथन किया है उसमे २३ वी निष्क्रिवत्वशक्ति है। निष्क्रियत्वशक्ति का स्वरूप इस- 
प्रकार है-- 


'सकलकर्मोपरमप्रवृस्तात्सप्रदेशमंष्पद्यकूपा निष्करियत्वशक्ति: ।! 
समस्त कर्मों के उपशमसे प्रवृत्त आत्मप्रदेशो की निस्पन्दता स्वरूप निष्क्रियत्वशक्ति है। जब तक 


शरीरनामकर्मोदय रहता है उसके निमित्त इस निष्क्रिपत्वशक्ति का क्रियारूप ( प्रदेश परिस्पन्दरप ) विभावपरि- 
णमन होता है। कर्मों का क्षय हो जाने पर निष्क्रियत्वशक्ति का निस्पन्दता स्वाभाविकस्वरूप हो जाता है । 


यदि श्री अमृतचरताजायं को वेभाविकद्रभ्य शक्ति की मान्यता दृष्ट होती तो ४७ शक्तियों मे वेभाविकशक्ति 
का भी झ्रवश्य कथन करते । इससे स्पष्ट है कि वेभाविकशक्ति की मान्यता भ्रो अमृतब्रक्तावाय को इष्ट न थी। 


अनन्त पुदुगलपरमाणुओ का परस्पर बध से घटपर्याय उत्पन्न होने पर उसमे जलधारणरूप पर्यायशक्ति 
उत्पन्न होती है, किन्तु घट के नष्ट होने पर जलधारणरूप पर्यायशक्ति भी नष्ट हो जाती है। उसीप्रकार जीव और 
पुदुगल के परस्परबंध से विभावरूप परिणमनशक्ति है, मुक्त हो जाने पर विभावपरिणमनरूप वेभाविफपर्यायशक्ति 
का भी अभाव हो जायगा । 


>>. गे 6--72/श/ **०४* *** 
सिद्धों में मोक्‍्तृत्थ का सदमाव कंसे ? 


शंका -- त. रा. या. अध्याय २ सूत्र ७ वातिक १३ में 'भोवतृत्व” को जोथ का साधारण पारिणामिशभाव 
कहा गया है। इस भाव का सहभाव सिद्धों में कंते सम्भव है ? 


समाधान - सिद्ध प्रभवात्र प्रतिसमय अव्याबाधसुख को मोगते हैं इसलिये सिद्धों मे भोकतृत्व पारिणामिक- 
भाव है। भव्यपसिद्धिक पारिणामिकभाव का तो, साक्षात्‌ सिद्ध हो जाने पर, अभाव हो जाता है, क्योकि ये अब होने 
याले सिद्ध नहीं हैं, किन्तु सिद्ध द्वो चुके हैं । 
--पताचार/ग. ला. जग; भीण्डर 
साधारर संसारी जीव के प्रस्तित्व वस्तुत्वादि गुण झशुद्ध परिणमन करते हैं 
शंका--मिध्याइष्टि अर्थात्‌ साधारण संसारोञ्ीव के निम्नगुण क्‍या शुद्धरृुप परिणमन करते हैं--(१) 
अस्तित्व अर्थाद्‌ सत्ता गुण, (२) वस्तुश्व, (३) प्रवेशश्य, (४) अगुरलघुत्थ, (५) प्रमेवश्य, (६) अक्षाय्य-कारणत्थ, 
(७) तित्यस्‍्य, (८) गुलस्‍्व ? 


व्यक्तित्व प्ौर कृतित्व ] [ ११७९ 


समाधाव--गुण का लक्षण इसप्रकार है-- 
“प्ल्धाधया निगु णा गुणा: मोक्षशास्त्र ५/४१। 


जो द्रब्य के आश्रय हों प्रौर स्वयं तिगुण हो वे गुण हैं । पर्यावाश्चित गुण नही होते, क्योंकि पर्याय कादा- 
चित्क होतो है। हश्वाधंबृलि मे कहा भी है-- 


“ये लित्य व्रष्यमाणित्य बतेस्ते त एवं गुणा सवन्ति न तु पर्यायाअ्यगुणा भवस्ति, पर्यायालिताः गुणा। 
कावाजिट्का: कवाचितृ सवा बर्तस्ते इति ।” इसका भाव ऊपर कहा गया है । 


(१) अस्तित्व प्र्थात्‌ सतुगुण का लक्षण इसप्रकार हे--उत्पादण्ययप्रोध्यपुक्तः सत्‌ु ॥ ५।२९॥ संसारी 
चतुर्गंति में श्रमण के कारण विकारीपर्याधों करा उत्पाद व व्यय हो रहा है) भ्री कुन्वकुन्दाचार्य ते कहा भी है-- 


गरणारयतिरियपुरा पश्ञावा ते विभावभिदि भणिवा । 
कस्मोपाधि विवज्जिय पद्जाया ते सहायसिति सणिदा ॥ १५ ॥ नियससार 


मनुष्य, नारक, तिय॑च, देव ये विभावपर्यायें हैं तथा कर्म रहित जो पर्याय है बह स्वभावपर्याय है यदि कहा 
जाय कि पर्याय अशुद्ध है किन्तु द्रव्य तो शुद्ध है सो भी कहना उचित नही है, क्योकि द्रव्य ने ही तो अशुद्धपर्यायरूप 
परिणमन किया है, और उससमय बहू द्रव्य उस अशुद्धपर्याय से तन्‍मय है । 


परिणमदि जेण दशवं, तबकाल तस्मयं लि पण्णरसं। 
तम्हा घधस्मपरिणदों, आदा धम्मो मुशीयव्वों ।। ८ ।॥। प्रवयनसार 


द्रथ्य जिससमय में जिसपर्याय से परिणमन करता है, उससमय वह द्रव्य उसपर्यायरूप है ऐसा श्री जिनेश्द- 
देव ने कहा है । इसलिये घमंपरिणत प्रात्मा को घर्मं जानता चाहिये। अतः ससारो जीव का ससागुण विभावरूप 
हो रहा है । 

(२) बस्तुत्वगुण का लक्षण इसप्रकार दै--वश्तम्ति व्रष्पगुणपर्पावा अस्मिन्निति वस्तु ।” स्वासिकातिकेया- 
नुप्रेक्षा गा. २४२ को टीका । जिसमे द्रव्यगुणपर्याय बसते हैं ( रहते हैं ) बह वस्तु है। ससारी जीव का द्रव्य, गुण 
और पर्याय तीनों बिकारी प्रर्थात्‌ अशुद्ध हो रहे हैं मतः वस्तुश्वगुण भी अशुद्ध परिणमन कर रहा है । 


(६) प्रदेशस्वगुण --संसारीजीब के प्रदेशों मे निरन्तर सकोच-बिकोच होता रहता है। कभो शसारीजीव 
अधिकक्षेत्र मे व्याप्त होकर रहता है, कभी स्तोकक्षेत्र व्याप्त कर रहता है अतः प्रदेशत्वगुण भशुद्ध हो रहा है, 
क्योंकि 'प्रदेशशवं क्षेत्रत्ज' ऐसा भी देबसेनाचार्य ने अआलापपद्धति में कहा है । 


(४) अगुदलधुत्व- अगुरुलघुत्वगुण का आाविर्भाव सिद्धों में होता है, ससारावस्था में तो कर्मोदिय के द्वारा 
धगुरुलघुश्व होता है । कहा भी है--“'मुक्तजीवानां कषमिति चेतू ? अनाविकर्मनोकमंसंबन्धानां क्ोद्यक्रुतसगुदलघ- 
स्वम्‌, तबत्यस्तविनिवृत्तों तु स्वाभाविकसाविम्ंबति ।” [ रा० या० ८।११।१२ ] अतः पंसारीजीव के अगुरुलघुत्व- 
गुण भी अशुद्ध हो रहा है । 

(५) प्रमेयल्थ -- मिथ्यादृष्टिजीब को स्व का यथार्थ बोध नहीं होता है प्रतः स्वज्ञान का विषय न होने से 
यश्षपि प्रमेयत्वगुण को अशुद्ध कहा जा सकता है तथापि स्वाभाविकज्ञान का विषय होने की भपेक्षा भ्रशुद्ध नहीं भी 
कहा जा सकता है। मिश्यादृष्टिजोव अशुद्ध होने के कारण अशुद्धरूप ही प्रभेय होगा । 


११८० ] [ पं० रततचम्द जेत मु्तार 


(६) अकार्थ-कारणः्द धर्म है, गुण नहीं है । द्रब्याथिकतय की प्रपेक्षा प्रत्येकद्रव्य झकां व अकारण है, 
किन्तु पर्यायाधिकनय की अपेक्षा कॉय-का रण भी है। द्रथ्य पृर्वपर्यायसहित कारण है और उत्तरपर्याव कार्य है। 


स्वामिकातिकरेयानुप्रेज्षा में कहा भी है-- 


पुथ्वपरिणामअ॒र्स कारण, भावेण बटुदे दल्य । 
उत्तरपरिणामजुद त॑ चिय, कज्जं हुवे णियमा ॥। २२२ ॥। 


(७) निह्यस्व भी धर्म है, गुण नहीं है। द्रव्यदष्टि से द्रव्य नित्य है, किन्तु पर्यायाविकनय से द्रव्य अनित्य 
है। भो कुम्वकुन्द आचार्य ने कहा भी है-- 


उप्पत्ती व विषातो दव्वस्स, य णत्वि अध्थि सब्भावो । 
विगमुष्पादधुक्‍बल करेंति,._ तस्‍सेव पज्जाया ॥ ११ ॥ पंचास्तिकाय 


हौका--' व्रव्यार्थ पंणापासनुत्पावमनुच्छेद सत्स्वभ।वसेव व्रव्यं, तदेव पर्यायार्थापयंणार्या सोत्पारं धोच्छेद 
सावबोद्धव्यम्‌ । 


द्रव्य का उत्पाद या विनाश नहीं है सज्भाव ( नित्य ) है। उसी की पर्यायें उत्पाद, विनाश और प्रूबता 
को करती रहती हैं। इसलिये द्रव्याथिकनय से द्रव्य उत्पादरहित, विनाशरहित, सत्‌ ( नित्य ) स्वभाववाला 
जानना चाहिये। भौर वही द्रब्य पर्यायाधिकनय से उत्पादवाला तथ। बिनाशवाला ( अनित्य ) जानना चाहिये । 


(८) गरुणरव कोई गुण नहीं है। आलापपद्धति सृत्र ९ व ११ में सामान्य गुणों व विशेष गुणो का कथन 
है। उसमें “गुणत्व” मी कोई गुण है, ऐसा कथन नहीं पाया जाता है। द्रव्य गुणवान है ऐसा कथन तो प्रार्ष- 
ग्रन्थों में पाया जाता है, किन्तु गरुणतव भी कोई स्वयं पृथक्‌ गुण है। ऐसा आपंग्रन्थों मे देखने मे नहीं 
गाया है । 


--णे. ग. 26-2-76/५]।/ ण. ला. णॉन, भौण्डर 


भिथ्यात्वी के समस्त गुण अशुद्ध परिणमन हो करते हैं 


शंका--सम्पादक सम्मतिसंदेश ने लिखा है कि “समस्त प्ंतारियों के अनम्तर्वेभागप्रमाण गुण शुद्ध भी हैं, 
थाको सब गुण अशुद्ध हैं ।' क्‍या सपतारी मिध्यादृष्टि जोवो के गुण शुद्ध हो सकते हैं ? 


सपाधान- संधारी मिथ्यादृष्टि जीव के सभी भाव प्रशुद्ध होते हैं। भ्री अपुतच्न्याधार्य मे समयत्तार 
अवत्मद्याति मे कहा भी है--“ सर्वएवाशानमया अज्ञानिनों भावा: ।” प्रज्ञानी मिध्याइषिट के संभाव ( द्रव्य, गुण, 
पर्याय ) अज्ञानमय भर्थात्‌ अशुद्ध दवोते हैं। यदि शकाकार यह लिख देता कि मिच्याइष्टि के कौन कौन गुण शुद्ध 
होते हैं तो विशेष विचार हो सकता था । सन्मतिसदेश भी मेरे पास नहों है। मात्र शका के आधार पर उत्तर 
दिया गया है । 


-जें, ग. 22-4-76/शा।/ ने एल. जेंन 


व्यक्तित्व झौर कृतित्व ] [ ११५८१ 


(१) संसारो जोबों के केवलशान का भ्रभाव है 
(२) मतिश्रुत केवलज्ञान के फर्थंचित॒ प्रंश हैं 
(३) वेदक सम्यकत्व, राग झावि पर्याय हैं 


शंका--कया ससारो जीवों के केबलक्नान की अभी ओौदपिकप्र्याय चल रही है? बया सतिश्न तज्ञान 
केबलज्ञान के अश हैं ? यदि हैं तो किस अपेक्षा से ? क्‍या क्षयोपशमसस्यकत्य वे चारित्ररुप हैं, अयवा पर्पापरप ? 
विस्तुत समझाइये । 


समाधान-जंसे स्पर्श गुण एक है, किन्तु उप्तके ८ भेद हैं। उनमे से ४ भेद एक साथ रहते हैं। ओदा- 
रिकश री रवर्गंणा, वेक्रियिकशरीरवर्गंणा और आहारकशरी रवर्गंणा तो आठस्पर्श वाली होती है; किन्तु तेजस, भाषा, 
मन व कार्मंणवर्गंणा ४ स्पर्शवाली होती है। [ घबल पु० ६४ पृ० ५५५-५५९ ] इसीप्रकार ज्ञान के ५ भेद हैं। 
उनमे से ४ ज्ञानों की क्षायोपशमिकपर्याय तथा केवलजश्ञान की औदयिकर्पर्याय होती है। क्षायोपशमिक शान तभी 
तक सम्भव है जब तक कि ज्ञानावरणकर्म है, किन्तु इस कर्म का क्षय हो जाते पर क्षापिक-केवलज्ञान की क्षायिक- 
पर्याय प्रकट होती है तथा ज्ञान की क्षायोपशमिकपर्याय नष्ट हो जाती है। ज्ञान के ये पाँच भेद भेदविवक्षा से हैं। 
अमभेदविवक्षा मे ज्ञान एक है। छद्मस्थअवस्था मे उसके कुछ भ्रविभागप्रतिच्छेद प्रकट रहते हैं। झौर शेष प्रविभाग- 
प्रतिक्छेदो पर आवरण रहता है। निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक के स्वंजघन्य ज्ञान के जितने अविभागप्रतिष्छेद प्रकट 
हैं वे पूर्णशान के अविभागप्रतिच्छेदों के भंश हैं। वे ही बढ़ते-बढ़ते पूर्णशान ( केवलज्ञान ) के अविभागप्रतिच्छेद 
हो जायेंगे। जंसे द्वितीया का चन्द्रमा बढते-बढते पूणिमा का चन्द्रमा हो जाता है उसी प्रकार यहाँ भी जञातब्य है। 
जैसे द्वितीया का चन्द्र पूणिमा के चन्द्र का अंश है उसी प्रकार अविभागप्रतिच्छेदों की अपेक्षा सुक्ष्मलब्ध्यपर्याप्तक का 
पर्यायज्ञान भी केवलज्ञान का अश है । केवलज्ञान मगलहूप है; इसलिये उसका पउशपर्यायज्ञान भी मगलरूप है। 
क्षायोपशमिकज्ञान व क्षाथिकज्ञान को अपेक्षा पर्यायज्ञान केवलज्ञान का भ्रश नहीं है । 


गुण अनादि-अनन्त हैं, ऐसा भो एकान्त नियम नही है। स्वाभाविक अगुरुलघुगुण का ससारी जीव के 

झमाव पाया जाता है। जिसका कि आठों कर्मों का क्षय होने पर आविर्भाव होता है। 
[ राजवातिक अ० ८ सूत्र १९ बा० १२ एवं घबल पु० ६।५८ ] 
अविभागप्रतिच्छेदो की प्रपेक्षा मतिज्ञान आदि पूर्ण ज्ञान के अश हैं । इस भ्रपेक्षा से ये गुण हैं। क्षायोप- 


शमिकज्ञान की दृष्टि से ये विभावपयये हैं । इसीप्रकार क्षायोपशमिक्सम्यक्त्व व क्षायोपशमिकचारित्र भी विभाव- 
पर्यायें हैं, विभावगुण नही । ज॑से कि राग-ढ ष गुण नहीं हैं, किन्तु चारित्रगुण की विभावपर्यायें हैं । 


क्षायोपशमिकज्ञान को अपेक्षा सतिजश्ञान प्रादि ज्ञानगुण की विभावपर्यायें हैं, क्योकि इनमे देशधातिकर्मोदय 
की अपेक्षा है । इस दुष्टि से मे गुण नहीं हैं। पविभागप्रतिच्छेव की अपेक्षा ये स्वभाव [ गुण |] हैं, क्योंकि पूर्णज्ञान 
के प्रश हैं । 


भार्ष प्रन्थो में जितना भी कथन है बह सब किसी न क़िसो पश्रपेक्षा को लिए हुए है। कोई विवक्षित कथन 
किस धपेक्षा से है, वह भपनी बुद्धि से समझने की बात है । 
--पतब 9-]0-80॥ना | ण. ला णज॑च, भीण्डर 
शेयत्व प्रथवा प्रमेयत्य 
शंका-- शेयश्व ओर प्रमेयरव में शब्द भेव है था भाव ( अथ ) भेद भी है ? 


११५६२ ] [ पं» रतनचस्द जेन मुस्तार। 


समराधान--जझ्ञान को ही प्रमाण कहा है । 'सतिथ तावधिसनःपर्ययकेवलाति शामम । तत्प्रमाखे ॥ १० ॥ 

( भोक्षशास्त्र अध्याय १ )। अधें--मति, श्रू,त, अवधि, मनःपर्यंय और केवल ये पाँच ज्ञान हैं। थे पाँचों ही प्रमाण 

हैं। ज्ञान है सो ही प्रमाण है ( परीक्षामुद्ध अध्याय १ सूत्र १ ) | श्ञान का जो विषय उसको 'शेय' कहते हैं और 

प्रमाण का जो विषय उसको 'प्रमेय” कहते हैं। शान झौर प्रमाण मे जब भेद नहीं तो उसके विषय मे भी भेद कंसे 

हो सकता है । यहाँ पर संशय विभ्रम, विमोहरहित ज्ञान से प्रयोजन है। ( अतः शेयस्व व प्रमेयरव में मात्र शब्द 
ओेद है, अर्थ भेद नहीं ) । 

--जेँ. मं. 22--59/५/ घा. ला. णेंन, अलीगढ़ ( टॉक ) 


पर्याय-सामान्य 





परमाणु में शब्दरूप परिणत होने की शक्ति नहीं 


शंका-- लनसंदेश' में लिखा है-- अतः परमाण में दृष्यकप से शब्दकूप परिणत होने की शक्ति विधमात 
है। थही द्रष्यशक्ति है ।' षया यह कथम ठीक है 7 

शमाधान--एकप्रदेशी परमाणु में शब्दरूप परिणत होने की शक्ति विद्यमान नही है, किन्तु अनन्‍्त परमा- 
णुप्रों के साथ बंध को प्राप्त होकर माथावर्गणारूप स्कन्ध्र मे परिणत हो जाने की शक्ति है। भाषावगंणारूप स्कत्ध 
में शब्दरूप परिणमन करने की शक्ति है जो बहिरग कारणो के मिलने पर व्यक्त होतो है अर्थात्‌ भाषावगंणा शब्द- 
रूप परिणम जाती है। भी फुम्दकुन्वाचार्य ने भी लिखा है “सद्दो खंधप्पभवो” प्र्थात्‌ शब्द स्कन्धजन्य है । 

रण. ग. 7-2-66/75/ र, ला णेंग, मेरठ 
जीव की विभावशक्ति पर्यायरुप तथा भपननित्य है 

शंका---क्या जीव में विभावशरक्ति नित्य है, क्योंकि बहु अनावि है ? 

समाधान--जीव में जो विभावशक्ति है वह भ्नित्य है क्योंकि पर्यायशक्ति है, द्रव्यशक्ति नहीं है। अबतक 
जोव कर्म हे बंधा हुआ है प्र्थात्‌ अशुद्ध अवस्था है तभी तक जोब में विभावरूप परिणमन करने की शक्ति है। 


द्रग्यकर्म से मुक्त हो जाने पर जब जीव की शुद्धअवस्था हो जातो है तब जीव में विभावरूप परिणमन करने की 
शक्ति भी नहीँ रहती है । 


पुग्गलधिबाइदेहोवयेण._ मणवयणकायजुसस्त । 
जीवस्स जा हु सती कम्मागमकारणं जोगो ॥२१६॥ ( जोवक्षाण्ड ) 


अर्थात्‌ पुदगलबिपाकी शरीर-नामकर्म के उदय से मन, वचन, काप से युक्त जीव के कर्मों के ग्रहण करने 
की शक्ति योग है, अर्थाद्‌ क्रियावतीशक्ति है । 


किस्तु शरीरनामकर्म के प्रभाव में और समस्तकम क्षय हो जाते से स्वाभाविक निष्क्रियत्व शक्ति व्यक्त हो 
जाती है। कहा भी है-- 


/पसकलकर्सोपरम प्रवृत्तात्मात्स प्रदेशनेद्रंशरकूपा निष्किय्अशक्ति: । ( समप्रवसार अत्मह्याति ) 


ब्यक्तित्व और इतिक ] [ ११८३ 
8 का है इसलिये वंशाविकशक्ति भो अनादि से है। किस्तु कर्मों का क्षय हो जाने पर 


७ ओमाविकणरि भी अभाव हो जाता है । 
-जणैं. ग 24-7-67/शा/ न. प्र म, कु. 
विभाव नाम की कोई भिन्न द्रव्य-शक्ति नहीं है, यह पर्यायशक्ति है 


शका--गुणों मे विभावरूप परिणमन होता है विभावशक्ति से । तो विभावनामकी शक्ति गुणों से भिन्न 
है या गुणों मे हो विभावरूप परिणमन होने को शक्ति है । 


समाधान-- जबतक द्वव्यशुद्ध है उसके गुण भी शुद्ध हैं श्रौर उस शुद्धदव्य का परिणमन तथा उसके गुणों 
का परिणमन भी शुद्ध होता है अर्थात्‌ स्वभावपरिणमन होता है। बधदशा मे द्रव्य अशुद्ध हो जाता है, क्योकि 
उसका दूसरे द्रव्य से मेल प्रर्थात्‌ बंध हो गया है। भ्रशुद्धदवव्य का विभावपरिणमन होता है और उसके गुरणों का भी 
विभावपरिणमन होता है कहा भी है-- 


“शुद्धपरमाणों वणवियः स्वभावगुणा: | दृझुकाविस्कस्धे वणदियों विभावगुणा:। शुद्ध परमाग्रुरुपेशाव- 
स्थान स्वभावव्रव्यपर्यायः वर्णाविश्यों बर्णान्तराबिपरिणमन स्वभावगुणपर्यावः | दृध्शुकादिस्कस्थरूपेण परिणमर्त 
बिभावद्रश्यपर्यापा: । तेष्वेव हचश्ुकादिस्कसपेषु वर्णान्‍्तरादिपरिणमन विभावगुणपर्याया: ।? पचाह्तिकाप गाया ५ । 


अर्थात्‌-शुद्ध परमाणु मे जो वर्णादिगुण हैं वे स्वभावगुण हैं। द्वि-प्रणुकादि रकन्धो मे जो वर्णादियुरा हैं 
वे विभावगुण हैं। शुद्धपरमाणुरूप स्वभावद्रव्यपर्यायथ है। और उसके ग्रुणो मे परिणमन स्वभाव गुणपर्याय है। 
द्विअणुक आदि स्कन्ध विभावद्रव्यपर्याय हैं ओर उन स्कम्धों के गुणो मे परिणमत बिभावगुणपर्याय है । 


विभावनाम की कोई भिन्न द्रव्यशक्ति नहों है । दूसरे द्रव्य के साथ बन्ध हो जाने पर द्रव्यप्रशुद्ध हो. जाता 
है और उसमे विभावनामको पर्यायशक्ति उत्पन्न हो जाती है । बंध का अभाव-हो जाने पर वह विभावशक्ति भी 
समाप्त हो जाती है । 


--णे. ग. 2-6-67//५/ तृ. थ झाटढी 
कथंखित्‌ व्यंजन पर्याय श्रविनाशी है 


शंक्ता- व्यजनपर्पाय को पवि चिरकाल स्थित रहुने वालो मान लो जावे तो द्रव्य में प्रतिसमय उत्पाद, 
व्यय, प्रोग्प कंसे ससभव होगा ? 


समाधान--द्रष्य मे अरथंपर्याय और व्यजनपर्याय दो प्रकार की पर्यायें होती हैं। उनमे से अधे॑पर्याय 
समयवर्ती झ्र्थात्‌ एकसमय की स्थितिवालो होती है । इस प्रथेपर्याय को अवेक्षा द्रव्य मे प्रतिसमय उत्पाद व व्यय 
होता रहता है। व्यंजनपर्याय चिरकाल तक रहनेवाली होती है । कोई-कोई व्यंजनपर्याथ नाशवान भी नहीं होती, 
झनादि-अनम्त कालतक रहती है। श्री जयतेनाचाय ने पंचास्तिकाथ गाया १६ की टीका भे कहा भी है-- 


“तत्रायंपर्पायाः सुक्मा: क्षणक्षबिणस्तघावास्गोचराजिषया भवत्ति | व्यजनपर्याया: पुनः स्थलाश्लिरकाल- 
स्थाधितो वारमोबराश्छुशस्थटष्टिविषयाश्थ भवत्ति । सतयवतिनो5यंवर्यादा भण्यते चिरकालस्थायिनों इयंजनपर्पाया 
भश्यते 


११८४ ) [ पं० रतनचम्द जन मुख्तार 


अर्थातू--प्रधपर्यायें' सुक्ष्म होती हैं, क्षण-क्षण में नाशवानू, चचन के भ्रगोजर धौर छुद्मस्थ की दृष्टि का 
विषय नहीं होतीं । 'ध्यजनपर्यायें' स्थुल होती हैं, चिरकाल तक रहनेघाली, वधतगोचर और छद्मस्थ की इष्टि का 
विषय होती हैं। एक-समयवाली पर्याय को अ्थंपर्याय कहते हैं भौर चिरकालतक रहनेवाली पर्याय को व्यजन- 
पर्याय कहते हैं । 


* जल ज बियंजणपज्ञायस्स सप्वस्स विधासेण होवध्यभसिदि णियमो अरत्य, एयंतवावप्पसंगादो ।”' 
घबल पु० ७ पृ० १७८ ॥ 
अर्थातु-- सभी ग्यंभनपययथों का अवश्य नाश होना चाहिये, ऐसा कोई नियम नहीं है, बयोकि ऐसा मानने 
से एकास्तवाद का प्रसंग आजायगा । 
->जें, ग. 7--66/शात/ ले. च. णेंन 
भ्रथपर्याय का लक्षण 
शंका--अरथंपर्याय का क्या लक्षण है ? 


समाधान---अर्धपर्यायाः सुद्माः क्षणक्षपिणस्तथावास्गोचराधिषया भवप्ति ।! पंचास्तिकाय गाथा १६ भी 
जयसेनाचार्य को टीका । अर्थपर्याय सूक्ष्म होती है, क्षण-क्षण में नाश को प्राप्त होने वाली है। वचन के अगोचर है 
शौर किसी इन्द्रिय का विषय नही है । अर्थात्‌ एक समयवर्ती पर्याय को अर्थपर्याय कहते हैं । 


“+णें ग 8-6-64/%/ व. लाभागश्ट 

(१) उत्पाद-ध्यय-भ्रोष्य युक्त द्रव्य 

(२) पर्याय-पर्यायों के सेद एवं सेरु भ्रादि पर्यायों को नित्यानित्यात्मकता का प्रदर्शन 

शंका--सोक्षश[स्त्र क्रष्पाय ५ सूत्र ३२० में “उत्पाद ब्यय-प्लोद्य-युक्तः सतु'” कहा है । प्रव्य जो है प्रोध्य- 
रूप है, किन्तु पर्याय को अपेक्षा उत्पाद और व्यय होते हुए ही झोग्य है। जो घस्तु को पर्पाय उत्पन्न होती है 
छसका बिनाश भी होता है, लेकिन जो अतादिनिधन तथा अनन्ताम्त काल से प्रौध्य है उसमे उत्पाव और व्यप किस 
अपेक्षा ले समझा जाय ? उत्पाद किस पर्पाय का होता है ओर व्यय किस पर्याय का होता है ? जेँसे कि सूर्य चन्द्रमा 
और बिमानाविक, द्वीप, समुद्राविक, अकृत्रिमर्चत्यालय प्रतिमाविक अनाबि से हैं ओर अनन्तकाल तक रहेंगे, तो इनमें 
कोनसो पर्याय को उत्पत्ति होती है जोर कौनसी पर्याप का ध्यय होता है ? 


समाधान--दिव्यध्यनि मे भगवान का उपदेश दो नयो के आधीत हुआ है (१) द्रव्याथिक तय (२) 
पर्यायाथिकनय । इसी बात को को पंच्रास्तिकाय गाया ४ की टोका से कली अमृतचम्द्राघार्य ने कहा है-- 


“तो हि मबयो भगवता प्रणोतोद्रव्यायिक: पर्यायाथिकश्श । सत्र न उल्वेकमयायशावेशना कितु 
तबुभपायत्ता ।/ 


अर्थ--भगवात ने दो तय कहे हैं--द्रव्याथिक और पर्यायाथिक । वहाँ ( दिव्यध्वनि मे ) कथन एक नय 
के अधीन नही होता, किन्तु दोनो नयो के अधीन होता है । 


द्रव्य नित्य--भ्रनित्यात्मक है| द्रथ्याथिकनय का विषय द्रव्य की नित्यता है और पर्थायाथिकनय का 
विषय द्रव्य की अनित्यता है । 


व्यक्तित्व और कुतित्व ] [ ११८४ 


उप्यम्जंति बियंती थ भावा णियमेण परजवणयरप। 
वज्बट्विय_स्त समब्म॑ सदा अजुृध्यण्यमबिणतु ॥ ८ ॥ घबल १० १ पृ० १३ 
अथं--पर्यायाथिकनय की अपेक्षा पदार्थ नियम से उत्पन्न होते हैं और नाश को प्राप्त होते हैं, किन्तु 
ब्रब्याथिकनय को अपेक्षा सवंपदार्थ सदा भनुत्पन्न और धविनष्ट स्वमाववाले हैं । 


जो प्रपनी पर्यायों को प्राप्त हो वह द्रव्य है। श्री कुन्वकुन्दाब्ा्य ते पंचात्तिकाप गाया ९ में 
कहा भी है-- 


/दवियदि गस्छवि ताई ताईं सड्भावपर्जयपाई ज॑ । 
बबियं त॑ भण्णंते अणण्णभूदं॑ तु सत्ताबों ॥ ९॥ 


अर्थातु-जों उन-उन अपनी पर्यायों को द्ववित होता है प्राप्त होता है उसे दव्य कहते हैं भौर वहु सत्ता 
से अनस्यभूत है । 


द्रव्य अपनी पर्यायों से अनन्य है, इसीलिये द्रव्य अपनी पर्यायों के प्रमाणस्वरूप है । 


पक्जयविजुद॑ दष्य॑ दब्व विज्ुला थ पर्जया णत्पि । 
दोण्हूं अणण्णसुदं भाज ससणा परुवेति ॥ १२ ॥। पंचास्तिकाय 


अधथं--पर्यायों से रहित द्रव्य और द्रव्य से रहित पर्यायें नहीं होतों, दोनों का प्रनस्तमाव है, ऐसा श्रमण 
भ्र्थात्‌ महाश्रमण सर्वशदेव ने कहा है । 


एय-दवियस्मि जे अत्यवज्जया बयण-पज्जया वाधि। 
तोदाणागप-भूवा तावबदियं त॑ हुब॒इ. बरस्य ॥ 


क्षय --एकद्रव्य में अतीत, अनागत और वतंमानरूप जितनी भ्रथंपर्यायें और व्यंजनपर्याये हैं तत्प्रमाण वह 
द्रथ्य होता है । 

“प्र्थव्यंजनपर्पायरुपेण द्विधा पर्याणा भवन्ति | तन्रा्यपर्षाया: सुकमा क्षणक्षपिणर्तयावाप्गोल राविदया 
अवरिति । ब्यंजवपर्पाया: पुमः स्थलाश्यिरकालस्थायिसों वार्गोचराश्छशस्थ दृष्टिदिययाश्ल सवन्ति । एते विभाषरूपा 
इयं लनपर्यापा जीवस्प मरमारकादयों सवन्ति, स्वश्ावव्यंजनपर्यायों जीवस्य सिद्धरूप: | अशुद्धार्थपर्याया श्लीवस्प थढ़- 
स्थानगतकचायहानिवृद्धि विशुद्धिसंक्लेशरूपशुभाशु मलेश्यास्थानेषु शातव्या: । पुद्गलस्य विभावा्ंपर्धाया दृधरणुकावि- 
स्कम्येयु वर्णान्‍्तराविपरिणमनकपा:। विभावव्यंजनपर्याधाश्थ पुदुगलस्य हचयणुकाविस्कंपैव्वेव विरकालस्थायितो 
शातव्या: । शुद्धा्षपर्याया अगुयलघुक गुणघड्डानिवृद्धिकपेण पूर्यसेव सर्वव्रब्धाणा कथिता: । 7“ ““ एकसमय5 
अतिनोइथंपर्यात्ा भण्यंते िरकालस्थायितों व्यजनपर्पाया भण्यंते ।” पंचात्तिकाय गाथा १६ टीका । 


आर्थातु-अभथंपर्याय और व्यंजनपर्याय के भेद से पर्यायें दो प्रकार की होती हैं। प्रथंपर्याप सुक्म है, क्षण- 
क्षण में नाश को प्राप्त होतेवाली है तथा वचन के अगोचर है। व्यंजनवर्याय स्थल है, चिरकाल तक रहनेवाली है, 
वचतगोच र है तथा छद्मस्थ के इन्द्रिय का विषय है। जीव की विभावव्यंजनपर्यायें तर, तारक भादि हैं श्लौर सिद्ध- 
रूप जीव की स्वभावव्यंजनपर्याय है। जीव की अधुद्ध अर्थपर्याय, विशुद्धि और समलेशरूप शुभ-प्रशुभलेश्यास्थानों से 
कषाय की पट्स्थानपतित दाति-यूद्धिरूप जानता चाहिये । दृधणुकादि स्कर्षों में वर्णान्‍्तर आदि परिणमनरूप 
पुद्तल को विभाव अ्ंपर्याय है। परृदुगल की द्वचणुक आदि स्कर्थरूप चिरकाजतक रहनेबाली पर्याय पुदूगल की 


११८६ ] [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार 


विभावव्यंजनपर्याय जानती चाहिये। भगुरुतघुकगुण को पट्स्थानपतित हानि-हद्धिरूप सर्वद्रव्यों की शुद्धअर्थ पर्याम है । 
एक्समयतक रहनेवाली अर्ध॑पर्याय है और चिरकाल तक रहनेवाली व्यंजनपर्यायें हैं। 


सभी व्यंज्रनपर्यायों का नाश प्रवश्य होता चाहिये, ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर एकास्तवाद 
( एकास्तमिथ्यात्व ) का प्रसग भ्रा जायगा | कहां भी है-- 


“लू थ विधंजनपज्जायत्स सथ्यस्स विभासेण होबब्वभिदि णियमों अध्थि, एयंशवादप्प संगादों ।” 
घबल पु० ७ पू० १७८ 
इसलिये अतादि-अनश्त और सादि-अनन्त भी व्यंजनपर्यायें होती हैं, जेसे मेर आदि पुदूगल की अनादि- 


अनस्‍्त व्यंजनपर्यायें हैं और 'सिद्ध/ जोव की सादि-अनन्‍्तपर्याय है अर्थात्‌ कर्मों के क्षय से सिद्धपर्याय उत्पन्न होती है, 
अतः बह सावि है| किन्तु सिद्धपर्याय का व्यय ( नाश ) नहीं होता इसलिये अनन्त है । 


“अनादिनित्यपर्धायाधिकों यथा पुश्गलवर्यायों नित्यों सेबावि: । साविनित्यपर्यायाथिको पथा सिंद्धपर्धायों 
लित्यः ।! ( आालापपद्धति ) 


यद्यपि ब्यंजनपर्याय की अपेक्षा मेरु भ्रादिरूप पुदगल नित्य है तथापि अथे पर्याय की अपेक्षा उसमें प्रतिक्षण 
परिणमन हो रहा है। क्‍योंकि अर्थपर्याय सूक््म है और वचन-अमोचर है, अत उसका कथन होना सम्भव 


नहीं है । 
--ण॑. ग. -8-66/५7!| भ ला णेन 


झर्थपर्याय तथा दयअूजनपर्याय का ग्रागमोवत स्वरूप 


शंका--'जेन सिद्धाम्तप्रवेशिका' १० ३५ व ३६ पर अर्थपर्याय व व्यंजनपर्याय का हृवरूप बसलाया है कि 
प्रवेशवत्यगुग के विकार को व्यंजनपर्याय व अम्य समस्त गुणों के विकार को अर्थयर्याय कहते हैं। ऐसा ही कथन 
स्वाभाकातिकेयानुप्र क्षर पु. ५७ पर दिया है। क्‍या ये कथन ठीक हैं ? 


समाधान--- स्वामी कातिफेयामुप्र क्षा पृ० ५७ पर शी पं० फंलाशचन्दजो मे प्रदेशश्व गुण के विकार को 
व्यंजनपर्याय और अन्य शेष ग़ुर्णो के बिकार को प्रथंपर्याय कहते हैं, जो यह लिखा है वहु उनका निजीमत है। 
मूलगाभा या संस्कृत टीका में ऐसा कथन नहीं है। इसीप्रकार पृ० १४५३ पर भी पं० कंलाशखम्दजी ने अपनी 
कल्पना से फकथत किया है। स्वामोका्तिकेयानुप्र क्षा के संत्कृत टीकाकार थी शुभवगवाब्ार्य ने तो भ्रथपर्याय का 
लक्षण निम्नप्रकार बतलाया है--- 


/अर्धवर्यायः पृदमः प्रतिक्षणध्यंसी उत्पादव्ययलक्षण: | सूक्ष्मप्रतिक्षणव्यं शी पर्यायश्याथेसंज्कः इतिबचनातु । 
हथा० का० अ० गा० २७४ टीका 


सूक्ष्म, प्रतिक्षण नाश होनेवाली उत्पाद-ध्यय लक्षणबालो अथंपर्याय है। आधार्य भी वसुतस्धि ने भी 
कहा है-- 


सुहुमा अवापबिस्या शणलइयो अत्या पत्मया दिदृठा। 
वंजजपह्माया पृ भत्ता पिरगोयरा चिरबिवत्या।२४॥ जसुनत्ति भावकाणार 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११८७ 


-पअर्थपर्याय सूक्ष्म है, ज्ञान का विषय है और क्षण-क्षरा में नाश को प्राप्त होती रहती है। ब्यंजनपर्याय 
स्यूल है, शब्दगोचर है, धर्यात्‌ शब्दों ढाशा कही जा सकती है भौर चिरस्थायी है! 


थो शुभन्रवाचाय ने भो शानाणंब में कहा है-- 


सूर्तोीं ब्यंजनपर्धायों बाग्गस्थोध्तश्वरः स्थिरः । 
सकल: प्रतिक्षणध्यंसो.. पर्वायश्थायंसंशिकः ॥ ६।४५ ।॥ 


श्यं जनपर्याय मूरतिक है, वचन के गोचर है, भ्नश्वर है, स्थिर है। अधथेपर्याय सूक्ष्म है क्षणविध्वंसी है । 
भी जपसेनाथाय ने भी कहा है--- 


“सत्रार्धपर्यायाः सूक्ष्माः क्षणक्षयि णस्‍्त थापवाग्गो च रा5विवया झवस्ति । ब्यंजनपर्याया: पुनः स्थुलाश्थिरकाल- 
स्थापिनों वाप्गोचराश्छुयस्प विद विधयाश्य सवन्ति । समयवतिनो5बँपर्यादा भव्यंते चिरकालस्थायिनों ग्यंजनपर्याया 
भष्यंते इति कालकृतों सेदः |” ( पचात्सिकाय धा० १६ को टीका ) 


अर्थपर्याय सूक्ष्म है, प्रतिक्षणा नाश होनेवालो है तथा वचन के अगोचर है । व्यजनपर्याय स्थल होती है, 
चिरकालतक रहुनेवाली है, ववनगोचर व प्रल्पज्ञानी के दृष्टिमोचर भी होती है। अथंपर्याय और व्यंजनपर्याय में 
कालक्ृत भेद है, क्योंकि एकसमयवर्ती अर्थ॑पर्याय है और विर्कालस्थायी व्यजनपर्याय है । 


स्वामीकातिछेयानुप्र क्षा (० ५७ व १० १५३ पर हिन्दी टीका में ह्रधंपर्याय व ब्यजनपर्यायथ का लक्षण जो 
भरी प० फेलाशचन्दजी ने लिखा है वह उनका अपना मत है, जो आषंबचनासुकूल नही है । 


-ऐें. ग 2-3-72/५ कह्तृरचन्द जैन 
प्रय॑ पर्याय एवं व्यंजन पर्याय का स्वरूप एवं भेद 


शंका--अर्शपर्याप और व्यंज्ञनपर्याय का बया-क्या लक्षण है ? शुद्धजीववरब्य में और अशुद्धजीवब्व्य में 
कौनसी अर्थपर्पाय है और कौनसो व्यजनपर्थाय है ? 


समाधान--पर्याय दो प्रकार की है १ अधेपर्याय २ व्यजनपर्याय । 
“पर्षाणस्ते ढ़ धा अर्थव्यंजनपर्याय भेदात्‌ ॥ १४ ॥” ( आलापपद्धति ) 


सुहमा अवायबिसया क्षणखाइणों अत्यपल्णया दिद्ठा | 
बलणपत्ञाया पुण बुला गिरणोपरा जिश्वियरया | २५ ।॥ बतुनन्दि भावहायार 


पर्याय के दो भेद हैं (१) अर्थ पर्याय (२) व्यजनपर्याय । इनमें अर्थपर्याय सूक्ष्म है, प्रत्यक्ष्ञान का विषय 
है, शब्दों से नहीं कही जा सकती ओर क्षण-क्षण मे नाश को प्राप्त होती रहतो है, किस्तु व्यजनपर्याय स्थृल है, 
शब्दगोबर है और चिरहथायो है । 


“सनत्रार्थ वर्याणा: शुदमाः क्जकबिनस्तथाइयर्गोच रा विदया भवस्ति | व्यंजनपर्यावा: पुनः स्थूलाश्यिरकाल- 
स्थाधिनों भागगोन्र राश्शशास्थहृष्टि विषयाश्य सवत्ति । समयवतिमोइबंवर्धावा भथ्यंते चिरकालस्थायितों ध्यंजनपर्याया- 
चंब्यंते इति कालकृत भेद; । पंचारट्तिकाप गा. १६ टीका 


१६८८ ] [ ५० रतनचन्द जैस मुख्तार | 


अवेपर्याप सूक्ष्म है प्रतिक्षण नाथ होने वाली है तथा वचन के भ्रभोभर है भ्रौर व्यञ्जनपर्याय स्थल होती 
है चिरकाल तक रहनेवाली, वचनगोचर व अल्पज्ञानी के दृष्टियोचर होती है। भ्र्॑ंपर्याय और ध्यम्जनपर्यायों में 
कासक्ृत भेद है, बर्योंकि समयवर्ती ध्र्थपर्याय है धौर चिरकालस्थायी ष्यज्जनपर्याय है| 


मूर्तों व्यक््भमपर्यायों बास्गस्योपउनतश्थर: स्थिर: । 
सृक्ष्म: प्रतिकष्यंती पर्यायश्चर्धसंजशिकः ॥६।४४५॥ शाताणंव 


अज--ध्यंजनपर्याम मूर्तिक है, वचनगोचर है, अविनश्वर है, स्थिर है, कितु अधंपर्याय सूक्ष्म है भौर 
दणविध्यंसी है १ 

'जय॑पर्यावास्ते ह धा स्वभावधिभावपय/यभेदात्‌ ।१६॥।' आखापपद्धति 

भ्र्थेपर्याय दो प्रकार को होती हैं १, स्वमावपर्याय २. विभावपयाय | 


दल्यगुणाण सहावा पज्लाम तह विहाबदों खेय । 
जीवे जीबसहाबा ते वि बिहाबा हु कम्मकदा ॥१९॥ (नयत्रक्) 


द्रब्पपर्याय व गुणपर्याय दोनों स्वभाव व बिभाव के भेद से दो प्रकार की हैं। जीव मे जीवत्य स्वभाव- 
पर्याय भ्रौर कर्मकृत विभावपर्याय है । 

'कम्मोपाधिविव श्लिय पक्ञाया ते सहावलिदिभणिदा ।” (नि. सा. था १५) 

जो पर्यायें कर्मोषाधि से रहित हैं वे स्वभावपर्यायें हैं। 

“झगुरुलधुविकारा:ः स्वसादा्पर्याया: ।' 

शुद्धद्रव्य मे जो भ्रयुरुलधुगुण का परिणाम है वह स्वाभाविक अर्थपर्याय है । 

पसारावस्था मे इस स्वाभाविक प्रगुरुलधुगुण का अभाव है इसलिये ससारावस्था में अगुरुलघ॒गुणकृत 
श्वभावपययाय नही होती है। कहा भी है-- 


'अपुरयलहुअत्त गाम जीवस्स साहाविधमत्यथि थे ण संसारावत्याए कम्मपरतंतम्मि तस्साभावा ।! 
अथं--- अगुरुलघुत्व तो जीव को स्वाभाधिक गुण है, वह तामकम की प्रकृति कंसे हो सकता है ? नहीं, 
क्योंकि ससारावस्था में कमंपरतम्त्र जीवके उस हवाभाविक अगुरुलचुगुण का भ्रभाव है । 


लेशया में प्रतिलमय षट्स्थानगत हानिया वृद्धि होती रहती है, यह जीव की विभावप्नर्थपर्याय है । 
कहा भी है-- 


'बिभावार्थपर्यायः बड्विधा: मिथ्यात्वकवायरागढ़ वपुष्यपापरूपाध्यदशाया: ॥१७॥* आलापपड्धति 


अधथ-- विभावश्नथ पर्याय छह प्रकार को हैं १. मिध्यात्व २. कपाय हे. राग ४ द्वंब ५. पुण्य ६ पापकप 
छू प्रध्यवक्षाय हैं। भर्थात्‌ संसारी जीव में मोहनीयकर्मोदय के कारण जो प्रतिसमय परिणमन होता है वह जीय 
की विभावभर्थपर्याय है । 


व्यक्तित्व भौर झतित्व ] [ ११८६ 
अशुदार्थपर्माया जीवस्य वरद्स्थावगतकवायहानिवृर्ि व्शुद्धसंब्लेशरूपशुभाशुभलेश्यास्थानेवु ज्ञातब्याः ( 
--पंचास्तिकाय गाथा १६ टीका 
अर्थ--कवायों को धट्स्थानगत हातनि-बृद्धि विशुद्ध या संक्लेशकूप शुभ-अशुभ लेश्याप्रों के स्थानों में जीब 
की विभावतजअर्थ॑पर्या्ें जाननी चाहिये । 
दृव्य और गुण हल दोनों को स्वभाव और जिभाव दोनो प्रकार की पर्यायें होती हैं । 
'ववडशन पर्यायास्‍्ते हं धा स्वभायविभावपर्यायभेदात्‌ ।' 
स्वभावव्यजनपर्याय और विभावव्यजूजनपर्याय के भेद से व्यञ्जनपर्याय दो प्रकौर की है । 
/विभावद्रष्यव्यछ्जनपर्यायाश्यतुविधा नतरतारकाबिपर्याया अथवा चतुरशी तिलक्षायोन्यः ॥१९॥।भालापपद्धति 
नर, नारकादिरूप चार प्रकार की प्रथवा चौरासीलाख योनिरूप जीव की विभावद्रव्यव्यव्जनपर्याय है। 
“विभावगुणव्यड्लनपर्पायामत्यादय: ॥२०॥” अआलापपद्धति 
भर्थ---मतिशानादिक जीव की विभावगुराव्यप्जनपर्याय है| 
'हवभावद्रबयध्यकझजनपर्थायाश्यश्मश्रीशात्‌ किड्चिस्यनसिद्धपर्याया: ॥२१॥ आलापपद ति 
अर्थ--अन्तिमशरीर से कुछ कम जो सिद्धपर्याय है वहू जीव की स्वभावद्रथ्यव्य5जनपर्याव है। 
'स्वभावगुणव्यण्जनपर्याया अमन्तच॒तुष्टथयकपा जीवस्य ॥२२॥* आलापपढ़ति 


अर्थ --अनस्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख, अनस्तवीय इस अनन्तचतुष्टयरूप जीव को स्वभावगुशाव्यकूजन 
पर्षाय है । 
--णै ग. 3]-7-69 /५/........ 


शुद्ध द्रय्यों में स्वभावध्यंजनपर्याय विवयक ऊहापोह 


शंका-- शुद्धधरव्यों में व्यडजनपर्याय होती है या महों ? आलापपद्धति में तो 'व्यश्जनेम तु सम्धड़ों अन्‍्यों 
हो जीवपुदगलो' कहकर धर्मादिक के व्यजमपर्याय का निषेध किया है। परस्तु जनसिद्धांत प्रवेशिका में प्यजनपर्याय 
की भो परिभाषा की है उसके अनुसार तो धर्माविक के भी स्वभावध्यंजनपर्याव सिद्ध हो जाती है, क्योंकि धर्माविक 
ड्रब्यघतुण्टप का अपना नियत आकार अधश्य है। इसलिये सभो शुद्धहव्यों में भी स्वभावब्यंजनपर्याय सिद्ध हो 
खाती है ? 'अभव्य' गुणपर्याय है या इव्यपर्याय ? शुद्ध दरश्यों में अर्थापर्याय का हेतु क्या है ? 


समाधान--- प्रबच भप्तार गाया ९३ की शी अमृतच्नद्राचाय छत टोका तथा पंचास्तिकाय गाथा १६ को थी 
जयघेनाचार्य कृत टीका से स्पष्ट हो जाता है कि द्रब्यव्यंजनपर्याय विभावरूप ही होतो है, क्योकि समान जातीय 
झोर असमानजातीय द्रव्यब्यंजनपर्याव विभावरूप है। इसोलिये चार शुद्धद्रध्यो मे विभावद्रध्यपर्याय पश्रर्थात्‌ व्र्य- 
ब्यंजनपर्याय का निवैध किया है। इस ४ शुद्ध द्रव्यों मे रुवभावध्यजनपर्याय होतो है, ऐसा किसी भी ग्रन्थ में नहीं 
कहां गया है। परलाह्सप्रकाश अ० २ गाथा २८ की टीका में भी स्वभावद्यंजनपर्याय नहीं कही गई। अभन्य 
अनादि-पधमन्त व्यंजनपर्याय है, किस्तु यह विभावशुण पर्याय है। शुद्धदव्यों मे अगुदलघुगुरा के कारण स्वभाव भर्थे- 
पर्याय होती है | ' 
--पत्र 25--79/ ज॒. ला. जोंग, भौण्डर 


११६० ] [ पं» रतनचर्द जैन मुश्तार! 


शान सम्बन्धी विभाव गुण ध्रथ पर्याय 


शंक--अन्तसु हु) पर्यन्‍्श किसी बस्तु का मतिशान (मतिशानोपयोग) होता है, यहु विभावधुभव्यंजनपर्थाय 
है। क्योंकि छड्मास्थों के अभतमु हूर्त बिना सात एक समय में विचक्षित जस्तु से उपयोग नहीं हटलता । इसी विभाव- 
गुणन्यंश्ञनपर्याय के अन्भु हूर्त क्ासकृप अवधि में लो प्रतिसमय ( केवली गम्य ) सतिज्ञान का सृक्ष्म परिणमन है वह 
विभावगुण अधंकर्याय हो हुई; मेरे शथाल से तो थह हीक है । कृपया समाधान कर । 


समाधान--प्रतिससथ नधीन-नवीन देशधातो मतिशामाबरणकर्भ का उदय होने की अपेक्षा अर्थपर्याय 
( गुणअर्थपर्याय ) घटित हो जाती है । 
--पत्र 25-]-79 |ण. ला. जैन, भीण्डर 


दृत्यपर्याय एथं गुणपर्याय के दो-दो भेद 


शंका--अलापपद्धति की टोका के पृ० ५२ पर लिखा है-- वध्यपर्यायें और गुणपर्यायें दोनों ही अर्थ एज 
व्यंजनपर्याय के भेद से दो-दो प्रकार को होती हैं। इम पर्यायों का कथन शसुत्रकार स्वयं करेंगे!” इस कथन के 
अनुसार दृरथ्यपर्याप के भो दो भेद होते हैं“-१. वध्यध्यंजनपर्याय २.जन्यअर्थपर्याय। परन्तु आलापपद्धति में द्रब्यअर्ध- 
पर्याय का कथन महीं है | दव्यश्यजनपर्थाव का कथन तो है, कर्योक्ति द्रब्यपर्याय स्यंजनपर्यायहुप होती है। ह्रव्यक्मर्ध- 
पर्याय का कथन जालापपद्धति में कहाँ पर है ? 


समाधान-- झालाफपड ति गाया संख्या १ में थी वेबतेमाचाय ने अर्ंपर्याय का कथन किया है। गाया 
इछप्रकार से है-- 


अनाक्निश्यने बन्ये स्वपर्याया: प्रतिक्षणम । उन्समण्जन्ति निमज्जन्ति जलकललोलवज्जले ।११।। 


अनादि-अनत्त द्वव्य में ध्रपती-धपनी पर्यायें प्रतिक्षण ( प्रतिसमय ) उत्पन्न होती रहती हैं और विनशती 
रहती हैं जेसे जल में लहर उत्पन्न होती रहती हैं ओर बविनशती रहतो हैं। “जलकल्लोल' ब्रव्यपर्याय है तथा 
'ुष्पे स्थपर्थाया: द्रव्य मे अपनी-अपनी पर्याय; इन वाक्यों से स्पष्ट हो जाता है कि गाथा १ मे द्रव्यपर्याय का कथन 
है | 'प्रतिक्षण उससक्जन्ति निमज्ञन्सि' अर्थात्‌ वे पर्यायें प्रतिक्षण ( प्रतिसमय ) उत्पन्न होती हैं और विनशती 
रहती हैं, मह वाबय अर्थपर्याय का द्योतक है क्योकि एकसमयवर्ती पर्याय भ्रभ्॑पर्योाय होती है और चिरस्थायीपमयाय 
ब्यजनपर्याय होती है । 


समयवतिनोएर्णपर्याया भव्यंते, जिरकालस्थायिनों व्यंजनपर्याया भष्यंते । पं० का० गाथा १६। किन्तु इतनी 
भूल हुई कि टीका में यह प्रभ्िप्राय स्पष्ट नहीं किद्रा गया | 

द्रव्य का लक्षण उत्पाद, व्यय, श्ौव्य है। आलापपडलति सूत्र ६ ध्ोर ७ इसप्रकार हैं--- 

सवृदव्यलक्षयम्‌ ॥६॥ उत्पादव्ययप्रौध्ययुक्त सत्‌ ॥७॥ 


यदि प्रतिसमय द्रव्य का उत्पाद-व्यय न हो तो द्रव्य के अभाव का प्रसंग धरा जाएगा। ब्रव्य का प्रतिसमय 
उत्पाद-व्यय होना ही श्र द्रव्यपर्याध को सिद्ध करता है। सुदर्शनमेरु प्ादि पुद्गलद्रव्य भी अनादि-अनन्त व्यस्जन- 
द्रव्यपर्याय हैं, किम्तु प्रतिसमय उसमें से कुछ परमाणु निकलते रहते हैं शोर नवीन परमाणु आते रहते हैं, मह 

अर्थ॑द्व्यपर्याय है । 
7२/ण. ला. णेंग, भीगार 


व्यक्तित्व झलौर कृतित्थ ] [ ११९१ 


पर्याय तथा हग्य का लक्षण 


शंका--“जंनतिद्धास्तप्रवेशिका में गुणों के समूह को व्रव्य कहते हैं ओर गुणों के विकार को पर्याव कहते 
हैं; ऐसा जिया है | यह लक्षण ठीक है क्‍या ? 
झमाधान--तत्त्वार्ण सृत्र में 'सदृब्रष्यलक्षणम्‌ ॥२९॥ उतपादव्ययप्नौव्ययुक्त सत्‌ ॥३०।। गुणपर्थयवष्‌वव्यभ 
॥8८॥।” द्रब्य के 'सत्‌', 'उत्पाद, व्यय, श्लौव्य' 'गुण-पर्यायवाला' ये तीन लक्षण दिये हैं। श्री कुम्वकुस्दाजायें मे 
पंचास्तिकाय गाया १० मे भी ये ही तीनों लक्षण दिये हैं। तथा 
गुणों व्रव्यविधानं स्थात्‌ वर्यायों ब्रध्य विक्िया । 
व्रभ्य हा _तसिद स्पातृसमुदायस्तवोद्ध यो: ॥६/९॥ तस्वार्शसार 
क्री अमुतच द्राचाय ने भी इस श्लोक मे गुण और पर्याय इन दोनो के समूह को द्रव्य कहा है | प्रवननश्षार 
गाया ९६ की टोका से श्रो अमृतच्खाच्ा ने द्रव्यपर्याय व गुगापर्याय दो प्रकार की पर्यायें बतलाई हैं। श्रुणों के 
समूह को द्रव्य श्रौर धुणविकार को पर्याय कहने से द्वव्यपर्याय छूट जाती है । 


गरुणो के बिना द्रव्य नहों हो सकता ओर द्वव्ण के बिना गुणा नहीं हो सकते हैं दस भपेक्षा से भ्रुण के समृह 
को द्रव्य कहा जा सकता है। गुण विकार को गुणपर्याय कहते हैं। सामान्‍य पर्याय का लक्षण “कऋमवर्ती' है | 
'क्रमतिसः पर्याया:' ( आालापपद्धति ) । “व्यत्तिरेको विशेषरक्ष ल्ेदः पर्यायवासका ।! भर्थात्‌ ब्यत्तिरिक, विशेष, 
भेद ये पर्याय के वाचक शब्द हैं--तस्वार्णसार । विद्वानु इस पर विशेष प्रकाश डालने की कृपा करेंगे । 


--णै. ग. -4-74/५।/ २. ला णेंग, मेरठ 
विभावरूप गुण नहीं होता, विभावरूप तो पर्याय होतो है 


शंका > गुण तो अनाधि-अनम्त हैं फिर संसाराबस्‍्या के जिभाषगुणों का सोक्ष अवस्था में माश क्यों हो 
जाता है, बर्योंकि सतिशानाबि गुणों का मोक्ष मे तो नाश साना है ही । तथ तो फिर गण अनावि-सान्ल हुए ना ? 
थे कि अनादि अनन्त । 


समाधान--विभांवगुण नहों होते । विभावपर्याय हैं 
--पत्र 6-5-80 | ज. ला. ण॑ न, भीण्हर 


क्रमाक्मधबर्ती पर्यायों से भ्रभिष्राय 
शंक[--फ्रसवर्तोपर्पाय ओर अकमवर्तोपर्याय से क्‍या अभिप्राप है ? 
ससाधान-- गुणप्य पव दद्व्यम ।' अर्थात्‌ व्रष्य गुणपर्यायजाला है । 


'सहभुवो ग्रुणा:, ऋमवसिलः पर्याया.! ॥९२॥| ( भालापपद्धति ) धर्थात्‌ द्रव्य के साथ रहनेवाला गुण है 
और "क्रम से होनेवाली पर्याय है । 


अक्रमवर्ती का प्र है क्रम से न हो अर्थात्‌ सहवर्तो हो भत्ता प्क्रमवर्ती से ग्रृण का ग्रहण होता है । 
परिणाम वो प्रकार के हैं-- अनादि परिणाम और सांदि परिणाम । 


परिणामों द्विधा भिद्यते | अनाविराबिसांश्येति | तजञानादि धर्मादीना गत्युपप्रहावि: । भाविमांश्य बाहा- 
प्रत्यधापाधितोत्वादः । रा. जा. ५।४२।३ 


श्शश्र ] [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार! 


हव्य का परिणमत दो प्रकार का है। अनादिपरिणमन, दूसरा आदिपशिणमन । धर्मावि ब्रध्यों का गति- 
हपग्रह भादि जो गुण है वह अतादिपरिणमन है । बाह्य निमिसों के कारण जो उत्पाद होता है प्रर्थात्‌ जो पर्याय 
उत्पन्न होती है भौर ब्यय ( ताश ) होती है वह आदिमान परिणशामन है। इस कथन से भी यह ज्ञात होता है कि 
झनादिपरिणमन बर्थाव्‌ प्रक्रमर्तीपर्याय गुण है। भौर क्रम-क्रम से उत्पन्न होने वाली धर्थातव्‌ आदिमान्‌ परिणमन 
अऋमभवर्तीपर्याय है । 


--णैं. ग. 8-2-75/एात/ *०** 
एक समय में एक गुण को एक हो पर्याय होतो है 
शंक्ा--एकसमय में एकगुण को एक ही पर्याव होती है। क्या यह अकाटय मिरपयाद मिथम है । 


समराधान--पर्याय क्रमवर्ती होती है और गुण सहवर्ती होते हैं। अतः एकद्रब्य में एकसमय में अनेकभुण 
सुगपत्‌ रहते हैं, किन्तु पर्याय एक ही होगी, क्योंकि पर्याय क्रमवर्ती है सहवर्ती नहीं है। अतः यह अकाटय निरपवाद 
नियम है कि एकग्रुण की एकसमय में एक द्वी पर्याय होगी । गुण की पर्याय का लक्षण इसप्रकार है-- 


“प्रुणविकाराः पर्यावाः ॥१५॥ फक्रमबतिनः पर्याधाः ॥॥९२॥ ( आलापपद्धति ) क्मभाविनः पर्याया:। 
( गयजक्त ) पर्येति समये समये उत्पादविनाशं चर गश्छतोति पर्याय: । ( स्था. का. टीका )! 


गुण का विकार पर्याय है। क्रम-क्रम से होनेवाली पर्याय है। अथवा जो समय-समय में उत्पन्न हो और 
विनाश को प्राप्त हो वह पर्याय है । 


-णे. ग. 29--76/५]/ ण. ला ऐेंन, भीण्डर 
रागादि भाव झौर विकल्प माद सें प्रन्तर 
शंका--शागादिभाव ओर विकस्पभावों में क्या अस्तर है ? 
समाधान--रागादि भाव बिकल्परूप ही हैं। जंसे कहा भी है--- 
'अस्मस्तरे सुख्यहूं दुःलयहुसिति हु विधादकारणं विकल्‍प इति । ( यू. भर. सं. गा ४१ टीका ) 
झंतरंग मे “मैं सुखी हूँ, मैं दुःसी हूँ” इसप्रकार का हर्ष-विषाद विकल्प है । 
'विवयानन्दरूप स्वसंवेदन रामसस्वित्तिविकल्पकूपेण सविकल्पस ।/ 
विषयानन्दरूप जो स्वसवेदन है वह राग के जानने रूप विकल्पस्वरूप होने से सविकल्प है । 
वुहृद्म्यसंप्रहू गाथा ४२ को टीका में 'सम्मण्णाणं साथार' को व्याख्या इसप्रकार की है-- 


'पसस्यरक्ञानं भबति । तध्य कडांभूत ? घटोष्यं पटोष्यमित्यादि प्रहुणव्यापारक्पेण साकार सविकल्पं 
व्यवसायाध्मकं निश्चपात्मकसिध्यर्थ: । 


यहाँ पर घट-पट आदि के निश्चयात्मक जाननेरूप थो साकार ज्ञानोपयोग है उसको भो विकल्प कहा है | 
दक्षेत को तिविकल्प कहा है, उसकी भ्रपेक्षा ज्ञान को संविकलप कहा गया है । 


जे, गे, 2-2-7/शा!| रे. ला. मिल 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ ११९१ 


झनुभूृति ज्ञान की पर्याय है 
शंका--अनुभूति किसको कहते हैं ? 
समाधान--चेतना प्थवा ज्ञान को भनुभूति कहते हैं। कहा भी है-- 
“चेतयंते अमुभवन्ति उपलभते विवंतीश्येकार्थाश्वेतनानुभूृष्युपलब्धिवेदनानामेकार्थश्यातु ।” 
पंचाह्तिकाय गा० ३९ ठोका 


अर्थ --चेतता है, अनुभव करता है, उपलब्ध करता है भौर वेदता है ये एकार्य हैं, क्योंकि चैतना, अनुभूति; 
उपलब्धि और वेदना का एक अर्थ है ॥ 


“जेयशातृतस्वतथानुभूतिलक्षणेत शानपर्यायेण । प्रव्मलसार सा० २४२ होका । 


शेयतस्व धौर ज्ञातृतत्व की तथा प्रकार धनुभूति जिसका लक्षण है वह ज्ञानपर्याय है। इसप्रकार भरी 
अमृतचदद्राचार्य ने चेतना को अनुभूति कहा है । 


चेतन्यमनुभूति: स्थातृ सा क्रियाकपमेव च॑। 
किया सनोवचः:का्येष्यन्विता बतंते प्रयम ।| ६ ॥ अआलापपद्धति 


टिप्पण --“अमुभूतिजीवाजोवादि पदार्थानां जेतनमात्रम । 


यहाँ पर भी भ्रीमह वसेन आचार्य ने चेतत्य की प्नुभूति कहा है। यह प्रनुभूति ज्ञान की पर्याय है । 
-जे. ग. 23-7-70/शा। रो. ला. मित्तल 


एक पर्याय दूसरी बार नहों उत्पन्न होती । प्रागभाव, प्रध्यंसामाव तथा अ्रत्यंतामाव को परिभाथा 


शंका--कक्‍्या व्रत्य में अनादि से भृतकाल में जो पर्यायें अभो तक उत्पन्न नहों हुई ऐसी लवोन-नवीस पर्यायों 
को प्रतिसमय उत्पत्ति होती है या पे पर्याय दुबारा सी उत्पन्न हो सकती हैं ? यदि ऐसा है तो स्वासिकातिकेयानु- 
प्रेज्षा की गाथा २४३ व ९४४ से भारो विरोध पेदा होता है क्या ? 


समाधान--प्रतिसमय नवीन-नवीन पर्यायें उत्पन्न होती हैं। जो पर्यायें उत्पन्न हो चुकी हैं उनका तो प्रध्व॑स 
होकर अभाव हो चुका है, वे पर्यायें पुनः उत्पन्न नहीं हो सकती हैं किन्तु उनके सदक्ष पर्यायें उत्पन्न हो सकती हैँ । 
दरब्य को एक पर्याय का दूसरी पर्याय में भ्रन्यापोह अर्थाद्‌ इतरेतराभाव है, अन्यथा प्रतिनियत द्रव्य की सभी पर्यायें 
सर्वात्मक हो जायेंगी प्र्थात्‌ एकद्रब्य की विभिन्न पर्यायों में कोई भेद नहीं रहेगा । भी समम्तभव्राचार्य ने देवागंत 
स्तोन्न में इसप्रकार कहा है--- 


कार्य-वद्रभ्यसतादि स्थात्प्राधभावस्थ मिकुये । 
प्रध्यंसल्प च धर्मस्प प्रष्यवेप्नन्तातां ब्रजेतु ॥ १० ॥। 
सर्वा्मक तदेक॑ स्थादन्या5पोहं-ध्यतिकसे । 
अन्यक्ष समयाये न व्यपविश्यते सबंधा ॥ ११ ॥ 


पर्याय के उत्पन्न होने के पूर्व में जो भरभाव है वह प्रायभाव है। इस प्रागभाव को ते मातने पर घट- 
पढादि पर्यायें प्पपने-प्रपत्ते स्वकृप लाभ ( छत्पाद ) के पूर्व में भी सद्भूवरूप से विद्यमान ही रहनी भाहिये। 


११९४ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार | 


प्रायभाव को न मानने पर घटादि पर्यायों के अनादि हो जाने का प्रसंग आ जाता है जो इष्ट नहीं है, गयोकि 
प्रत्यक्ष से विरोध प्राता है । 


पर्याय का विनाश प्रध्यंसाभाव है । इस प्रध्वंसाभाव को स्वीकार न करने पर घटादि पर्यायों का उत्पाद 
होने के पश्चात्‌ कभो विनाश ( व्यय ) न होने से उनके प्रनस्तत्व का प्रसंग आता है। परन्तु ऐसा है नहीं क्योंकि 
घटादि पर्यायों का अपने-अपने उत्पाद के पूर्व मे और विनाश ( व्यय ) के पश्चात्‌ अवस्थान ( सद्भाव ) देखा 
नहीं जाता है । 


एकद्रव्य को एकपर्याय का उसकी दूसरी पर्याय मे जो प्रभाव है, वह इतरेतराभ्ाव है। इस इतरेतराभाव 
को न मानने पर प्रतिनियत की सभी पर्यायें सर्वात्मक हो जाती हैं । 


एकद्रव्य में दूसरे द्रब्यो के असाधारण गुणों का जो त्रेकालिक श्रश्नाव है वह अश्यन्ताभाव है । जैसे पुदुगल- 
द्रब्य में खेतम्यगुण का अभाव है । इसको न मानने पर एकद्रव्य का दुसरे द्रव्य मे तावारम्यसम्बन्ध हो जाने से चेतन+ 
गवेतनद्वव्यों की कोई व्यवस्था नहीं रहेगी ।* 
--जें. ग. 8-6-70/9५/ का, ना. कोठारी 
शुद्ध गुणा को पर्याय एक-झनेक भो होती हैं तथा एक भी ? 


शंक्ा-- गुण को शुद्ध पर्याय एक होती है या अमेक ? यवि अनेक होती हैं तो कौनते गुण को शुद्धपर्याय 
अनेक होती हैं ? 


समाधाम-- हरएक गुण की शुद्धपर्याय एक भी होती है और अनेक भो होती हैं। प्रनेकाम्त से दोनो कथन 
चटित हो जाते हैं । 
--छोँ. ।। हि ॥। ०० ०१०९ *० | 3२० २०७० ०००० 
भव्यरष य भ्रभध्यत्व भ्रार्मा के गुण हैं या पर्याय ? 


शंका-- भध्यत्व व अभ्रष्यश्व आत्मा के गुण हैं या पर्याय ? यदि गुण हैं तो उक्त पर्यायें शुद्ध या अशुद्ध। 
कोमसी हैं ? यदि पर्यायें हैं तो किस गुण को पर्यायें हैं तथा थे शुद्धपर्यायें हैं या अशुद्धवर्यायें ? 


समाधान-- सिद्धपर्या व” जीव की स्वभावव्यउ्जनपर्याय है। थ्री जपसेनाथायं ने पंजाह्तिकाप मे गाथा 
१६ की टीका में कहा भी है---स्वभावध्यजनपर्यायों जीवरुषव सिद्धरूपः । ससारावस्था मे जीव की 'प्रसिद्धपर्याय 
विभावद्यंजन पर्याय है। जीव की असिद्धपर्याय का काल दो प्रकार का है-प्रनादि-अनन्त और अनादि-साम्त । 
जिन जीवो के असिद्धपर्याय का काल अनादि-साम्त है वे भव्य हैं बोर जिनके प्रतादि-अनन्तकाल है वे अमव्य हैं। 
कहा भी है--क्घाइकम्मचउक्‍्कोबयजणिवमसिद्धत्त णाम | त॑ बुविहुँ---अणाबि अपज्जवतिद अणादिसपण्जवसिदं 
सेबि | तत्य जेसिमसिद्धत्मणा वि-भपज्जव सिद ते अप्ृव्या गाम । जेसिमवर ते भव्वजोया । 


अर्थ-- चार-पझ्रधातिकर्मों के उदय से उत्पन्न हुआ असिद्धभाव है । वह दो प्रकार का है-भ्रतादि-अनन्त 
झौर भनादि-मान्त । इनमे से जिनके प्रसिद्धभाव प्रनादि अनन्त है वे अभव्यजीव हैं और जिनके दूसरे प्रकार का 
है वे भव्यजोव हैं। [ धबला पु० १४ पत्र १३ ] असिद्धपर्याय जीव की व्यड्जनपर्याय है, घत' उस व्यंजनपर्याय 


१ धवल १४॥२९६-३० तथा जयधवल १॥२५१ भी देखें | ... स0 


व्यक्तित्व घौर कृतित्व ] [ ११६४५ 


का काल [ भव्य वे अभव्य ] भी व्यंजनपर्याय है। कहा भी है--“अभवियन्तावों भाव विधंभणपक्जाओं, तेशेदस्स 
बविणासेश होदव्वसण्णहा वब्वत्तप्पसंगादों त्ति ? होहु वियंजणपश्जाओ, ण ल वियंजनपक्ञावस्स सम्बस्स विधासेण 
होवश्यभिदि ियमो अत्यि, एयंतबाइप्पसगादो । ण चुण विणस्सदि त्ति दभ्य होदि, उप्पाय-ट्विदि-भंगसंगयर्स 
बत्व सावब्भुवगमादों ।” [ धवला ७।१७८ |] 


शंका--अभव्यभाव जोव की एक व्यंजनपर्याय का नाम है, इसलिये उसका विनाश अवश्य होना चाहिए, 
नहों तो अभव्यत्व के द्रव्य होते का प्रसत भा जायगा ? 


समाधान--अभव्यत्व जीव की व्यञ्जनपर्याय भले हो हो, पर सभी व्यअझजनपर्याय का नाश प्रवश्य होना 
चाहिए। ऐसा कोई नियम नहों है, क्योंकि ऐसा मानने से एकान्तवाद का प्रसंग आ जायगा। ऐसा भी नहीं है कि 


जो वस्तु विनष्ट नहीं होती वह द्रव्य होनी ही चाहिए, क्योंकि जिसमे उत्पाद-व्यय और भ्रौध्य पाये जाते हैं उसे 
द्रव्पयरूप से स्वीकार किया गया है ।" 


“छा. सं. 20-6-57/ “*” | श्री हि0 जेन स्वाध्याथ मण्डल, कृषापन 


(१) भव्यमाव व प्रभव्यभाव पर्याय हैं । 
(२) सदा मोक्ष जाते रहने पर भी अ्रक्षय अनन्त होने से स्यों का झ्माव नहों होता । 


शंक्ा-- निश्वयनय में जोबत्ब, भव्यश्य, अभव्यत्थ, पारिणासिकभाव किस रुप सें हैं? आत्मा-आत्मा को 


समान बताते हुए भी उनकी शक्ति सें भव्यरव अभव्यत्व को विभेद रेखा क्यों डाली गई है ? भव्यों के सोक्षममत 
उपरांत क्या सभी अभव्य महों रह जावेंगे। 


समाधाव -निश्चयतय की भ्रपेक्षा से 'शुद्ध चेतन्यरूप जो जीवत्व है' वह अविनश्वर होने के कारण शुद्ध 
पारिणामिकभाव कहा जाता है। निश्चय की अपेक्षा से भव्यत्व-अभव्यत्वभाव ही नही हैं, क्योकि ये दोनों पर्याय के' 
भाश्रित होने से पर्यायाथिक ( व्यवहार ) नय की अपेक्षा पारिणामिकभाव कहे जाते हैं। ( थु० बव्यसं क्रहु याथा 
१३ टीका )। द्रव्याधिक ( निश्चय ) नय की क्षपेक्षा भव्य व अभव्य दोतो जीवो में शक्ति समान है ( थु० वच्य- 
सप्रह गाया १४ की टोका ) किन्तु पर्यायाथिकनय की अपेक्षा भव्य में केवलज्ञानादि व्यक्त हो जावेंगे और केवल 
शातादि जो अभव्य में शक्तिरुप से हैं, व्यक्त नहीं होगे । भव्यश्व व अभव्यरवभाव ग्रृुण या शक्ति नहीं है, किन्तु 
व्येजनपर्पाय है । भी घट्खडायम पुस्तक ७ पृष्ठ १७८ पर कहा है अभव्यत्वजीव की व्यजनपर्याय भले ही हो, पर 
सभी व्यंजनपर्याध का अवश्य नाश होना चाहिये, ऐसा कोई तियम नहों है, क्योकि ऐसा मानने पर एकास्तवाद का 


प्रसंग प्रा जायगा । ऐसा भी नहीों है कि जो वस्तु विनष्ट नहीं होती वह द्रव्य ही होनी चाहिये, क्योंकि जिसमें उत्पाद 
भ्रौोव्य और व्यय पाये जाते हैं उसे द्रव्यकूप से स्वीकार किया गया है ।' 


जीव में भव्य व अभध्य का भेद द्रव्यदष्टि से नहीं है और न शक्ति की अपेक्षा से भव्य-अभव्य का भेद 
है। पर्यावइष्टि से जोबों के भव्य व अभव्य ऐसे दो भेद हैं। पर्याय अनेक होती हैं। पर्याय की अपेक्षा से अनेक 


भेद हैं। ज॑प्ते संसारी व मुक्त; त्रस व स्थावर; एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, तेन्द्रिय, चोइरिद्रिय, पचेहिद्रिय; नारको, तिय॑च, 
मनुष्य व देव; इत्यादि । 


१. नोट--भव्यत्व व अभव्यत्व दोनों अन्नद्धव्यंगनपर्यायें है । 


११६६ ] [_ १० रतनचस्द जैन मुख्तार: 


भव्यजीवों का प्रमाण अनन्त है। और अनन्त वही कहलाता है जो सख्यात या असंख्यातप्रमाणराशि के 
व्यय होते पर भी प्रनन्तकाल से भी समाप्त नही होता है। कहा भी है - व्यय के होते रहने पर भी अनन्तकाल के 
द्वारा भी जो राशि समाप्त नहीं होती, उसे मह॒र्षियों ने “अनन्त” हस नाम से विनिदिष्ट किया है। ( घदखंडागस 
पुस्तक ४ पृष्ठ ३६८ ) । भव्यज्ञीब अनन्त होते हैं। सान्तराशि को अनन्तपना नहों बन सकता, क्योकि सात को 
झननन्‍्त मानने मे विरोध आता है। यदि सव्यय और निराय राशि को भी अनस्त न माना जावे तो एक को भी 
धनम्त मानने का प्रसंग आ जायगा। व्यय होते हुए भी अनम्त का क्षय नहीं होता है, यहु एकास्तनियस है, ( घट्‌- 
छंडागम पुस्तक १ पृष्ठ ३९२ )। इस प्रागम प्रमाण से यह सिद्ध हो गया कि मोक्ष जाते हुए भी भव्यजीबों का 
प्रन्त नहीं होगा । भरत. ससार में भव्य तथा अभव्यजीव सदा बने रहेंगे। इन दोनो मे से किसी एक का कभी भी 
व्युज्छेद नद्दी होगा । 
--जे. से. 2--58/५/ ला चथ. नाहटा 
सव्यभाव व प्रम्नव्यभाव पर्याय हैं, गुरण नहीं 
शका---२० जूस १६४७ के जेनसंदेश में भव्य व अभ्वव्यभाव को पर्याय बताया है, किन्‍्तु सोनगढ़ से 
प्रकाशित मोक्षशासत्र में १० २२७ पर भव्यस्व व अभ्वव्यत्वभाव को अनुजोदो गुण कहा है। फिर उक्त जेनसंदेश में 
किये गये समाधान में आगम से विरोध क्‍यों आता है ? 


सप्राधान--२० जून १९५७ के जेतसदेश में किये गये उक्त समाधान मे 'घट्खडागमरूपी महानृग्रन्थ द्वारा 
यह सिद्ध किया गया है कि भव्यत्व-अभव्यत्वभाव पर्याय हैं गुण नही हैं ।” किसी आचायंरचित ग्रन्थ मे “भव्यत्व व 
प्रभव्यत्वभाव को धनुजीवी गुण कहा हो” मेरे देखने मे नहीं आया है। सोनगढ मे प्रकाशित मोक्षशास्त्र टोका में भव्य- 
त्व व प्रभव्यत्वभाव को अनुजीवीगुण कहा है, किन्तु वहाँ पर भी किसी दिगम्बर ज॑नाचायं रचित ग्रन्थ का प्रमाण 
नही दिया है। सोनगढ़ की मोक्षशास्त्र टोका मे ग्रनेक ऐसी बातें लिखी गई हैं जो दिगम्बर जैताचार्यों के मत से 
विरुद्ध हैं! अतः उक्त टीका को आगम कहना उचित नही है । 


भी समयसार की टोका में भो श्री जयसेनाचार्य ने भी भव्यत्व-अभव्यत्वभाव को गुण नही माना है । वहाँ 
इसप्रकार कहा है-- 

'दशप्राणरूप जीवत्य भव्याभव्यत्वद्यं तत्पर ययाथिक नयाथितत्वावशुद्धपारिणासिकभावसंज्ञमिति ।! 

अर्थ--दशप्राणरूपी जीवत्वमाव, भव्यत्वभाव व अमव्यत्व ये तीनो अशुद्धपारिणामिकभाव हैं, क्योकि ये 
भाव पर्यायाथिकनय के आश्रित हैं। ( गाया ३२० पर तात्पयंवृत्ति: टीका पृष्ठ ४२३ रायचन्त्र प्रथमाला ) । 


वृहद््रध्यसंग्रह गाथा १३ की सस्कृत टीका में भी इसप्रकार कहा है--कर्मजनित वशप्राणरूप॑_ जीवत्य॑ 
भवय्यत्वम अभव्यत्व॑ चेतित्रय,  तद्िनिश्वरत्वेन. पर्यावाश्ितत्वासपर्प त्वात्पर्यायाथिकसंजरवाशुद्धपारिणासिकभायं 
उच्यते ।' 

अर्ध--कर्म से उत्पन्न दशप्रकार के प्राणोहूप जीवत्व, भव्यत्व तथा प्रभव्यत्व ये तीनो विनाशशील होने के 
कारण पर्थाय के आश्रित होने से पर्यायाथिकनय की अपेक्षा अशुद्धपारिणामिकभाव कहे जाते हैं । 

इन उपयुक्त दो आष्यात्मिकप्रन्थो के आधार से भो यह श्िद्ध होता है कि भव्यत्व व प्रभव्यत्वभाव पर्याय 
हैं। यदि ये दोनो भाव गुण होते तो इनको विनाशशील न लिखते । अभव्यत्वभाव विनाशशोल होते हुए भी उसका 
विनाण नही होता, क्योकि प्रत्येक पर्याय का विनाश अवश्य होता चाहिये ऐसा एकान्त नही है ( घट्खंडागस पुस्तक 
७ पृष्ठ १७८ ) । भव्यत्वभाव का अभाव होता है ऐसा भोक्षशास्त्र अ्रध्याय १० सूत्र ३ में क्रीमदुसास्वामी आचार्य 
ते कहा है, तथा राजबातिक टीका में श्री अकलकदेव ने भी इसोप्रकार कहा है । अतः भव्यत्थ-अभव्यत्वसाव गुण 


नहीं हैं । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११९७ 

यदि भव्यत्व व अभव्यत्वभाव को गुण माना जावे तो द्रव्य की (रुपया छह न रहकर सात हो जावेगी 
अर्थात्‌ द्रव्य को सातप्रकार का मानना पडेगा। जिसप्रकार घर्में और अधमंद्रव्य मे सब गुणा तो एकसार अर्थात्‌ 
बराबर हैं, किन्तु मात्र एक गुण में भ्रन्तर है। एक मे गतिहेतुत्वगुण है दूसरे मे स्थितिहेतुत्व गुण है। एक गुण के 
भिन्न होने से भिन्न-मिन्न जाति के दो द्रव्य जैनागम में माते गये हैं। इसप्रकार भव्य और अभव्य में समस्त ग्रुण 
एकसार प्रर्धात्‌ बराबर होते हुए भी एक मे भव्यत्व गुण मानने से और दूसरे मे उससे भिन्न अभव्यत्वगुण मानने से 
इनको भिन्न दो जाति के द्रव्य मानने पडेंगे, बयोकि गुण (वशेष से द्रब्यविशेष जानना चाहिये ऐसा अग्रमवाक्‍य है 
( प्रवणचनसार गाया १३४, तस्वप्रदीषिका वृत्ति )। 


श्रीमान्‌ सिद्धान्तमहोदधि तकरत्न प० माणिकचन्दजी न्यायाचार्य ने 'भव्य' शब्द का तिरुक्ति भ्रथ इसप्रकार 
किया है--“भविया, सिद्धी जेसि/” “मसवितु योग्यों श्रध्य:” इसप्रकार 'भू” धातु से यत्‌! प्रत्यथ कर भविष्य 
योग्यता अनुसार बनाया गया शब्द ही भव्य को अ्न्तसहित कर रहा है, क्योकि सिद्धि हो जाने पर भ्रथ्यता मरकर 
भूवतता उपज चुकी है। ( ज॑नवर्शन सोलापुर, १० जनवरी १९४८ प्रृष्ठ ५ ) यदि “भव्यत्व” को शक्ति भी स्वीकार 
किया जावे तो यह पर्यायशक्ति या अनित्यशक्ति है। नित्य या द्रव्यत्वशक्ति नही है। 


इसप्रकार २० जून १९५७ के ज॑न-पंदेश में प्रकाशित समाधान में जो लिखा गया है वह आयगमानुकुल है, 
यदि उसका सोनगढ़ मोक्षशास्त्र टीका से विशेष श्राता है तो आये, क्‍योंकि उक्त टोका आगम अनुकूल नहीं है ॥ 


+जें. स. 3-7-58|7-8-58/५/ हुलाप्रचस्ट 
शुद्ध व्रग्यों में श्रथंपर्याय का भ्रस्तित्व 
शंका-- क्या शुद्ध व्यों मे भी तिश्न्तर अथंपर्यायरूप परिवर्तन होता रहता है ? विहतार से स्पष्ट करें । 


समाधान--शुद्धद्रव्यों मे भी प्रथ॑पर्याय होती है, अन्यथा द्रव्य कूटस्थ हो जायगा झौर उत्पाद-व्ययरहिल 
हो जाने से द्रव्य के प्रभाव का प्रसग आयगा | शुद्धदव्यों में अगुरुलघृगुण के द्वारा प्रतिसमय नियतक्रम से बट्स्‍्थान- 
पतित हानि-बृद्धिरूप परिणमन होता रहता है। यदि एकगरुण मे भी परिणमन होता है तो द्रव्य मे परिणमन होना 
प्रवश्यम्भावी है, क्योंकि द्रव्य और गुण का त्रेकालिक तादात्म्य-सम्बन्ध है। यही कथन आलापपद्धति, प्रवचनसार 
गाया ९३ तथा पच्नाध्तिकाय गाया ५ एवं १६ को जप्सेनाचायं कृत टोका मे है | 


-प 6-]]-79/ ज. ला. जोन, भीण्डर 


(१) परिस्पन्द व क्रिया कथंचित्‌ भिन्न हैं 
(२) सिद्धों व परमाणप्रों में गति सम्भव है, पर परिस्पन्द नहीं 


शका-- किया तथा परित्पन्द में क्या अन्तर है ? गति तथा परिश्पन्द में क्या अन्तर है ? पृश्गलपरमाशु 
में किसरूप क्रिया होतो है ? परिस्पन्वकूप या सात्र यतिरूप अथवा उभयस्वरूप ? पिद्धों की ऊध्वंगति में परिस्परव 
होता है या नहीं ? 


सम्राधान-- क्रिया तथा परिस्पन्द कथचित्‌ एक हैं, कथचित्‌ भिन्न हैं। इसीप्रकार गति व परिस्पन्द के 
विषय में जानना चाहिए। सुदर्शनमेरु तथा अक्षत्रिम चंत्य-चेत्यालयो में गतिरूप क्रिया तो नहीं होती, परन्तु 
प्रदेश-परि€्पन्द होता है । पुदूगलपरमाणु में गतिरूप क्रिया होती है, किन्तु प्रदेश परिस्पन्द नहीं द्वोता, क्योकि बहु 
एक-प्रदेशी है। पंचाह्तिकाय मे लिखा है--जीवानां सक्रियत्वस्थ बहिरंगसाधन कर्मतोकर्मोपचयरूपाः पुश्गला इति 


११९८ ] [ ष॑० रतनचन्द जेत मुख्तार | 


ते पुदृगलकरणा: । तबसावाशिव्किव्वय सिद्धांताम्‌ [ पं० का० ९८ टीका ]। समयसार में कहा है--सकलकर्सो- 
परमप्रवृत्ताश्मप्रदेशनेष्यंधरूपा निष्कियस्थशक्तिः [ स० सार; आ० ख्या०, परिशिष्ट, शक्ति श्ंं० २३ ] इससे जाना 
जाता है कि धिद्धों के प्रदेश-परिस्पन्द नहीं होता; परन्तु ऊध्बंगमन तो प्रधमसमयवर्ती सिद्ध के है ही। घबला मे 
भी कहा है--सिद्धों की ऊध्वं गति में परिस्पन्द नहों होता । घध. पु. ७ पृ. १७, १८, ७७ तथा पु० १० ० ४8३७ । 


--पत्र 8-]-79 /ण. ला. णेन; भीण्डर 
सम्पर्दर्शन व ज्ञान पर्याय चारित्र बिना भी उत्पन्न होती हैं 


शंका---तस्वा्ंसृत्र मे '“सम्पर्वर्शभशानच्रारित्राणि सोक्षसागं:”' सूत्र है। यहाँ जिस सम्यरज्ञान का उल्लेख 


है, क्या यह सम्परशान चारित्र के अभाव में संभव है ? क्‍या लेताचायों को यह मान्य रहा है कि किसी चारित्रहोन 
व्यक्ति को सम्यरवशंन-शान प्राप्त हो जाता है ? 


समाधान-- एक नही अनेक महामृ विगम्बराचायों का मत रहा है कि चारित्रहीन प्र्थात्‌ चारित्ररहित 
व्यक्ति को सम्यश्द्शन व सम्यर्ज्ञान प्राप्त हो जाता है। असस्यात नारकी, तियंच और देव ऐसे हैं जिनको सम्यर- 
इशेत-ज्ञान तो प्राप्त है, किन्तु चारित्र नही है अर्थात्‌ चारित्रहीन हैं। सम्यर्दृष्टि-ज्ञानो भोगभूमिया मनुष्य भी 
चारित्रद्दीन भ्र्थात्‌ चारित्र रहित हैं । 


असयतसम्यरइष्टि गुणस्थानवाले के सम्यग्शाव तो है, क्योकि सम्यरद्शन व सम्यस्जान युगपत्‌ होते हैं, 
किन्तु सम्यक्चारित्र नहीं होता है। सम्यरदर्शन और सम्यरज्ञान युगपत्त होते हैं म्तः धसयत-सम्यग्दृष्टि कहने से 
झसंयतसम्यग्झानी का भी प्रहण हो जाता है। भी अफर्लंकदेव ने राजवातिक मे कहा भी है-- 


“मुगषवाश्मलाभे साहुश्नर्पादुशयोरपि पुरथ्थेत्वमू, यथा साहु्चर्यात्‌ पवंतनारदयो:, पर्यतप्रहशेम नारदस्य प्रहण 
मार्वप्रहसेन वा पव॑तस्प तथा सम्यरदशंनस्प सम्परशानस्यथ वा अत्यतरस्पात्मलासे चरित्रमुत्तरं भजनोपस्‌ ।! 


न्यायदिषाकर भरी पं० पन्नालालजोी कृत अथं--सम्परदर्शन व सम्पस्झान इन दोतों का एक ही काल में 
आत्म-लाभ है। तातें सम्यस्दशंन सम्यग्शान ईन दोनो को पू्वपना है। जंसे साहचयंतें पर्यत ध्लोर नारद इन दोऊ- 
निका एफ के ग्रहण से प्रहणपना होय है । पव॑त के ग्रहण करि नारद का ग्रहण होय है, अर नारद का ग्रहण करि 
प॑त का ग्रहण होय है साहचयं हेतु तें एक के ग्रहण तें दोऊनिका ग्रहण होय है। तैसे ही सम्यग्द्शन, सम्यरज्ञान 
इन दोऊनिका साहचर्य संवधतें एक के ग्रहण किये तिन दोऊनिका ग्रहण होय है यातें सम्यग्दशेन, सम्यस्ज्ञान इन 
दोऊनिका या इन दोऊनि मे से एक का आत्म-लाभ कहने पर उत्तर जो चारित्र सो भजनीय है ।”” 


न्यायती ये श्री पं० भजाधरलालजो तथा न्यायालंकार भ्री पं० मश्खनलालजी द्वारा कृत अर्थ-- पबेत भौर 
नारद दोनो एकसाथ रहते हैं इसलिये उनका साहचर्य॑सम्बन्ध है। पव॑त के ग्रहूण करने पर नारद का जौर नारद के 
ग्रहण करने पर पर्वत का भी ग्रहण हो जाता है। उसी प्रकार सम्य्दर्शन गौर सम्यरज्ञान दोनों एकसाथ उत्पन्न 
होते हैं, इसलिए उनका भी साहुअरयंसंबध है| सम्यग्दर्शन भौर सम्यरशान इन दोनों मे से किसी एक के होने पर 
सम्यकचारित्र भजनीय है। इस रोति से “पू्ब॑स्थ” इस एकवचन निर्देश से सम्पग्दर्शन का भी ग्रहण हो सकता है 
और साहचर्य सम्बन्ध से सम्यग्दर्शन और सम्यरज्ञान दोनों का भी । 


कविवर भी पं० दोलतरामणी ने भी छहुढाला मे कहा है-- 


उ्यक्तिर्य और कृतिस्व ] [ ११६६ 
सम्पकृताने शान होयथ थे सिन्न आराधो । 
लक्षण अदा जान बृहमें भेद अवाधों ॥ 


सम्पक कारण जान शान कारज है सोई । 
युगपह होते हु प्रकाश बोपकलें होइ॥ २॥४॥ 


जिसको छहुडाला का भी बोध है वह यह नहों कह सकता कि शास्त्रों में प्रसंयतसम्यग्दृष्टि का तो उल्लेख 


है असंयतसम्यग्थानी का उल्लेख नहीं है। साहचर्य हेतु से असंयत-सम्यर्हष्टि कहने से ही अधयतसम्यग्ञानी का 
प्रहण हो जाता है । 


“सम्पकजानों होइ बहुरि दिढ़ चारित लोज॑ ।” इन शब्दों द्वारा भरी पं० बौलतरामणों ने छहुढाला में यह 
स्पष्ट कर दिया कि जब तक दृढ़ चारित्र नहीं लेता तवबतक वह सम्यग्ज्ञानी प्रसयतसम्यस्थानो है । 


/सम्यरवर्शन-शान-घारिश्राणि सोक्षमार्ग: । इस यूत्र द्वारा यह बतलाया गया है जो जीव सम्यग्दृष्टि व 
सम्यग्शानी तो है, किन्तु सम्यक्चारित्री नही है बह निर्वाण प्राप्त नहीं कर सकता | कहा भी है-- 


“अस्रयतस्प च धधोदितात्मतस्वप्रतो तिरुपभ्रद्धानं यथोदितात्मतरवानुभूतिरूपन्लान था कि करुर्मात्‌। तत॥; 
संवशुर्पात्‌ भद़ानात्‌ ज्ञानादा नास्ति घिद्धिः (! ( प्रबबनतार गाथा २३७ टीका ) 


यथोक्त ग्रात्मतत्त्व की प्रतीतिरूप श्रद्धान या यथोक्त आत्मतत्त्व की भ्रनुभूतिर्प ज्ञान असंयत को क्या 


करेगा ? इसलिये संपरमशुम्य आत्मश्रद्धात ( सम्यग्दर्शन ) व धशात्मज्ञान ( सम्यमज्ञान ) से सिद्धि ( मुक्ति ) 
नहीं होती । 


णाण चरितसतहोणं लिगग्महूणं व वसणविहृ्ण । 
सबमहोणों ये तवो जह चरइ जिरत्थय सब्य ॥ ५ ॥ शोलपाहुड 


रो कुम्दकुस्दाचाय ने बतलाया है कि चारित्रहदीन ( चारित्ररहित ) सम्यसक्षान, प्रम्यरदर्शन रहित 
( सम्यस्शानरहित ) सुनिरलिंग ( द्रव्यवारित्र ) श्रौर सयम हीन ( सयमरहित ) तप ये तीनो निरषेक हैं, क्योकि 
हन तीनों मे से किसी को भी मोक्ष प्राप्त नहीं होगा । 


इसी बात को श्री अकलंकदेव ते कहा है--- 


हत ज्ञा्य क्रियाहीयं हुता चाशानिनां क्रिया ॥ 
धावतु किलान्धकों दरध: पश्यज्ञपि नर पड़ गुलः ।॥। 


न्यायतीर्ण भी पं० गजाधरलालजोी तथा न्‍्यायाहूकार श्री ५० मक्‍्खमलालजी कृत अर्श--“चारित्र के 
बिना ज्ञान किसी काम का नहीं, जब ज्ञान किसी काम का नही तब उसका सहचारी दर्शन ( सम्परदर्शन ) भी 
किसी काम का नहीं । जिस तरह बन में आस लग जाने पर उप्तमे रहनेवाला लंगड़ा मनुष्य नगर को जातेवाले 
मार्ग को जानता है, “इस मार्ग से जाने पर अग्नि से बच सकूं गा' इस बात का उसे श्रद्धान भी है, परन्तु चलनेरूप 
क्रिया नहीं कर सकता, इसलिये वहीं जलकर नष्ट हो जाता है। ज्ञान ( भौर दर्शन ) रहित क्रिया भी निरथंक है। 
जिसतरह बन में झ्लराग लब जाने पर उसमे रहतेवाला अधा जहाँ-तहाँ दोड़नेरूप क्रिग्रा करता है, किन्तु उसको तगर 
में जानेवाले मार्ग का ज्ञान नहीं भौर न उसको यह श्रद्धान ही है कि भमुक मार्ग नगर में पहुँचाने बाला है, दसलिये 
बहु वहीं जलकर नष्ट हो जाता है। इस रीति से सम्परर्दति, सम्बरज्ञान और सम्यक्चारित्र तीनो ही माक्षमार्ग हैं।' 


१२०० 3 [ पं० रतनचन्द श्षेतर मुख्तार! 


यहाँ पर 'ज्ञान! शब्द से सम्यरदर्शन व सम्यल्ज्ञान इन दोनों को ग्रहण किया गया है, क्योंकि इन दोलों में 
साहचयें है । 

इत आर प्रन्थों से यह स्पष्ट हो जाता है कि चारित्रहीत अयबा ( चारित्ररहित ) के भी सम्यर्दर्शन व 
सम्परज्ञान होता है अथवा जारित के प्रभाव में भी वह सम्यस्शान होता है जिसका तस्वार्शशृत्र में कषन है। इस 
झार्षप्रन्थों की दि० जेनाभायों द्वारा रचना हुई है, अतः दि० जनाचारयों को यह मान्य रहा है कि 'किसी चारित्रहीत 
( भारिषरहित ) ब्यक्ति को भी सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान प्राप्त हो जाता है। किन्तु वह सम्यस्शान पारमाधिक नहीं 
है। भी अमुतचभातारयय ने कहा भी है-- 

“बद्ा एवं क्रय आत्माखबयो: भेद जानाति तदा एवं क्रोधादिध्यः अआखवेध्य: निवर्तते तेश्य/ अनिवर्सभात- 
सथ पारसाधिक तहभेद विशानासिद्ध / । 


प्रसंयतसम्यसज्ञाती का सम्यसक्ञान होते हुए भी पारमार्थिक ज्ञान नहीं है, इसीलिये भरी कुन्वहुस्थाआर्य ने 
शीलपाहुड़ गाया ५ सें तथा भी अकलंकदेव ने 'हुतं शान क्रियाहोनं” इन शब्दों द्वारा उस सम्यरज्ञान को भी निरणंक 
बतलाया है। भी अमृतचखाचार्य ने तो उस सम्यरशान को झज्ञान ही कह विया है, क्योकि वह रागादि आआ्रवों से 


निवृत्त नहीं है । 
ग्यत्‌ तु आत्माख़वयो! सेदशार्स अपि ने आखवेस्य: निवुतं भवति ततृ ज्ञानं एव न भवति ।” 
+-जे, ग. 2-7-70|शा]/ ज़ानचन्द, देहली 


उत्पाद ध्यय निरपेक्ष नहों होते 


शंक्ा--भी कानजी स्वामी अभिननन्‍्दन प्रन्थ पृ० १६६ पर शका-समाधान के अन्तर्गत लिखा है कि प्रश्येक 
हष्य के उत्पाद, व्यय, प्रौब्य निरपेक्ष होते हैं, क्या यह ठोक है ? 


शमाधान--थरी जिनसेनाथार्य ने उत्पाद और व्यय का लक्षण इसप्रकार बतलाया है--- 
“अमूरवाभाव उत्पादों भूर्वा चाभवन व्यय: । 


अर्थात्‌ृ--जो पर्याय पहले नहीं थी उसका उत्पन्न होना उत्पाद है। किसी पर्याय का उत्पन्न होकर नष्ट 
हो जाना 'ब्यय” है । ऐसा भरी आदिनाथ भगवान ने दिग्यध्वनि मे कहा है । ( आधिपुराण पर्व २४ श्लोक ११० ) 


यहाँ पर पर्याय की अपेक्षा उत्पाद ब व्यय बतलाया है। यदि उत्पाद व व्यय को निरपेक्ष भर्थात्‌ अद्वेदुक 
माना जायगा तो पर्याय के नित्यपने का प्रसग आ जायगा, क्योकि भरी विद्यानग्द आचार्स ने 'आप्तपरोक्षा' में कहा 
है--“सतो हेतुरहितस्य नित्यत्वव्यवस्थितेः ।/' अर्थात्‌ृ-जिसका कोई कारण ( हेतु ) नही होता और मौजूद है 
बह नित्य व्यवस्थित किया गया है । 


इसी लिये श्री ध्वामीसमंतभद्र आचाय॑ ने क्षाप्तमीमांसा कारिका २४ में कहा है-- 
“जैक स्वस्मातृ प्रजायते । 


क्री पं० जयबरदजोी कृत टीका --आप ही ते भापकी उत्पत्ति हैं नांही होय। तथा उपजना बितेशना 
एक ही के आप हो से भ्रस्य कारण बिना होय नाहीं 


ध्येक्तित्व और कृतित्व ] [ १२०१ 
प्रमेषरत्नमाता अध्याय ४ सूत्र १ को टीका मे भी कहा है-- 


"शत्रान्यानपेक्षर्व॑ तावबधिद्धम, धठाय्भावस्प सुशपशाविभ्यापाराग्वयव्यतिरेकानुविध्ायित्वातु । तत्कारण- 
स्वोषपत्ते: ।” 


थी पं० अवबगदशी कृत अथ--नाणश ( व्यय ) विष अन्य की अपेक्षातं रहितपणा हेतु कहां सो असिद्ध है 
जाते घटादिक का अभाव (व्यय) के मुग्दर झ्ादि के व्यापार का अश्यय व्यतिरेक का प्रनुतारीपणाते तिसके भभाव 
( घट के व्यय ) के प्रति कारणपणा है । मुग्दर की दिये घट फूट, न दे तौ न फूट है। 


शी स्वामिसमस्तभद्राचार्य ने आप्तपीमोसा पे कहा है -- 
अहेतुरुत्वाश्ाशस्थ हिछाहेतु्न हिसका: (! 


श्री पं० जपचरइजी कृत अथ--क्षणक्षय एकाम्तवादी नाश ( व्यय ) कू अहेतुक कहे हैं। जो वस्तु विनसे 


है सो स्वयमेव बिना हेतु विनसे ( व्यय होय ) है। सो ऐसा कहते है तो जो हिसा करने वाला हिंसक है सो हिंता 
का हेतु न ठहरघा । 


इसप्रकार यह बतलाया है कि यदि पर्याय का ध्यय अहेतुक मानता जायगा तो ह्वसारूप पाप का प्रभाव 
हो जायगा । 


थी पृज्यपाबाधार्थ ने भी सर्वार्धसिद्धि अध्याय ५ ध्ृश्र ३० की टीका मे कहा है-- 
“उस रनिधिसवशा द ल।बास्तरावाप्तिस्टपादनघुरपाद: +/! 

धगतरग और बहिरंग निमिलत के वश से जो नदीन अवस्था की उत्पत्ति वह उत्पाद है। 
“तथा पू्चभावबिगसन ब्यय। ।”ट 


उसी प्रकार अर्थात्‌ भतरंग और बहिरग निमित्त के वश से पूर्व अवस्था के निकल जाने को श्रर्थात्‌ नाश 
को व्यय कहते हैं । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि उस्पाद और व्यय बहिरग निममिशों की भी अपेक्षा रखता है। बहिरंग निमिल 
दो प्रकार के हैं--सामास्य व विशेष । सभी उत्पाद और व्ययों में सामान्य बहिरग निर्मित्त कालह॒व्य है और प्रत्येक 
उत्पाद व व्यय के लिये विशेष निर्भित्त भिन्न-भिन्न हैं। कहा भी है-- 


“र्मादीनां द्रब्याणां स्वपर्यायनियृ्‌ लि प्रति स्व|ल्मनेद बतेसानाना बाह्योपप्रहाहिना तह॒वृत्य भा वासत््रथर्त नो - 
पलक्षितः काल इति कृत्या बतंता कालस्पोपकार; | को जिअर्थ: ? बलेंते दब्यपर्वायस्तस्य बतंथिता काल: 4! 
( स. हि. ५२२ ) 


अलथ--यद्यपि धर्मादिकद्रठ्य अपनी-अपनी नवीनपर्याय के उत्पन्न करने में स्वयं प्रवृत्त होते हैं तो भो वह 
उत्पत्ति बाह्य सहकारीका रण के बिना नहीं हो सकती इसीलिये उसे प्रवतततिवाला काल है, ऐसा मानकर बंता 
काल का उपकार कहां है। निज क्या है ? अध्य की पर्याय बदलती है और उसे बदलतेबाला काल है । 


१२०२ ] [ ९० रतनचम्द बेन मुख्तार! 
पंचाल्तिकाय गाया २३ को टोका में श्री अमृतब खाया ने भी कहा है-- 


“हु हि जीयाना! पुएतलानां ज ससास्वभावत्यारस्ति प्रतिक्षणमुत्पावव्ययप्रौध्येकवृसिकृप: परिणाम। स 
दालु सहकारिकारणसऊभाबे हप्ट:। पस्तु सहकारोकारण स काला।॥ तत्परिणामास्यथानुपपशिगम्थमानत्वाबनुक्तोडषि 
निश्चयकालोउस्सीति विश्चीयते ।” 


इस जगत्‌ में वास्तव में जीवों को भौर पुद्गलो को सत्तास्वभाव के कारण प्रतिक्षण उत्पाद, व्यय प्रौध्य 
की एक कृत्तिकूप परिणाम वतंता है। वह उत्पाद, ब्ययरूप परिणाम वास्तव में सहकारी कारण के सद्भाव में 
दिखाई देता है। उस उत्पाद, ध्ययरूप परिणाम मे जो सहकारोकारण है बह काल है। थोब ओर पुहगल के 
जत्याद-ध्ययक्षप परिणाम को सहकारिकारण के बिता उत्पत्ति महों हो सकती इस अम्यथा अनुपपसिदवारा 'काल' 
खाना जाता है | 


परीक्षामुख्ध में भी कहा है-- 
"“समर्थस्थ करशे सबबोत्पसिस्नपेक्षर्थात्‌ ॥। ६।६३ ।। 
संस्कृत होका- 'निरपेक्षसमंतस्व॒स्य कार्य्षनकत्वे सवंदा कार्योत्वशिप्रतड्भस्य बुनिवारत्वात्‌ ।”' 


यदि घट शआादि विशेष पर्यावरूप कार्य का उत्पाद व व्यय निरपेक्ष माना जायगा तो निरतर घट की 
उत्पत्ति होती चाहिये, क्योंकि घटरूप उत्पाद अन्य की अपेक्षा नहीं रखता, किन्तु घट को निरन्तर उत्पत्ति नहीं 
होती, प्रतः वह कुम्भकार आदि की अपेक्षा रखता है । 


>जे. ग 4-6-70/शा/ रो, ला. मित्तल 


(१) एक द्रव्य को पर्याय द्रव्यान्तर को पर्याय को निममित्तकर्त्ता होती है । 
(२) पुण्य विष्ठा नहीं है 


शका- सोनगढ़ से प्रकाशित श्री समयसार में प्रारम्भिक मंगलाचरण इसप्रकार है--भश्यजीवमनः प्रति- 
थोधकारक पृष्यप्रकाशक पापप्रणाशकमिद शास्त्र भो समयस्तारनामधेयं अस्यथ सूलग्रयकर्तार: थी सर्वज्वेबास्तबुसर- 
भ्रथकर्तारः भ्रीगथधरदेवा: प्रतिगणधरदेवास्तेथां वचनानुसारमासाहय आचायंधो कुन्वकुन्दाचायं-बेवविरक्षित'' इस पर 
यहू शंका उत्पन्न होतो है भरी समयसार शास्त्र तो पोहगलिक है जड़ है वह भव्य जीवों को प्रतिधोध करनेवाला कंधे 
हो सकता है ? पुष्य तो विष्टा है जिसको ज्ञानी पुरुष दूर से ही छोड़ देते हैं फिर पुष्य को प्रकाश करनेवाले श्री 
समयसारशास्त्र को स्वाध्याय क्‍यों करनी चाहिये पुष्य प्रणाशक शास्त्र को स्वाध्याय करनी चाहिये ? पुदंगलमयी 
शास्त्र के कर्ता भरी स्शदेव तथा गणधरदेव तथा उसके रचनेयाले भरी कुन्वकुन्वाचार्य जो चेतन हैं; कंसे हो सकते 
हैं? पुदंगलमयो शास्त्र का कर्सा तो पुदगल होना चाहिये, न कि जेतनमयी जीवद्रठ्य । प्रारम्भिक मंगलाचरण में 
जो इसप्रकार कहा गया है, वहु क्या वास्तविक है या मात्र लोगो को बहकाने के लिये लिखा गया है ? यदि वाह्त- 
बिक है तो ऐसा क्यों कहा जाता है कि एकद्रव्य की पर्पाप दूसरे द्रव्य को पर्याय को कर्सा नहों है ? यदि अवाह्त- 
विक है तो जिस शात्त्र के प्रारम्भिक संगलाचरण में ही अवास्तयिकता है तो उत्त ग्रंध सें अवास्तविकता क्‍यों 
नहीं होगी ? 


व्यक्तित्व धौर कृतित्व ] [ १२०३ 


समाधान -ओ समयततार शास्‍््त्र यद्यपि पुद्गलमयी बड़ है तथापि प्रक्षर, शब्द, पद ग्रौर बाक्यों का समूह 
है। अर्थ भोर शब्द मे वाच्य और वाचरुसम्बन्ध है। कहा भी है--' जिसप्रकार प्रमाण, प्रदीप, सू्ये, मणि, चन्द्रमा 
आदि घट-पट आदि प्रकाश्यभूत पदार्थों से भिन्न रहकर भी उन पदार्थों के प्रक'शक देखे जाते हैं, उसीप्रकार शब्द 
अर्थ से भिन्न होकर भी अर्थ का वाचक होता है । जयधवल पु० १ पु० २४१॥” “बाह्य शब्दात्मक नि्ित्तों से क्रम 
से जो वरणंज्ञान होता है भौर जो अक्रम से स्थित रहते हैं उनसे उत्पन्न होनेवाले पद और वाक्यों से पअ्र्थ-विषयक 
ज्ञात को उत्पत्ति देखी जाती है-जपघबल पु० १ पु० २६८ ।” “शब्द से पद की सिद्धि होती है पद की सिद्धि से 
उसके ध्रर्थ का निरंय होता है, भप्र्थ निर्णय से तत्त्वज्ञान की प्राप्ति होती है। और तस्वज्ञात से परमकल्याण होता 
है ।“--घधबल १० १ पृ० १० । पद वाक्पों से पदार्थों का बोध होता है प्रत: निमित्त कर्ता की प्रपेक्षा श्री सममसार 
शास्त्र 'भव्यजीव पनः प्रतिबोधकारकं' ( भव्यजीवों को प्रतिबोध करनेवाला ) है। पदार्थ के बोध से तत्वज्ञान होता 
है भौर उस तत्त्वज्ञान से परमकल्याण होता है प्रतः समयसारशास्त्र पुण्यप्रकाशक है। व्यवहारनय से यह सब 
कथन वास्तविक है, क्योकि दो भिन्न द्रव्यो का परस्पर सम्बन्ध उपचरितअसद्भू तव्यवहारनय का विषय है। यदि 
उपचरितअसद्‌भूतव्यवहा रनय को सर्वथा अवास्तविक माना जाय या पंचाध्यायी ग्रन्थ को प्रामाणिक मानकर नया- 
भास माता जावे तो समयततारशासस्‍्त्र भ्रव्यजोवमन: प्रतिबोधकारक व पुण्यप्रकाशकं' नहीं हो सकता ॥ 


धुण्य/ विष्ठा नहीं है । किसी भो आचार्य ने पुण्य” के लिये विष्ठा जैसे श्रपवित्र शब्द का प्रयोग नहीं 
किया, किस्तु जो आत्मा को पवित्र करता है या जिससे आत्मा पवित्र होती है” वह पुण्य है ( स० सि० क्र० ६ 
सूत्र ३ )। प्राश्मा को पवित्र करनेवाला पुण्य शानीजीवो के लिये त्याज्य कैसे हो सकता है ? आत्मा की पवित्रता 
को नष्ट करनेवाले शास्त्रों की स्वाध्याय श्ञानीजन कैसे करेंगे ? 


'वाक्य' स्वय यह बतला रहा है कि मेरा “वक्ता” अर्थात्‌ कर्त्ता कोई अवश्य होना चाहिये। यदि पुदुगल 
को कर्त्ता माना जावे तो पुदूगल तो जड है वह प्रमाणभूत नहीं हो सकता, अत: समयसारशास्त्र को प्रमाणता प्राप्त 
नहीं होगी । किन्तु समयसारशास्त्र प्रामाणिक है, अत: उसका कर्सा भी प्रमाण प्रर्थात्‌ ज्ञान होना चाहिये। कहा 
भी है -वचन ज्ञान का कार्य है । ध० पु० १ पृ० ३६७। ज्ञान जीव के आश्रय से रहता है अतः समयसारशास्तर 
के मूलप्रथ कर्सा सवश्देव, उत्तरग्रथ कर्सा थ्री गणधरवेव ओर रचयिता श्री कुन्दकुन्दासायंदेव हैं क्योंकि वे समय- 
सारशास्त्र के निमित्तकर्ता हैं। निमित्त कर्त्ता प्रसिद्ध भी नहीं है, क्योंकि आगमप्रमाण से निमित्त-कर्त्ता सिद्ध है। 
कहा भी है-- शास्त्र को प्रभाणता को दिखलाने के लिये कर्त्ता का प्रकपषण किया गया है, क्योंकि वक्ता को प्रमा- 
णता से हो बचन में प्रभाभता आती है ऐसा स्याय है ।' ( ध० पु० १ पृ० ७२ )। 


जैसे दपंण मे मयूर का प्रतिबिम्ब पड रहा है। वह प्रतिबिम्ब मयूर का है या दपंण को स्वच्छता का 
विकार है | उपादान की दृष्टि से देखा जावे तो वह प्रतिबिम्ब दर्पएा की स्वच्छता का विकार है; भ्न्यथा पत्थर 
आदि में भो प्रतिबिम्ब हो जाना चाहिये था। किन्तु वह प्रतिबिम्ब मयूर के निर्मित्त से हुआा है, मयूर के अभाव में 
प्रतिधिम्ब नहीं हो सकता । जिसके होने पर जो होता है मौर जिसके बिना जो तियम से नहीं होता बह उसका 
कार्य और दूसरा कारण होता है घ० पु० १२ पृ० २८८-२८९, आप्तपरीक्षा ४०-४१ । प्रतिबिम्ब का परिणमन भी 
मयूर के परिणमन के अधीन है। अतः प्रतिबिम्ब का कर्त्ता सयूर है। जिसकी सहायता या कर्तत्व से कोई वस्तु 
बने, वह निमित्त-कारण है [ पंस्कृत-शब्दार्थ-फौस्तुभ ) | शास्त्ररचनाहृप परिणमन थी सवंशदेव तथा भी गणधर- 
देव तथा कुन्दकुम्दाचार्य के ज्ञान के भनुसार हुमा है धत: वे प्रन्थकर्सा हैं। यह वास्तविक है। कथन-मात्र नहीं है 
या अवास्तविक नहीं है। भप्रनेकान्त में यह सब सत्य है । 


-जें. ग. 25--64/ पा प्र. च. जेग 
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.+. ५+» » . क्रियावतों शक्ति परमाण में है, पर सिद्धों में नहों. 
! »! शंका-श्या पुंदगल परमाझु ओर सिट्धों में भो क्रियाबतीशक्ति होती है? ' ई 
। ४ ह पसमाधान-- क्रिया का लक्षण परिस्पंदन है भ्रथवा परित्पंदनरूप पर्याय को क्रिया कहते हैं। श्री असृत- 
अऱाक्षार्य ने कहा है-- 9 "५ 2 
४परिस्पल्दमलक्षणा क्रिया ।” प्र. 'सा. गा. १२६ टीका 
“दरिस्पल्दुनरूपपर्यायः किया ।” पं. का. गाथा ९८ टीका 
प्रदेश--परिस्पम्दनरूप पर्याय प्रशुद्धजीवो भौर पुदूगलो मे ही होती है अतः क्रियावतीशक्ति अशुद्धजीवों 


ओऔर पुदुगलों में होने से यह पर्यायश्नक्ति है, द्रव्यशक्ति नहीं है । शुद्धजीव में निष्क्रियल्यशक्ति है। भरी अगृतच खा 
खाये ने कहा भी है- 


/सकलकर्मा पर॑मप्रवृत्तारमप्रदेशनंष्पंशरूपा निष्करियस्वशक्ति: ।” ( स॒सा. आत्मद्याति ) 


अरथ-- समस्त कर्मों के उपरम से प्रबुत्त आत्मप्रदेशों की निस्पन्द्रतास्वरूप निष्क्रियत्वशक्ति है ॥ 
| 
/जीयामां सक्रियत्वस्थ वहिरंगसाधनं कर्मोकर्मोपचयरूपाः पु्गला इति ते पुशगलकरणा!ः । तवभावा त्ि!- 
क्रियर्य सिद्ानाम । पुदुगलानां सक्रियश्वस्थ धहिरंगताधन परिणामनिवर्तत: काल इति ते कालकरणाः। न स्व 


कर्मादीनामिय कालस्थाभाव: । ततो न सिद्धानासिव निष्किपरव पुदृगलानाभिति ।” ( प. का. गाया ९८ टोका ) 


| अर्थ--जीवों के सक्रियपने का बहिरंग साधन कमं-नोकम का संचयछूप पुदुगल है, इसलिये जीव पुदूगल 
करंणवाले हैं। उसके प्रभाव के कारण सिद्धो के निष्क्रिपपना है। पुद्गलोकों सक्रियपने का बहिरय साधन परि- 
णाम निष्पादक काल है, इसलिये पुदूगल काल करण वाले है ! कर्मादि की माँति काल का अभाव नहीं होता, 
इसलिये सिद्धों की भाँति पुद्गलो को निष्क्रियपना नहीं होता । 


पुदूगल परमाणु यद्यपि एकप्रदेशी है तथापि वह बन्ध को प्राप्त हो सकता है, इसलिये उसको अस्तिकाय 
कहा है । इसी अपेक्षा से वह सक्रिय भी है ! 


अभव्यजीव की अशुद्धपरिणति को प्रशुद्धशक्तिकारणक कहना हो तो उसे जीव के विभाव परिणाम की या 
अशुद्धजीव की शक्ति कहना होगा, क्योंकि उसके विभावभावों का अभाव होते ही उसकी अशुद्धि का भी बअ्भाव हो 
जाता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि अशुद्ध बने हुए भव्यजीब के अशुद्धशक्ति भ्रनादि-सात है। वह अशुद्धसव्य- 
जीव के विभावपरिणाम की शक्ति है, शुद्धनीव की नही है। ( पं० मोतोलाल जैन द्वारा सम्पावित समयसार ) 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि क्रियावतीशक्ति अर्थात्‌ योगशरक्ति शुद्धजीबो में नहों है, क्योंकि योग विभाव- 
पर्यायरूप शक्ति है । 
' --एछोँ. ग. 6-5-7/शा/ सुल्वानसिह 


. झज्ञान पर्याय किस द्रव्य तथा गुर को है ? जोव को विभिन्न प्रवस्थाश्रों में उसका ध्लस्तित्व 


शंका--अज्ञान क्या है ? कौन से द्रव्य तथा गुण को पर्याय हैं? उसको गुणस्थानों पर घदाकर 
बतिलाइये । 


ठप्क्लिश्य -भौर कुतित्थ | [ ११०६४! 


।'.. हमाधात--मिश्यात्वस हित क्षायोपशमिकज्ञान को भी प्रज्ञान कहते हैं और झाताबरणकर्म के उदय से शानः 
के अभाव को भी धज्ञान कहते हैं ( मो. शा. भ. २, सू. ५ व ६ ) । 'अज्ञान' जोवद्रेव्य व शानगुण की पर्याय है । 
पहले ओर दूसरे गुणस्थान में दोनो प्रकार का घश्ाम' है। चौथे से घारहवें गुंणस्थ/नतक ज्ञानावरणकर्मोदय' से होने-! 
वाला अज्ञान है। चोथे गुणस्थास में मिध्यास्वोदय का अभाव है अतः वहाँ से मिथ्याज्ञानकपी अशान का अभाव है। 
तेरहवें गुणस्थान मे ज्ञानावरण का क्षय हो जाने से सर्वंधा अज्ञान का भभाव है 


-जजे, स. 6-3-58 (0 गु ि. ब्राह, लह्करवाले 


(१) विचार तथा अनुभव शानगुण की पर्याय हैं 
(२) पाँच भावों में जइ़-वेतनरूप विभाजन 


शंक्का--6० २३-८-५६ के जतसदेश में आपने भाव को परिणाम ([ पर्याय ) घिद्ध किया है। फिर 
विथार एवं अनुभव ( [00080॥8 ४॥0 (८९।४४३ ) क्या हैं ? विचारों एथ परिणाप्रों में क्या अन्तर है ? दोनों 
के क्‍या कारण हैं ? रागह घसाव एवं परिणाम में क्या अन्तर है ? भाव जड़ है या खेतन ? पाँच प्रकार के भावों 
में कोस से जड़ हैं कौन से खेतन ? 


समाधान--विचार एब अनुभव ( 00.08 करात (2९॥७४६ ) छपद्मस्थ अवस्था में ज्ञानगुण की पर्याय, 
हैं | हरएक द्रव्य व गुण की पर्याय को परिणाम कहते हैं, किन्तु विचार ज्ञानगुण की पर्याव है । अन्तरग में परिण- , 
मनशक्ति बाह्य मे कालद्रव्य इसके कारण हैं। रागद षभाव चारित्रगुण को वेभाविकपर्याय है जो कि चारित्रमोहतीय 
द्रध्यकर्म के उदय होने पर प्रवश्य होती है। परिणाम व्यापक है प्ौर राग षभाव व्याप्य हैं। भाव जड भी हैं मौर 
चेतन भी हैं। अचेतनद्रव्य के स्वभाव जडरूप हैं। चेतनद्रष्य के भाव चेतन भी हैं, किसी अपेक्षा से कुछ भाव ' 
अचेतन भी हैं। शंकाकार ने पाँचभावों के नाम नही लिखे कि उसका किन पाँबभावों से प्रयोजन है। पारिण।मिक 
जीवत्वभाव व क्षायिकभाव, क्षपोपशमिक व प्लौपशमिकभाव चेतता है। भव्यत्व, अभव्यत्व व गौदयिकभाव चेतन 
भी हैं और जड़ भी हैं १ 
-प्े. सं. 2--58/श| ला. च नाहटा 


निगोदपर्याय कर्ंभार ( कर्मोदय ) से हुई है 


शका---अत्मधर्म वर्ष ९ अक २ पृष्ठ ३३ पर भ्रो कानजीस्वामों इस प्रकार लिखते हैं--'“सिद्ध था 
निगोब हरेश आत्मा अपने स्वचतुष्टय से अत्तिरूप है ओर के के चतुष्टय का बातें अभाव है। निधोद जीव को' 
अह्यस्त हीन पर्वाय है सो उनको अपना स्वक्ाल के फारण से ही है कसंभार से नहीं है, ऐसा जो कोई त॑ माने तो 
उनमें अल्ति-मास्ति धर्म ही सिद्ध नहीं होगा ।' श्री कानजी स्वामी का ऐसा कहना बया आगमजनुकूल है ? के 


समाधान--पभात्मा की स्वभाव झौर विभाव दो प्रकार की पर्याय होती हैं, उनमे से सिद्धरूप स्वभावपर्याय 
है और नर, नारकादि विभावपर्पाय है ( पंचाह्तिकाय गाथा ५ वे १६ तात्पयंबृत्ति )। परद्रव्य के संबंध से निवृषत्त 
होने के कारण ही तर, नारकादि पर्याय अशुद्ध हैं। भी अमृतचर्द्राचार्य ते' कहा भी है--'सुरमारकलियंइः ममुष्य- 
खक्षणा: परव्रध्यसंबधनियुं त्तत्वावशुद्धाश्वेति' ( पंचाह्तिकाय गाथा १६ ठीका ) जीव की देव; मनुत्य, तिय॑च के 
नतरकपर्याय गतिनामा नामकर्म तथा आयुकर्म के उदय से होती हैं; जेसा कि प्रात्तिकाथ गाभा ११८ की हीका में: 
तथा प्रव्चनसतार गाथा ११८ की टोका में कहा है-- देवगतिनास्तों देवासुपश्थोदयाई वा) सनुष्यगतितास्तों भलुध्या« 


१२०६ ] [ बं७ रतनचन्द जैन मुस्तार ! 


पुषशधोदवारमनुष्या।। तिर्घरतितास्तस्तियंगायुवश्धोहयात्तियंडच: । सरकगतिनास्तो तरकायुवश्थ उदयाप्तारकाः। 
अमी ममुष्यादयः पर्याय नासकर्भनियृ सा; सन्ति ताबतू ।! निगोद भी तिय॑त्रपर्याय है जो तियंग्गति भामकर्म वे 
हियंगरायुकर्म के उदय मे होती है जेसा कि श्री पंचाह्तिकाय व प्रवचनसारप्रंय से स्पष्ट है। श्री कानजो स्वामी का 
यह कहना कि आत्मा की निगोदपर्याय कर्मंभार से नहीं है” कंसे आगमानुकुल हो सकता है ? कर्मोदय से जीव की 
निगोदपर्याय मानने से अस्ति-नास्ति भ्रादि सप्तरंगी के सिद्धान्त में कोई बाधा नहों आती । यदि कर्सोवय से जीव 
की निगोदपर्याय मानने से अस्ति-नाधत्ति के सिद्धान्त में बाधा आती होती तो आचार्यश्री प्रबलनसार व पंत्ास्तिकाय 
में ऐसा उपदेश क्यों देते ? श्री कानजीत्वामी की युक्ति भी आगम विरुद्ध है । 


-ज॑. . 5--59/५/ सो आ. ब्राह, कलोल ( गुजरात ) 


पर्याय भ्हेतुक नहीं होती 


शंक्ा--भ्री कानजीस्वासी ने आत्सधर्स बर्द ८ अंक ३ एप्ट ५२ पर इसप्रकार लिक्षा है--'प्रथाहु का 
ब्रतेमान अश है तो वहु अपने अंश से हो है। समय-समय का अंश अहेतुक है, सब पदार्थों का त्रिकाल का वर्तमान 
हरेकसश निरपेक्षसत्‌ है। वर्तमामपरिणास पूर्वपरिणाम का व्ययरूप है, इसलिये वर्तमानपरिणाम को पृथंपरिणाम 
की अपेक्षा ही रही नहीं तो फिर परपदार्थ के कारण से उसमें कुछ भी हो जाय, यह बात हो कहाँ रही।” कया 
प्रत्येक्ष समय की पर्याय का उत्पाद अहेतुक है / क्या उत्तरपर्याय पूर्वपर्याय की अपेक्षा रखतो है अर्थात्‌ पृर्षफर्याय- 
धहित हृम्प उत्तरपर्याय को कारण है या नहीं ? 


समाधान--उत्पन्न दोनेवाला वतंमान हरेकअंश ( पर्याय ) कार्य है। कारण के बिता कार्य की उत्पत्ति 
कहीं भी नहीं दो सकती, क्योकि वसा होनेपर भ्रतिप्रसग दोष आता है ( ष जं. ध. पृ. १२ पृ. ३८२ ) जो कायें 
होता है बह कारण के बिना नहीं हो सकता ( आप्तपरोक्षा पृष्ठ २४७ )। कारण के अभाव में कार्य ( पर्याय ) 
की अनुत्पत्ति है ( अष्टसहुसत्री पृष्ठ ११९ )। उपजना व विनशना एक ही के प्राप ही ते अन्य कारण बिना होय 
ताहीं ( आप्तमीर्मांसा कारिका २४ पं जयचस्वजी कृत भाषा टोका ) भतः इन आगमप्रमाणो से भ्विद्ध है कि हरेक 
समय के भ्रश का उत्पाद ( सत ) प्रहेतुक नही है । 


पूर्व पर्याय की अपेक्षा से ही उत्तरपर्याय की उत्पत्ति होती है । जेसे पीपल में पूर्व ६३ पुट आजाने के 
पश्चात्‌ ही ६४ वीं पुट प्रा सकती है। यदि पीपल मे पूर्व ६३ पट न दी जावे तो ६४ वी पुटवाली चरपराहुट की 
उत्पस्ति हो ही नहीं सकती । यदि ६४ वीं पुटवाली चरपराहट ६३ वीं पुट की अपेक्षा तहीं रखती तो पीपल में 
प्रथम पुट देने पर ही ६४ वो पुट वाली चरपराइट क्यों उत्पन्न नहीं हो जाती। भागम मे भी कहा है--'पूर्व परि- 
जामसहितल ब्रब्प है सो कारणरूप है बहुरि उत्तरपरिणाम युक्त ब्र्य है सो कार्यकप नियमकरि है।' स्वामिकातिकेया- 
मुप्रेक्षा गाथा २२२ । बतंमानपरिणाम केवल पूर्व॑पर्याय को ही प्रपेक्षा नही रखता, किन्तु बाह्य सहकारीकारणो की 
औी अपेक्षा रखता है। कहा भी है--वाह्यतदृकारीकारण और अतरगउपादानकारण से कार्यकी घिद्धि होय है 


( अष्टसहुजो पृष्ठ १४९ ) । 


स्फटिकमणि स्वय शुद्ध है बह त्वयं लाल, पीला आदिरूप परिणमतने में असमर्थ है, किस्तु लाल, पीले 
आदि परद्रव्य का संयोग होने पर बह स्फटिकमणि लाल, पीलीरूप परिणमती है । यह प्रत्यक्ष देखने मे आता है। 
हो समपसार पाया २७८ में भी की १०८ हुल्दकुम्दाचार्य ने कहा है--जेसे स्फटिकमणि आप शुद्ध है वह लगाई 
आदि रगस्वकूप आप तो नहीं परिणमती, परन्तु बह बूसरे लाल, काले आदि द्रव्यों से छलाई आदि रंगह्मूरूप परि- 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११०७ 


णमाई जाती है। ध्तः परपदार्थ के कारण से भी परिणाम पर असर पढ़ता है श्लौर उसके अनुकूल परिणमन ञी 
हो जाता है । 
-जें. सं. 22--59/५/सो. भ. भ्राह कलोल, गुणरात 


ऋमबद्धपर्याय 
( नियतिवाद ) 


क़मबद्ध पर्पाय 


शंका--द्रव्य को प्रत्येक वर्षाय फमबढ़ ही होतो है था अक्रम भी ? एकगुण को एकसमय में एक ही पर्याय 
होती है या अधिक भी ? यदि नहीं होतो तो एक स्पर्श गुण को एक समय में दो पर्याय होती हैं सेसे शोत, स्निरश्त 
पा रूक्ष, उच्ण | ओर प्रत्यक्ष देखते भो हैं जो आम १० दिन बाद पकता है बहु आस पाल आादि सें दया देने से 
समय से पहले भी त॑यार हो जाता है, इसलिए पर्पाप ऋमपृथंक हो होती है, यहु समझ में नहीं आता । 


समाधान -द्रथ्य की प्रत्येक पर्याय क्रम से ही होती है, क्योकि सहूभावी को ग्रुण और क्रममावी को पर्याय 
कट्दा है, किन्तु प्रत्येक पर्याय का काल नियत है या अनियत, इस विषय में एकाग्त नहीं है। भरी प्रबानप्तार प्रंथ को 
क्षीमदमृतचन्द्रमुरिकृत तस्वप्रदोपिक्षावृत्ति के अन्त मे परिशिष्टरूप से ४७ नयो का कथन किया है। उत ४७ नर्यो 
में से ३० वें कालनय का कथन इसप्रकार किया है--कालतयेन तिवाह्यविवसानुसारिपश्यमान सहुकारफलवत्सभया- 
पसतचिद्धि! ॥ ३० ॥ अथे--प्रात्मद्रब्य कालनय से जिसकी सिद्धि समयपर आधार रखतो है, गर्मी के दिनों के 
धनुसार पकनेवाले प्राम्रफल की भाँति है। ३१ वें अकालनय का कथन इसप्रकार है--अकालनपेन कृतिसोत्मपाच्य « 
सात सहुझारफलवतु समयानायतलिद्धि: ॥ ३१॥ अधे--आत्मद्रव्य प्रकालनय से जिसकी सिद्धि समय पर आधार 
नहीं रखती, कृत्रिम गर्मी से पकाये गये भ्रास़्फल की भांति है। वस्तुस्वरूप अनेकान्तात्मक है अतः एकान्त पक्ष का 
आप्रह करना उचित नहीं है। गोम्मटसार कर्मकाष्ड मे कहा है-- 


जत्त जदा जेण जहा, जस्स ये जिपम्ेण होदि तल तबा। 
तेण तहा तस्स हुवे, इदि वादों णियविवादों हू ॥ ८८२ ॥ 


अथे--जो जिस समय, जिससे, जंसे, जिसके नियम से होता है, बह उस समय, उससे, तेसे, उसके ही 
होता है। ऐसे नियम से सब वस्तुप्रों का मानता उसे नियतिवाद कहते हैं । ( यह गाथा एकास्त मिथ्यात्व के भेद 
कहते हुए कही है। ) वस्तुस्वरूप नित्यानित्यात्मक होते हुए भी वेराग्य बढ़ाने के लिए प्रनित्यभावना कही है, 
निश्यमावना नहीं कही है। इसीप्रकार वस्तुस्वरूप नियत ( कालतय ), प्रतियत ( अकालनय ) होते हुए भी 
स्वामोकातिकेयानुअेक्षा से इसप्रकार कहा है-- 


अं जस्स अब्मिदेस, जेण विहारोण तसम्सिकालस्मि 
णाद॑ जिरेण णियदं, जम्मथ अहय मसरणं था ।॥ ३२१ ॥ 


ते तह्स तस्मि बेसे, तेण विहासेण तसम्मि कालस्मि । 
को सककह चलेवु, इंदो था अह लिलिदों था ॥ ३२२ ॥। 


१२०८ ] [ पं० शतनचरद जैन मुश्तार 


अर्थधद--जो जिस जीग के जिस देश बिपे, जिस काल विष, बिस्तर विधान कर, जन्म तथा भमरणा सर्वश्देव 
मे जाण्या है, सो तिस प्राणी के तिस ही देश में, विस ही काल मे, तिस ही विधान करि नियम ते होय है, ताकों 
इन्द्र तथा जिनेला कोई भी निवार नाहीं सके है। भाषा के कवि ने भी कहा है-- 


जो जो बेदी बीतराग ने, सो सो होसो बीरा रे । 
अनहोनो कथह नहिं होती, काहे होत अधीरा रे ४ 


जो स्पर्शन इन्द्रिय का विषय हो अथवा जो स्पर्श किया जाता है वह स्पर्श गुण है। ( घदलषण्डागस 
११२३८ ) शीत, उद्ण, स्निग्ष, रूक्ष, मं, कठो र, हलका, भारी स्पर्श के द्वारा जाने जाते हैं। अतः भिन्न-भिन्न 
होते हुए भी इनको एक रुपर्शेनगुण में गर्मित किया है । एक हपश्नेतगुण होते हुए भी कार्य भिन्न-भिन्न हैं अतः प्रत्येक 
की भिन्न-भिन्न पर्याय है। जिसप्रकार चेतना एक गुण होते हुए भी उसके ज्ञान ओर दर्शन दो भिन्न-भिन्न कार्य 
दिखाई देते हैं। अत: ज्ञान और दर्शन की पर्याय भी पृथरू-पृथक है। इसी कारण कहीं-कहीं पर तो ज्ञान भौर 
दर्शन को भी ग्रुरा मान लिया है। एकगुण को एकसमय में एक ही पर्याय होती है और स्पशेन या चेतना गुण के 
हारा इसमें व्यभिचार भी नही प्राता, क्योकि उनके द्वारा एकसाथ अनेक काये होते हुए दिलाई देते हैं । 


+जे. स॑ 3-5-56/ए| के दे गया 
क्या हमारी परिणति केवलज्ञान के भाधोन है ? 
शंका--जै सा केवलजानों ने देखा है बसा ही हम करंगे। कया हमारी परिणति केवलशान के आधोन है ? 


समाधान --फेवलशान का द्रभ्य, गुण और पर्यायों के साथ शेयज्ञायकसम्बन्ध है अर्थात्‌ द्रव्य, गुण व पर्याय 
शेय हैं और केवलशान उनका ज्ञायक है| द्रव्य, गुण और पर्यायो के साथ केवलज्ञात का कार्यकाररासम्बन्ध नहीं है। 
अंतरंग ब बाह्य कारणों से कार्य होता है। जंसे भ्रतरग व बाहा कारण होगे वसा ही कार्य होगा; अत। यह सिद्ध 
हुप्ला कि हमारी परिणति बाह्य और झतरंग कारणो के भाषीनत है । हमको बाह्य अतरग कारण उत्तम मिलाने 
चाहिये जिससे हमारी परिणति उत्तम हो । 


+>जै सर. 25-7-57/ /बथ. प्र सराबगी; पटना 


(१) नियति विधयक कथन गोस्सटसार में या कारतिकेयानुप्रेक्षा में परस्पर भ्रविरुद्ध है 

(२) जीव पुरुषार्थ द्वारा भ्रपने जन्म-मरण को टाल सकता है 

(३) कर्थंचित्‌ नियति है, कथंचित्‌ झ्तियति 

शंका-- तारीख २६-९-५७ के लंगसंदेश से निमतिधाद, सब सरबा्धी प्रश्नों का समाधान किया है उसमें 
नियतिजाद का निम्नस्थरकूप बताया है--जो जिससमय, जिससे, जेसे, जिसके, नियम से होता है बहु, उसतभमय, 


उससे, उच्के बसा होता है । ऐसा नियम से हो सब बह्तु को मानना उसे नियतियाद कहते हैं। फिर लिखा है कि 
इसप्रकार को अड्धा करनेबाला गृहीतमिध्याहव्ट है। अतः इसप्रकार तियति की अभरद्धा नहों फकरनों चाहिये। 


जिसे नियतिवाद कहुरुर मिध्यादर्शन बताया है उप्ने ही स्वामी कातिकेय ने सम्पग्वर्शन कहा है । 'ज जस्त 
छऋम्मिदेसे जेण विहातेण जम्मि कालस्मि | णाद लिशेण णियदं जम्म वा अहूब मरणं वा ॥ ३२१॥ त॑ तल्स 


ह्यक्तिस्व शौर कुतित्त ] [ १२०६ 


वम्सिदेसे देश विहाखेण तसम्मिकालस्मि को सक्‍कइ चालेदु इंदो अहु जिणनिदो थवा।। ३२२ ॥ ऐसा निशयय करनेवाले 
को ही सम्यर्दृष्ठि कहते हैं, संशय करने धाले को सिथ्याहृष्टि--- एवं शो लिर्चयदों जानदि बत्याणि सब्य पतलाए। 
सो सहिबद्दी सुड़ो मो संकदि सो हु कुहिदहो ॥| ३२९ ॥ 


उपयुक्त ज॑तसंदेश के उत्तर में हसते विरोध लक्षित होता है, क्योंकि तियतियाद का लक्षण तो भो पंच- 
हंग्रहू ओर गोस्मटसार से बताया है ओर उस्ते धटखडागम में सिथ्यात्व घोवषित किया है | इसलिये विरोध यह भाषा 
है । उपयुक्त गाया से अंता नियतिवाद का स्वकप अताया है बंधशा ही स्वरूप सिद्ध होता है। किर आजाय॑ ते इसको 
अरद्धा फरनेवाले को सम्परहष्ठि और शंका करनेयाले को मिष्याहष्टि बताया है ? ऐसा क्यों ? 


कैेबली भगवान सय द्रध्यों की ल्ेकालिक सवर्पर्यायों को जानते हैं तो हुम उसमें कुछ भी परिवर्तन कर 
सकते हैं या महों । अगर हूँ तो उनका ज्ञान सम्यक्‌ गहों रहेगा और नहीं तो फिर नियतियाद ठहर जायगा वा नहीं 
जो कि समाधान के शब्दों में गृहोतर्मिष्यात्व है। ऐसी स्थिति में सबंशता भी पया्थ सिद्ध गहों होतो । 


समाधान--शकाकार को यह भ्रम हो गया कि 'नियतिवाद” का स्वरूप जो पंचसंकज़हु व गोम्सटसार प्रंथों 
में कहा गया है, किन्तु उनप्रस्थो मे नियतिबाद को मिध्यात्व नहीं कहा है। जेनसंदेश २६-९-५७ में समाधान 
के प्रारंभ में लिखा है-- पंचसंग्रह प्रंथ के प्रथम परिच्छेद को गाथा ३०८ से ३१७ तक भिव्यात्य का कथन है। 
सृहीतमिथ्यात्व के भेदो मे से “नियति” मिथ्याध्व भी है जिसका स्वरूप गाथा ३१२ मे इसप्रकार दिया है।' समा- 
घान के इन शब्दों से स्पष्ट है कि पंचलंप्रह' प्रंथ मे भी नियतिवाद को मिथ्यात्व कहा है । समाधान के इन शब्दों 
से 'इसीप्रकार गोम्मठसार कर्मकांड में कहा है ।' यह सिद्ध है कि गोम्मटसार में भो नियति को मिथ्यात्व कहा है । 
शंक्राकार का यह कहना-- उत्तर मे हससे विरोध लक्षित होता है, क्योकि नियतिवाद का लक्षण तो श्रो पंचलंग्रह 
और गोम्मटसार से बताया है ओर उसे मिथ्यात्व बदखंडागम से घोषित किया है। इसलिये विरोध यह आया है ।” 
कहाँ तक उचित है स्वयं शंकाकार विदयार कर ले । यदि पंजसंग्रह थ गोम्मटसार से उक्त प्रकरण देश लिया जाता 
तो सभवतः शकाकार का बहुत कुछ समाधान हो जाता । 


२६-६-५७ के ज॑नध॑देश में समाघानरूप से जो लिखा गया है वह भरो पंचसंग्रह, धोम्मटसार, कर्मकांड व 
बट्खंडागम के शब्द लिखे गये हैं। श्री अमितगति आाध्ारय ने तथा थरो नेमिघसद्रसिद्धान्तच्रऋषति ने “नियति' को 
स्पष्ट शब्दों मे मिथ्यात्व कहा है। उन्हीं प्राचायों के शब्द समाधान में लिखे गये हैं ! 


मूल प्रश्त यह रह जाता है कि पंचसंप्रह गाथा ३१२ व गो० क० गा० ६८२ का ओर स्वाधि कातिकेयालुन 
प्रेक्षा को गाथा ३२१-३२२-३२३ का परस्पर विरोध क्यों है ? इस प्रश्न का समाधान भी २६-९-५७ के जैनसंदेश में 
गौएरूप से दिया हुआ है फिर मी सक्षप से पुत: विचार किया जाता है। 


जितने नयवाद हैं उतने ही प्रसमण ( मिथ्यात्व ) हैं, क्योंकि परसमयो ( मिथ्यात्यियो ) का बचत 
सर्वंधा ( अपेक्षारहित ) कहा जाने से वास्तव में मिथ्या है और जेनों का वचन कथचित्‌ ( अपेक्षासहित ) कहा 
जाने से बाह्तव में सम्यक्‌ है ( प्रबंच्लसार परिझ्षिष्ठ, गो० क० गाया ८९४-८९५ ) | जिसप्रकार द्रव्य “नित्या- 
तित्यात्मक' है। यदि प्रनित्यतिरपेक्ष द्रव्य को सर्वधा निश्य माना जाबे तो मिथ्यादहष्टि है। यदि अनित्यसावेक्ष 
द्रव्य की नित्यता में संदेह या शंका की जावे तो भिष्यादृष्टि है। इसीप्रकार अन्यनयसापेक्ष वस्तु को 'नियतिश्वरूप 
माननेवाला संम्यस्दुष्टि है लौर शंका ( संदेह ) करतेबाला मिथ्यादृष्टि है। अन्यनय निरपेक्ष वस्तु क्षो 'नियतिस्व- 
रूप माननेवाला मिध्याइष्टि है । 


१२१० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार । 


जौवों का मरण आपुकर्म के क्षप से होता है ऐसा जिनेशादेब ने कहा है। तू ( क्रम्य कोई भी द्रध्य या 
जिलेसड ) पर जीवों के आयुकर्म को तो हरता नहीं है तो तूने ( या अन्‍य किसी ने ) उनका मरण कंसे किया। 
घाया २४८ जीव आयुकर्म के उदय से जीते हैं ऐसा सबंशदेव कहते हैं । तू ( या अन्य कोई भी ) जीवों को आयु- 
कर्म तो नहीं दे सकता तो तूने ( या अन्य किसी ने ) उनका जीवन कंसे किया ? गाया २५१। सभी जीव कर्म 
के उदय से सुखी दु/खी होते हैं तू ( या भन्‍य कोई ) कर देता नहीं तो तू (या अन्य कोई ) उन्हें दुःखी-सुझी 
कंसे कर सकता है ? ॥ गाया २५४ ॥ जो यह मानता है में ( या भ्रन्य कोई ) पर जीवो को मार, बचा सकता है, 
दुःखी या सुखी कर सकता है वह भ्ज्ञाती है। गाया २४७-२४०, २५३, ( समयसार ) भव, क्षेत्र, काल और 
पुदृगलद्रव्य का प्राश्य लेकर कमंउदय में आता है ( क० पा० सु० पृ० ४६५ )। 


इन उपयुक्त प्रागमकथनों का यह अभिप्राय है कि--जिमेम्व्रदेश ने ऐसा कहा है या देखा है कि जिस 
क्षेत्र ( देश ) जिस काल और जिस पुदुगल द्रव्य को अध्य लेकर उदय मे भाने वाले कर्म द्वारा जिस जीव के 
जो मरण, जीवन, सुश्व या दु.ख होता है उस क्षेत्र काल और द्रव्य के प्राश्नय से उदय में भ्रानेवाले कर्म के फल- 
स्वरूप जीवन-मरण सुख या दुख को अन्य कोई भी यहाँ तक इसद्र या जिनेन्द्र भी निवार ( टाल ) नहीं सकते, 
क्योंकि, कोई एक किसी प्रन्य को कम नहीं दे सकता! जो ऐसा श्रद्धान करता है वह सम्यग्दुष्टि है और जो इसमें 
शका करता है अर्थात्‌ यह मानता है कि मैं या इर्द्र अथवा जिनेन्द्र कम दे सकते हैं और सुखी दुःखी कर सकते हैं, 
जिला या मार सकते हैं वहू भिथ्यादृष्टि है । 


थी स्वासी कारतिकेयानुप्रेक्षा गाथा ३१८-३२३ मे कुदेवपूजन खडत के लिये यह कहा है कि--कोई भी अन्य 
जीव को लक्ष्मी नही दे सकता और न उपकार कर सकता है, क्योंकि, शुभ प्रशुभ ( पुण्य-पाप ) कर्म उपकार या 
अपकार करते हैं। यदि भक्ति या पूजा करने से व्यन्तरदेव लक्ष्मी देता है तो घ॒र्मं क्यो किया जावे ॥। ३१६-२३२० ।॥ 
इसके पश्चात्‌ भाथा ३२१ व ३२२ में इस विषय को पुष्ट करने के लिये कहते हैं कि व्यन्तरदेव की तो बात ही 
क्या, इन्द्र या जिनेन्द्र भी जीव के सुख, दु.ख जीवन या मरण टालने में सम नहीं हैं, गाया ३२३ मे यह कहा कि 
इसप्रकार की श्रद्धा करनेवाला सम्यरदृष्टि है और जो इसमे शका करके यह मानता है कि अ्यन्तरदेव मुझको लक्ष्मी 
या सुख आदि दे सकते हैं वह मिथ्याइष्टि है ।” गाथा ३१८-३२३ में एक ही प्रकरण है जिसका “नियति” से कुछ 
सम्बन्ध नहों है। गाथा ३२१-३२२ मे 'नियति' का कथन नहीं है, क्योंकि इन दो गाथाओ भें यह निषेध नहीं किया 
गया कि जीव स्वय भो अपने पुरुषार्थ द्वारा अपने जन्म-मरण सुख को नहीं निवार सकता; किन्तु अन्य कोई नहीं 
टाल सकता यह कहा गया है। अतः स्वाधिकातिकेय गांधा ३२१-३२३ का पचलंप्रह प्रादि प्रन्यों से विरोध 
नहीं है । 


ही राजवातिक मे भो इसीप्रकार कहा है-- भव्य के नियमितकाल करि ही मोक्ष की प्राप्ति है ऐसा 
कहना भी अलवधारणरूप है जाते कर्म की निर्जरा को काल नियमरूप नही है याते भव्यनि के समस्त कर की 
निर्ज रापूवक मोक्ष की प्राप्ति मे काल का नियप्र नहीं सभवे है। कोई भव्य तो सख्यातकाल करि मोक्ष प्राप्त हो 
गये और कोई असख्यातकाल करि भौर कोई प्रनन्तकाल करि सिद्ध होयगे बहुरि प्रन्य कोई भव्य हैं ते प्ननन्तानन्त- 
काल करि के भी सिद्ध न होयगे। ताते नियमितकाल ही करि भव्य के मोक्ष की उत्पत्ति है ऐसा कहना युक्त नहीं, 
ऐसा जातना । नियमितकाल ही करि मोक्ष है यह कहना युक्त नाहीं। निश्चय करि जो सर्वकार्य प्रतिकाल दृष्ट 
प्रत्यक्ष के विषयस्वरूप अथवा भ्रनुमान के विषयस्वरूप बाह्म-प्राम्यतर कारण के नियम का विरोध आवे ( भो 
शरा० था० अ० १, सूत्र ३, १० ११५-११६ हस्तलिखित पं० पतच्चालाल न्‍्यायविवाकरकुत अमुबाद ) 


व्यक्तित्व धौर छतित्व ] [ १२११ 


यदि यह भी मान लिया जावे कि करी स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षा गाथा ३२१-३२२ में “नियत” का कथन है 
तो वह अन्यनय सापेक्ष “नियति” का कथन है। एकाम्त या सर्वधानियति का कथन नहीं है। हसप्रकार भी स्थामि- 
कारतिकेयानुप्रेक्ा के कथन में विरोध नहीं है । 


केवलज्ञानी, अतन्तज्ञानी, क्षायिकशानी या सर्वज्ञ ये सब पर्यायवाची नाम हैं। ओ सर्वद्रध्यों की स्वे- 
पर्यायों को युगपत्‌ एकसमय में जानते है और जिनके ज्ञान से बाहर कुछ शेष नही रहा वे सर्वेक्ञ हैं । सर्वक्ष का यह 
लक्षण प्राय: सभी दि० जेनग्रन्थो मे पाया जाता है प्ौर सवंज्ञ की सिद्धि भी नाना हेतुओ द्वारा की गई है फिर ऐसा 
कौन दि० ज॑न होगा जो सवंज्ञ के मस्तित्व को स्वीकार न करे । 


इस सर्वश्ञता को आइड से प्रनेको युक्तियो द्वारा दि० ज॑ंनागम के मूल सिद्धान्तो का खड़न किया जा रहा है 
तथा एकान्त का पोषण किया जा रहा है | जो इसप्रकार है-- 


पर्यायों की सततिग्पेक्षा प्रथवा द्रग्यदृष्टि से प्रत्येकद्रव्य प्रनादि-अनन्त है, क्योंकि प्रसत्‌ का उत्पाद नहीं 
और सत्‌ का व्यय ( नाश ) नहीं होता ( पंचाहिलकाय गाया ११-१४ )॥ किस्तु निभ्त युक्ति के बल पर सर्वशता 
की आड़ मे द्रव्य को पर्याप सतत्ति भपेक्षा भी प्रादि सात सिद्ध किया जा रहा है, जो आागम विरुद्ध है। वह्द युक्ति 
इस प्रकार है--सर्वेज्ञ ने प्रत्येक द्रव्य की स्वपर्यायों को जान लिया है ओर वे सब पर्याय क्रमबद्ध हैं। कोई भी 
पर्याय सर्वज्ञ के ज्ञान से बाहर रही नहीं। अतः क्रमबद्धता में पड़ी हुई भादि व अन्त की पर्याय को सर्वज्ष ने जान 
ली । इसलिये प्रत्येक द्रष्य सादि-सान्‍्त ही है, अनादि-अनन्त किसी भी भ्रपेक्षा से नहीं है। यदि सर्वेज्ञ ने भादि व 
अन्त की पर्याय को नहीं जाना तो सर्वश्ता का अभाव होता है। द्रव्य को प्रनादि-प्रनन्‍्त कहनेवाले सबंज्ञता का 
लोप करते हैं ।! ऐसा इस युत्ति के बल पर कहा जाता है, किन्तु उनकी यह युक्ति आगम विरुद्ध है । 


सर्वज्ञ ने भी द्रव्य को अनादि-अनन्त कहा है भोर अनादि-प्रतन्‍्तरूप से जाता है। यदि द्रव्य को सबंधा 
सादि-सांत मान लिया जावे तो यह प्रश्न होता है कि विवश्षित द्रव्य का उत्पाद सत्‌ पदार्थ से हुआ या असत्‌ से । 
यदि असत्‌ का उत्पाद होने लगे तो अश्यवस्था हो जावेगी | यदि अन्य सत्‌ पदार्थ पे विवक्षितद्रव्य का उत्पाद हुआ 
तो उस अन्य सत््‌ पदार्थ का किसी प्रस्य सत्‌ पदार्थ से उत्पाद माना जावेगा । इसप्रकार अनवस्था दोष श्रा जावेगा। 
इस युक्ति फे बल से भी द्रव्य पर्याय-सत्ति-अपेक्षा अनादि-प्रनन्त घिद्ध होता है। इसप्रकार द्रव्य को कथंचित्‌ भ्नादि 
अनात कहनेवाले सर्वज्ञता का लोप करनेवाले नहीं हैं । 


दूधरों कुयुक्ति इपप्रकार है--सर्वेज्ञ ने समस्त आकराशद्रव्य को ज्ञान लिया है तो आकाशद्रव्य का अन्त भी 
जानना चाहिये + बआलाकाशद्रव्य का भ्रन्त जान लेने पर आकाश द्रव्य अनम्त न होकर सान्‍त हो जाता है। यवि 
आकाशदव्य का प्रन्त नही जाता तो सवंशता का अभाव हो जाता है ।! इस युक्ति के बल पर यह कहा जाता है कि 
आकाशद्रध्य को पनन्‍त कहनेवाले सबंशता को स्वीकार नहीं करते, किन्तु उनको यह युक्ति भ्रागमानुकूल न होने से 
कुयुक्ति है। कहा भी है सूत्रविरुद्ध युक्ति होती नहीं है, क्योंकि बह युक्‍त्यामासरूप होगी। 
(ष० छ० पु० ९ पृ० ३२ ) 
सर्वेश ने आकाशद्रव्य को अनन्तरूप से जाना है और प्रागम में भी भाकाशद्रव्य प्रनन्‍न्त कहा गया हैं। यदि 
प्राकाशदव्य को सान्‍त मान लिया जावे तो यह प्रश्न होता है, आकाश के पश्चात्‌ ( बाहर ) क्या है ? यदि कुछ है 
तो वह सातवाँ द्रव्य कौनसा है ! इसप्रकार सातवें द्रब्य के पश्चात्‌ बाहर आहृवाँ और आठवें के पश्चात नौवाँ प्रादि 
कहना पडेगा । जिससे अनवस्था दोष आता है। अतः घाकाशद्रव्य अनस्त है यह सिद्ध हो जाता है। आकाशद्रव्य 
को अनम्त कहमेधाले सर्वशता फो अस्बीकार करनेवाले नहीं हैं । 


१२१२ |] [ ९० रतनचल्द जेन मुख्तार । 


इसीप्रकार सर्वज्षता को आड़ मे ऐसो युक्तियों द्वारा नियतिवाव को सिद्धि को जा रही है । उस नियति को 

शो अभितगरति आचार ने पंचसंप्रह मे ग्हीतमिश्यात्व कहा है। नियति” जिसको पचसंप्रह मे ग्रृहीतमिध्यात्व कहा 

है उसका स्वकृप गाथा ३१२ मे इसप्रकार दिया है--'जब जंसे जहाँ जिस हेतु से जिसके द्वारा जो होता है, तभी, 

तेसे ही, वहाँ हो उसी हेतु से उसो के द्वारा वह होता है। यह सर्वे नियति के आधीन है। दूसरा कोई कुछ भी तहीं 
कर सकता ।” नियति की सिद्धि के लिये जो यूक्तियाँ दी गई हैं वे आगमविरुद्ध होने से युक्याभास हैं । 

( ष० खं० पु० ९ पृ० ३२ ) 


सर्दशभगवान ने पदार्थ को 'नियति-अनियत्तिस्वरूप' देखा है। भो प्रब्नसार में भी नियतिनय भ्रौर 
अनियतिनय दोनों नयों का कथन है । यदि सर्वंधा “नियति' स्वीकार करली जावे तो पुरुषा्थ का अभाव हो जायगा 
ओर उपदेश निरथंक हो जावेगा । पुरुषार्थ व उपदेश के निरथेक हो जानेपर मोक्षमार्ग का भभाव हो जायगा 
दुराचार फल जावेगा । द्ुराचारी का स्पष्ट यह उत्तर होगा कि इसमे मेरा क्या दोष, सर्वज्ष के ज्ञान मे ऐसा ही 
ऋलका था। मैं उसको अन्यथा कंसे कर सकता था ? प्रायश्चित्त आदि का अभाव हो जावेगा । सर्वेथा निय्ति 
स्वीकार करने पर प्रनेको दोषों का प्रश्ंगम आ जायगा और आगम से विरोध हो जायगा । 


केवलशान सम्यरज्ञान है, प्रमाण है । केवलज्ञान से जेसा वस्तु का स्वरूप है उसोप्रकार से जाना, अन्यथा 
नहीं जाना । विवक्षितपर्याय अथवा प्रत्येकपर्याय की धपेक्षा द्रव्य अनित्य प्र्धाद्‌ सादि-साम्त है, किन्तु पर्याय-सतत्ति- 
अपेक्षा अथवा द्रध्यदुष्टिअपेक्षा द्रव्य प्रनादि-अनन्त भ्र्थात्‌ नित्य है। इसीप्रकार केवली ने जाना है । 


आ्ञकाशद्रव्य अखड क्षेत्र की अपेक्षा प्रनन्‍्त है, किन्तु प्रत्येक प्रदेश की ध्पेक्षा सान्‍्त है। केवलज्ञानो ने भी 
धाकाशद्रव्य को इसीप्रकार जाना है । 


नियतिनय, कालनय, स्वभावनय, देवनय की प्रपेक्षा से 'नियति” है; किन्तु अनतियतिनय, अकालनय, 
पझ्रस्वभावनय और पुरुषायंतय की पश्रपेक्षा 'अनियति' है। ऐसा ही वस्तुस्वरूप केवलशानी अर्थात्‌ सर्वजञ्ञ ने देखा है । 


जे. सं. 6/3-2-58/५/ बंग्रीधर शासढी, कलकत्ता 
केवली का भाविशरव विषयक प्रपठच 


शंका-- केवली के पास कोई भमुध्य जाकर यह पुछे कि-- मेरी यह बब सुष्टि कितनों बेर मे छूलेगोी तो 
केबलो क्‍या निश्चित उत्तर देंगे ? जबकि मुष्ठि का खोलना और बन्द करना उस मनुष्य की इश्छा पर निर्भर है ४ 
स्थाहुवादी केजलो गया भविष्य का अपेक्षाकृत उत्तर नहीं देते ? अगर भविष्य को निश्चित मान लिया जाता है तो 
फिर समृष्य का पुरुषार्थ क्या अर्थ रखता है ? किसी अद्ृष्ड निश्चितशक्ति के अनुसार हो मन॒ष्य को प्रवर्तता पड़ता 
है या सनध्य कुछ स्वतंत्र भी है ? शराब के पोने से मशा चढ़ता है या शराब को पीना ही था ओर नशे को चढ़ता 
हो था इसलिये नशा चढ़ता है ? झ्गर केवली के भविष्यज्ञान को अपेक्षाकृत निश्चित साल लिया जाय तो षया 
बाधा है ? जेसे किसो को भायु ६० वर्ष की निश्चित होने पर भी अकालमृत्यु पहिले भी सभ्व हो सकती है। 
उत्तरपुराण पं ७६ में बताया है कि- गोतम गजणधर ने भ्र णिक के पुछ्धते पर कहा 'अगर तुम इत मुनि को अस्तमु हुते 
के पहले जाकर संबोधित कर दोगे तो सुक्त हो जायेगे, नहीं तो नरक जा सकते हैं। इतसे भविष्यशान के विचय सें 
हुमें किस निष्कर्यों को सूचना मिलती है ? कया केवलोी के सब्ध्यिनान में प्रतिसमय की पर्याय निश्चित है ? अगर 
है तो फिर उपदेश संघमादि ध्यवहार क्‍यों ? ओर सनुध्य को व्यर्थ पुरुथा्थ करने को भी जरूरत क्‍या? ऐसी हालत 
में कमाबार को प्रवृत्ति क्यों संमव गहीं ? ज्ञान में पर्पाएों का झलकना दूसरी बात है पर बिता बिकलप के इूसरों 


व्यक्तित्व भोर कृतित्व ] [ १११३ 


को लक्ष्य करके उन्हें बताना किस तरहु संभव है ? तिलोब्रपण्णगशी अधिकार ४ पापा ८०८ और ९२६ में बताया 
है कि 'समवसरण स्थित वापिकाओं के अल में ओर भगवान के प्रभामण्डल में अवलोकस करने पर भनुष्यों को 
अपने सातभ्बों का वर्शन हो जाता है । अगर ऐसी बात है तो फिर भव जानने के लिये थ्रोता प्रश्न ही क्‍यों करते 
हैं और समवान भी उत्तर क्‍यों देते हैं? समवसरण वापिकाओं में ओर प्रभामंडल में जो भव दिखाई देते हैं वे 
किसरूप में दिखते हैं उनकी कया सब भूत-भविष्य को पर्याय विख्तों हैं ? वे ऋ्म से दिखतो हैं था एक साथ 7 
क्रावि। एतह विषयक सब बातों का पूर्ण स्पष्टीकरण करें । 


समाधान --केबलीसगवान के मोहनीयकर्म का अभाव हो जाने से इच्छा का भो प्रभाव है अतः प्रश्न के 
पश्चात्‌ उत्तर देने की इच्छा न होने से केवलीभगवान उत्तर नही देते । फिर भी प्रथमानुयोग में जो यह कथन 
झाता है कि 'केवलोभगवान ने उत्तर दिया” उसका यह अभिप्राय है कि--भगवान की दिश्यध्वनि के बीजाक्षर, 
अतिशय के कारण प्रश्नकर्ता के कानों में प्रवेश करते समय प्रश्न के उत्तरस्वरूप परिणम जाते हैं अथवा दिव्यध्यनि 
के निमित्त से प्रश्तकर्ता के ज्ञान का क्षयोपशम ऐसा हो जाता है कि उसको अपने प्रश्त का उत्तर स्वयं समझे में 
प्रा जाता है। अतः मुष्टिसबधी केवली भगवान कोई उत्तर नही देंगे। केवली स्थादृबादी अवश्य हैं, किन्तु भविष्य 
का भपेक्षाकृत या किसी प्रकार भी उत्तर देना सभव नहीं है । भविष्य को स्वंथा निश्चित या नियत मान लिया 
जावे तो मनुष्य का पुरुषा्थ निर्थंक हो जावेगा । मनुष्य स्वतन्र भो है। कम के तीब उदय में परतत्र है, किन्तु 
मदठदय मे पुरुषार्थ द्वारा भविष्य मे उदय मे पाने वाले कम का संक्रमण, स्थितिघात, प्रनुभागधात कर सकता है । 
शराब को पीने से नशा चढता है, न कि शराब को पीना ही था ध्ौर नशा चढ़ना ही था। 'केवली का भविष्य- 
संबंधी ज्ञान भ्रपेक्षाकृत है! ऐसा फथन भ्रागम में नही पाया जाता । बाह्यकारणों के मिलने पर भोर प्रायुकर्म की 
उदीरणा होने पर करमंभूमिज मनुष्यो व तिय॑चों को प्रकालमृत्यु हो सकती है। उत्तरपुराण पर्व ७६ के प्रकरण का 
केवलौ से कोई सम्बन्ध नहीं है । किल्तु पर्व ७२ श्लोक १८० में कहा है--'बारह वर्ष के बाद मदिरा का निमित्त 
पाकर यह द्वारावतोपुरी द्वीपायन के द्वारा निमू ल नष्ट हो जायेगी + पहु ही कथन हृरिवृंशपुराण इकपढथां सर्ण 
श्लोक २२०२४ में है। केवली को भविष्य का ज्ञान नियति-प्रनियतिरूप से है । 


थी गोतमगणधर ने सर्वावधि व विपुलमति मनःपर्य यज्ञान के द्वारा भ्रो श्वेतवाहुनमुनि के विषय मे यह तो 
बतला दिया कि--बाह्यकारणो के मिलने से इनके अस्त:करण में तीव्र धनुभागवाले फोघकृषाय के स्पर्धकों का 
उदय हो रहा है । सक्‍्लेशरूप परिणामों से उनके तीन अशुभ लेश्याप्नों की वृद्धि हो रही है। जो मन्त्री झ्ादि प्रति- 
कूल हो गये हैं उनमे हिसादि स्वप्रकार के निग्रहों का चितवन करते हुए वे ध्वरक्षणानन्द नामक रौद्रध्यान मे प्रविष्ट 
हो रहे हैं ।' किन्तु भविष्य के विषय मे यह कहा--यदि भ्रव धागे ध्न्तमु हुत॑ तक उनकी ऐसी ही स्थिति रहो तो 
वे तरकप्रायु का बंध करने के योग्य हो जावेंगे ।/ ( उत्तर्पुराण पर्व ७६ श्लोक २१-२३ ) इस कथन से यह बिदित 
होता है कि भत्रिष्य की पर्याय सवंधा नियत नहीं है प्रन्यथा श्री गौतमगणधर भविष्य के लिये 'यदि' शब्द का प्रयोग 
ने करते । जिसप्रकार करी गौतसस्वामो ने भूत व वर्तमान के लिये निश्चितरूप से उत्तर दिया था उसीप्रकार भविष्य 
के लिये निश्चितरूप से उत्तर न देकर प्रपेक्षाकृत उत्तर दिया । यद्याप उनको अवधि व मनःपर्ययज्ञान के द्वारा 
ग्रनेक भवों का तथा भविष्यसम्बन्धी प्रौदयिक, क्षायोपशमिक व भ्रौपशमिकभावों का ज्ञान था। 


क्रेबली को जब सब पर्यायों का ज्ञान है प्रत:ः भविष्य की प्रत्येक समय की पर्याय का भी ज्ञान है। किस्तु 
भविष्य की पर्याय नियत भी हैं प्रतियत भी हैं, प्रतः जिसरूप से भविष्य की पर्याय हैं उसीरूप से उन पर्यायों का 
कैवली को शात है। पर्याय स्बधा नियत नहीं है प्रतः उपदेश व संयमादि का व्यवदह्वार है। यदि पर्यायों को स्वया 
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मियत मान लिया जावे तो उपदेश, सयमादि व पुरुषार्थ की निरथंकता व प्रनावार की प्रवृत्ति संभव है। भगवान 
की वाणी बिता इच्छा के निकलती है धत: उसमें किसी व्यक्ति विशेष का लक्ष्य नहीं होता । 


हि० प० अ० ४ धाया ८०८ व ९२६ मे जो सातभवों के दिखने का कथन है, उसका प्रभिप्राय यह है-- 
बापविकाजल व भामंडल मे सातभव लिखे नहीं रहते, किन्तु भगवान की निकटता के कारण वापिकाजल व भामण्डल 
में इतना अतिशय हो जाता है कि उनके अवलोकन से श्रपने सात भवो के ज्ञान का क्षयोपशम हो जाता है। स्थूल- 
रूप से सातभवों के ज्ञान का क्षयांपशम हो जाने पर भी जिसका उस क्षयोपशम की तरफ उपयोग नहीं जाता या 
जो सूध्मरूप से जानना चाहता है वह प्रश्न कर लेता है ओर दिय्यध्वनि के सुनने से उसका स्वयमेव समाधान हो 
जाता है। भगवान के मोहनीयकर् का प्रभाव हो जाने से वे इच्छापूर्वंक किसी के प्रश्न का उत्तर नहीं देते । 


जे, सं, 27-2-58/५/ र. ला कटारिया, केकड़ी 


सृष्टि को प्रावि तथा प्रनस्त राशि के भ्रन्त को झसत्त्व के कारण केवलो नहों जानते 


शंका--सृष्टि अवाबि है और इसका कप्नी अन्त नहों होगा । सनुष्य ज्ञान को अपेक्षा से अनादि है या 
सर्वश्ष-शान को अपेक्षा से भो अनावि है ? सृष्ठि को आदि को सर्चज्ञ जानते हैं क्यवा नहों जानते । अनन्‍्त का अंत 
सर्वज्ञ जान लेते हैं या नहीं ? सर्वश के जान को अपेक्षा अनत्त' सान्‍्त है या अनन्त ही है ? 


समाधान-- सृष्टि! अनादि है” इसमे शकाकार को विवाद नही है, क्योंकि सृष्टि को आदि मानने में 
अनेक प्रश्न उठते हैं, जेसे--क्यों बनी ? किसने बनाई ? किससे बनाई ? कहाँ बनाई ? कब बनाई ? हृत्यादि। 
इन प्रश्नों का उश्षर देने से फिर प्रश्न होते हैं--जिसने बनाई उसको किसने बनाया ? जिस पदार्थे से बनी वह 
पदार्थ किससे बना ? इन प्रश्तों के उत्तर पर पुनः ये द्वी प्रश्व हो जायेंगे इसप्रकार भ्रनवस्था दोष प्राजायगा । अत! 
'सृष्टि संततिअपेक्षा भनादि है! यह निविवाद सिद्ध है । 


केवलज्ञान सम्यग्ज्ञान है भौर प्रमाण है। सम्यग्जान उसको कहते हैं--जो शान पदार्थ को जैसा का तैसा 
जानता हो, न न्‍्यून जानता हो, न अधिक जानता हो और सशय विपरीत प्रनध्यबसाय से रहित हो (२० क० शआरा० 
श्लो० ४२ ) अतः केवलज्ञान भी पदार्थ को सशय, विश्रम, विमोह से रहित जैसे का तेसा जानता है। सृष्टि भी 
एक पदार्थ है जिसको केवलशान सशय, विपरीत ध्रौर अनध्यवसाय से रद्टित जानता है । सृष्टि अनादि है। यदि 
केवलज्ञानी सुष्टि को आदि रूप से जान ले तो उसका ज्ञान विपरीत ज्ञान हो जायगा भौर केवलज्ञान मे सम्यस्ज्ञान 
के लक्षण का अभाव होने से मिथ्याज्ञान हो जावेगा । मिथ्याज्ञान होने से अप्रमाणिक हो जायगा । 


बहुत से यह मानते हैं कि 'केयलज्ञानी सृष्टि की भ्रादि को जानता है। यदि केवलजञानी सृष्टि की भादि 
को न जाने तो 'स्वशता' का अभाव हो जायगा। 'सूच्टि क्नादि है! ऐसा छफ्मस्थों को प्रपेक्षा से कहा गया है, 
सर्वज्ञ की अपेक्षा से तो सृष्टि सादि है ।” किन्तु उसका ऐसा कहना सर्वशता को नहीं स्यापित करता अपितु खंडित 
करता है, क्योकि सृष्टि फो सादि मानने से प्रनवस्थादोष आजावेगा श्रौर सर्वज्ष का श्ञान विपरीत ज्ञान हो जाने से 
सम्यरक्षान नहीं रहेगा। छष्यस्थ व स्वश्ञ दोनों की भ्रपेक्षा से सृष्टि मनादि है। सृष्टि का अनादिपना संतति की 
अपेक्षा से है। सतति की अपेक्षा ध्रुष्टि का झावि ही नहीं है, तो सर्वेज्ञ सुष्टि की भ्रादि को कैसे जान सकते हैं ? 


ओौपचा[रिक अनन्त का अन्त तो सर्वज्ञ जानते हैं, बयोंकि वह राशि सान्‍त है। छप्मस्थ के ज्ञान का विषय 
न होने से और मात्र केवलज्ञान का ही विषय होने से उस सान्त राक्षि को भी उपचार से प्रनन्त कहा गया है; 
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कंयोंकि वह अनस्तमयी केवलशान का विषय है। जो राशि व्यय होते रहने पर भी समाप्त नहीं होती वह राशि 
वास्तविक अनन्त है। ऐसी अनस्तराशि का अस्त है ही नहीं । जिस राशि का पध्न्‍्त है ही नही उस राशि के अन्त 
को सर्वेज्ष बसे जान सकते हैं। कुछ सज्जन ऐसा कहते हैं कि 'स्वंश वास्तविक ( अक्षय ) अनन्तराशि के अन्त को 
भी जानते हैं, अन्यथा स्वज्ञता का अभाव” हो जायग। ।' किन्तु उसका ऐसा कहना, सर्वेज्णा के अभाव को सिद्ध 
करता है । जिस राशि का अन्त नहीं है, उस राशि के प्नन्त को केवलज्ञान जानता है! इस कथन से 'केबलशान' 
मिथ्याज्ञान हो जायगा । अक्षय प्रनन्त राशि सर्वज्ञ और छुम्मस्थ दोनो की अपेक्षा से 'अ्नत्त' है; 'सान्‍त” नही है। 


सर्वेज्ता के अभाव के मय से वस्तुस्वरूप का प्रत्यथा कथन करना उचित नही है। इस प्रन्यथा कथन से नियतिवाद 
का कथन भी गर्ित है। 


--जंँ, सं. 6-]-58/५| झिरेमल जैन 


(१) कर्थचित्‌ पर्याय क्रमबद्ध कही जा सकतो है 
(२) क्रमबढ्धपर्याय सर्वया पूर्वशिश्वयानुसार नहों होती 


शं हा--विभाव या भावधस्ध क्‍या यह क्रमबदधपर्याय है ? 


समाधान--विभाव या भाववन्ध ( भावकर्म ) पर्याय हैं। पर्याय क्रम से होती हैं, एकनुण को एकसम्रय 
में एक से अधिक पर्याय नहीं है अतः पूर्व पर्याय का नाश ( व्यय ) श्लौर उत्तरपर्याय का उत्पाद प्रतिसमय हीता 
रहता है। पर्याय क्रम्वति हैं। अतः पर्याय ( विभाव ) इस अपेक्षा से क्रबद्ध कही जा सकती है । 


शंका--भमवरद्धपर्याव क्‍या पुृर्थ मिश्वपानुसार होती है ? 


समाधान---धर्मंद्रव्य, अधर्मद्रव्य, भाकाशव्रब्य, कालद्रव्य, सिद्धओव में अगुरुलचुगुण व कालद्रव्य के निमित्त 
से जो प्रतिसमय शुद्ध परिणमन होता है यह नियत है। अपने नियत ऋमानुसार होता रहता है, किन्तु यहू नियम 
विभावपर्याय में सर्वथा लागू नहीं होता है, क्योकि विभाव पर्याथ में कालद्रव्य के अतिरिक्त अनेक बाह्यकारण होते 
हैं। उन सब बाह्यकारणों व अंतरग कारण के मिलने पर ही कार्य की उत्पत्ति होतो है, प्रन्यथा नहीं। ( आप्स- 
परौक्षा कारिका € को टोका ) कार्य का क्रम, अक्रम, कारण के क्रम, अक्रम प्रनुसार है--'कारण क्रमाक्रमानुवि- 
धापित्वाकाय क्रमाक्रमत्य ।' कार्य का होना, न होता विलम्ब से होना व जल्दी होना सब कारण के व्यापार पर 
निर्भर है-- तह व्यापाराधितं हि तहमभावभावित्वम । परीक्षापुख्ध ३३४६ । अतः विभाव पर्याय सर्वेधा पृर्व॑ मिश्च- 
यागुसार होती है ऐसी बात नहीं है । यदि क्रमबद्धपर्याय को सर्वथा पूर्व निश्चयानुतार मान ली जावे तो तत्वोपदेश 
व्रत, सयम, तप, औषधि सेवन, सर्प-विह भादि से बचता सब व्यर्थ हो जायगा । अकालमृत्यु भी सिद्ध नहीं हो 
सकेगी ! जिससे आगम से बिरोष भा जायगा। भ्रो शाजवातिफ मे हसप्रकार कहा है--जैसे आम्र के पकने का 
नियमरूप काल है । तातें पहिले भो उपाय करि क्रिया का आरभ होते सेते, अआम्रफलादि के पकना देखिये है। 
तेसे ही प्रायु बध के अनुसार नियमित मरणकाल ते पहिले उदोीरणा के बल से आयुकर्म का घटना होय है। जंसे 
बेद्यकशास्त्र के जानने मे चतुर बेद्य, चिकित्सा मे अतिनिपुण, बायु आदि रोय का काल आए बिता ही पहिले वसन 
विरेवन आदि प्रयोग करि नही उदी रणा को ब्राप्त भये श्लेष्मादिक का सिराक्षरण करे है। बहुरि अकालमरण के प्रभाव 
के अर्थ रसायन के सेवन का उपदेश दे है प्रयोग करे है | ऐसा न होय तो बंद्यकशास्त्र के व्यथंपना ठहरे। सो बेद्यक शास्त्र 
मिथ्या है नाहीं। यातें वेद्यकशास्त्र को सामर्थ ते प्रकालमृत्यु है ऐसा सिद्ध होथ है। वेद्यकशास्त्र का प्रयोग अकालमरण 
न होने के अर्थ मी प्रयोग करे हैं।' (पं० पस्तालाल न्याग्दिवाकर कृत अनुवाद) । यदि मृत्यु का समय पूर्व निश्चित था तो 
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प्रकालमृश्यु औषध आदि के द्वारा कंसे टल सकती थी ? पर्याय का होना अथवा न होना बाह्या-भाभ्यतरकारणों पर 
निभ्नश है। उन कारणों मे 'काल' भी एक कारण है | इस विषय में दं० टोडरभललजी ने इसप्रकार दिखा है--* 
भतन कारण विर्ये काललब्धि वा होगहार तो किछु वस्तु ताहीं। जिस काल विें कार्य बने, सोई कालसब्धि और 
जो कार्य भया सोई होनहार ।” ( मोक्षमागं प्रकाशक अध्याय ९ ) | भी राजवातिकओी अध्याय १ स्षुत्र ३ की टीका 
में कहा है-- निश्चय करि जो सर्वकाय प्रतिकाल इ्ट होय तो, प्रत्यक्ष के विषय स्वरूप ध्रथवा अनुमात के विषय 
स्वरूप बाह्य-अभ्यतरकारण के नियम का विरोध आवे है । भावाधं--कार्यमात्र का झात्मताभ है सो बाह्य तथा 
झाम्यंतरकारण के निकट होते होय । ताते मोक्ष कार्य प्रतिकाल हो को कारण कहना यह नियम नाहीं संभवे है।* 
इन भागमप्रमाणों से यह सिद्ध है क्रमवद्धपर्याय सर्वथा पूर्णनिश्चयानुसार नही द्वोती । 


यदि कमबद्धपर्या4 को सर्थथा पूर्ण निश्वयानुसार मान लिया जावे तो नियतिवाद का प्रसंग आ जावेगा 
और नियतिवाद ग्रुहीत मिथ्यात्व है। नियतिवाद का स्वरूप इसप्रकार है--'जब ज॑ंसे जहाँ जिस हेतु से जिसके 
द्वारा जो होना है, तभी तेसे ह्वी तहाँ ही उ्ती हेतु से उसी के द्वारा वह होता है। दूसरा कोई कुछ भी नहीं कर 
सकता ।” जो ऐसा मानते हैं कि क्रमबद्धपर्याय पूर्य निश्चयानुसार होती है उनको यह मान्यता भिथ्या है ( पंचसंप्रह 
गाया ३१२ ) और इस मान्यता का लोप करते हैं बयोकि स्वश् ने काल व अकाल दोनों तयो का उपदेश दिया है। 


शका -- ऋमबद्धपर्याय कथा विभावभाव सानो गयो है ? 


समाधान--पर्याय क्रम से होती हैं। पर्याय स्वभाव व विभाव दोनो प्रकार की होती हैं। क्रमबद्धपर्याय 
झर्धात्‌ क्रम से होनेवाली पर्यायें न केवल स्वभाव ही हैं और न केवल विभाव ही हैं भ्रत: क्रमबद्धपर्याय को मात्र 
विभाव मानना उचित नहीं है । 


शंका-- शास्त्रों में यह बतलाया है कि 'क्रमशाबिनों पर्यावा।, सहभाविनों भुणा:' यानो पर्याय ऋमभाबी 
है। क्या बह ठोक है और किस क्षाघार पर होती हैं ! 


समाधान--एक गुण या एक द्रव्य की पर्याय क्रम से होती हैं यह कथन ठीक और आशमानुकुल है। 

प्रत्येक पर्याय अपने अनुकूल भ्रतरग व बहिरंग समर्थकोरणों के मिलने पर होतो है, कारणो के अभाव में नहीं होती । 

मदि अनुकूल समर्थकारण मिलेंगे तो पर्याय होगी यदि कारण नहीं मिलेंगे तो पर्याय नहीं होगी । “कारण के अभाव 
में कार्य ( पर्याय ) की उत्पत्ति नहीं होती! ( घ० खं० पु० १२ पृष्ठ ३८२; अष्टसहली पृष्ठ १५९ ) । 

->जै, म 20--58 /५| छोटालाल चेलागबाई गांधी; अंकलेवर 


किसी मो शास्त्र से क्रम-नियत पर्याय को सिद्धि नहीं होतो 


शंका-- भरी समयलार गाधा ३०८-३११ को ठीक में इसप्रकार लिखा है--“जीबो हो तावल्कमनिय मिता« 
स्मपरिणा् दश्पशामानो जोज एवं गाजीव:, एकमलीवबोडपि फ्रमनियसितात्मपरिणामेदत्वह्ममानोटजोब एव न लौध:।/ 
यहाँ पर “क्रममियध्रित” से बया ऋमजद्धपर्याय अर्थात्‌ प्रश्येक पर्वाय का काल नियत है” ऐसा अर्थ निकलता है। थी 
कानजीस्थामी इसके आधार पर 'ऋरमबरद्धपर्याय' अर्थात्‌ तिमति का उपदेश देते हैं। इसीप्रसार थी प्र० श्रा० अ० २, 
शाया ७ को टीका में आगे हुए स्वायलरे स्वरूप पृ्वूपाध्यामुत्पन्तोष्छस्तत्थात्सबंत्र परस्परामुस्पुति' इन शब्दों से 
तथा गाया २१ में आये हुए 'कमानुपाती स्थकाले प्रादर्भाब:” शब्दों से कमबड़पर्याथ का अभिप्राय निकालते हैं। उक्त 
झड्दों से 'कमबड़पर्पाय' की पुष्टि होतो है क्या ? 


व्यगितत्व और कृतित्व ] [ १२१७ 


सपाधान--आो समपसार गाया ३०८-३११ को टोका में क्रनियमित' शब्द का प्र क्रमवर्ती है, क्रमबद्ध 
नहीं है । पर्याय क्रमवर्ती होती हैं युगषत्‌ नहीं होती अतः टीकाकार ते 'क्रमनियमित्त' शब्द दिया है। झथवा “निय- 
मिल” शब्द 'क्रम' का विशेषण नहीं है किन्तु 'प्रात्मपरिणाम” का विशेषण है जैसा कि ५० जयचन्दजी के अथ्थे से 
विदित होता है। प० जयचन्दजी ने इस पंक्ति का अर्थ इस प्रकार किया है--जीव है सो तौ प्रथम ही और नियत 
निश्चित अपने परिणाम तिनिकरि उपजता संता जीव ही है, भजीव नहीं है ।” ( “नियमित! शब्द देने का प्रयोजन 
यह है कि ओब के परिणाम जीबरूप ही हैं प्रभीवरूप नहीं हैं। ) प० जयचन्दजी ने भावार्थ में भी कहा है--सर्व- 
दरब्यति के परिणाम न्यारे ग्यारे हैं" पं० जयचन्दजी के शब्द ज्यों के त्यों कलकत्ता से प्रकाशित शमयसारप्राभूत में 


दिये हुए हैं। अत: भी समयसार कषात्मक्याति गाथा ३०८-३११ से 'क्रमबद्धपर्याय अर्थात्‌ एकान्तनियति' का सिद्धांत 
सिद्ध नहीं होता । 


थी प्रब्दनसार गाया ७ व २१ भ्रध्याप २ की ठीका से भी क्रमबद्ध पर्याय” की पुष्टि नहीं होती है। 
गाया २१ में “असत्‌ उत्पाद! का कथन है । जिस काल में जो पर्याय उ्पन्न हुई है उससे पृ्ंकाल में बहू पर्याय 
आविद्यमान थी भ्रतः असद्‌ का उत्पाद है। जिसकाल में जो पर्याय अपने प्रनुकूुल अंतरग व बहिरग कारणों से 
उत्पन्न होती है वह काल उस पर्याय का स्वकाल कहलाता है! यहाँ पर पर्याय के स्वकाल से यह अभिप्राय नहीं है 
कि प्रत्येक पर्याय का काल निश्चित है। गाथा ७ मे यह बतलाया गया है-- उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक होने पर भी 
द्रव्य सतुरूप है | स्वभाव में निध्य अवस्थित होने से द्रव्य सत्‌ है। प्रौष्य-उत्पाद विनाश की एकतारूप परिणाम द्रव्य 
का स्वभाव है । प्रवाहृक्रम में प्रवतंमान द्रव्य के सूक्ष्म-भश परिणाम हैं वे परिणाम परस्पर व्यतिरेक ( भिन्न-भिन्न 
भेद लिए हुए ) है, अम्यथा प्रवाहृक्रम नहीं हो सकता था। परिणामों की परस्पर व्यतिरेकता सिद्ध करने के लिए 
इन पक्तियों में यह कहा गया है कि प्रत्येक परिणाम का भ्रपना-अपना काल भिन्न है अत, प्रत्येक परिणाम अपने- 
धपने काल पर उत्पन्न होता है उससमय पूर्व परिणाम नाश हो जाते हैं। यदि उससमय पूर्वपरिणाम नाश न हो 
तो परिणामों में ब्यतिरेकता नहीं हो सकती । यहाँ पर ्वावप्तरे' का श्रथं॑ “नियतकाल' नहीं है। भ्रंतरण और 
बहिरग निर्मित्तो से जिस अवसर या काल मे जो पर्याय प्रगट हो गई बह ही उसपर्याय का काल है। पं० टोडर- 
मलजो ने भी मोक्षसार्गप्रकाशक मे ऐसा ही कहा है--“काललब्वि वा होनहार तो किछु वस्तु नाहीं। जिस काल 
विर्ष कार्य बने सोई काललब्धि श्रौर जो कार्य भया सोई होनहार ।! श्री प्रब्ननसार के परिशिष्ट में थी अमुतचरता: 


चार्यदेव ने कहा है 'आत्मद्रध्य भ्रकालनय से जिमकी सिद्धि समय पर भाधार नहीं रखती ऐसा है, कृत्रिम गर्मी से 
पकाये गये शभाम्गरफल की भाति ।! 


श्री आचार्य अकलकदेव ने भी भरी राजबातिक में इसोप्रकार कहा है--भव्य के नियमित काल करि ही 
मोक्ष की प्राप्ति है ऐसा कहना भी प्ननवधारणरूप है, जात॑ कर्म की निर्जरा को काल नियमझुप नहीं है, भव्यति के 
समस्त कर्म की नि्जरा पुवंक मोक्ष की प्राप्ति मे काल का नियम नहीं सभवे है। कोई भव्य तो सस्यात काल करि 
मोक्ष प्राप्त हो गये, कोई प्रसस्यातकाल करि धभ्रौर कोई अनन्तकाल करि सिद्ध हो गये | बहुरि प्रन्य कोई भष्य हैं 
ते अनस्तकाल करि के भी सिद्ध न होंथगे । ताते नियभितकाल द्वी करि भव्य के मोक्ष की उत्पत्ति है, ऐसा कहना 
युक्त नाहीं, ऐसा जानना । नियमितकाल दी करि मोक्ष है, यह कहना युक्त नहीं। तनिश्वयय करि जो सर्वेकार्य 
प्रतिकाज इष्ट होय तो प्रत्यक्ष के विषय स्वरूप अथवा अनुमान के विषय स्वरूप बाह्य ध्राभ्यतर कारण के नियम 
का विरोध आवे ( श्री राशबातिक अध्याय १, सुत्र ३ स्वरगोष पं० पच्चालाल न्याय दिव|कर कूत अनुवाद हस्त लिखित 
पु० ११५४५-११६ ) +” भ्री राजबातिक भअ्रध्याय २ सूत्र ५३ की टौका में भी प्रश्नोत्तररूप इसप्रकार कहा है-- 
/प्रश्त--आयु बंध मे शितनी स्थिति पडी है, ताका अंतिम समय आये बिता सरण की अनुप्लब्धि है, जाते काल 


१२१८ ] [ प॑० रतनचल्द जन मुख्तार ॥ 


आये बिना कार्य होय नाहीं, ताते आयु के अपवत्तंन कहना नाही सभवे है ? उस्तर--ऐसा कहना ठीक नाहीं 
है, जाते श्राज्नफल आदि की ज्यो अप्राप्तकाल वस्तु का उदीरणा करि परिणमन देखिए है। जैसे आम का फल पाल 
में दिये शीघ्र पके है, तेसे कारण के वशतें, जितनो स्थिति को लिये ब्ायु बांध्या था, ताकी उदीरणा करि अपवर्तेन 
होय पहले ही मरण हो जाय । चिकित्सा में अतिनिपुण गेश्ध अकालमरण के अभाव के अर्थ रसायन के सेवन का 
उपदेश करे है, प्रयोग करे है, ऐसा न द्वोय तो ठौद्यकशास्त्र के व्यर्थपणा ठहरे है किन्‍्तु वोद्यशास्त्र मिथ्या है ताहीं। 
अकालसृत्यु को दूर करने अर्थ चिकित्सा देखिये है।” इन धागमप्रमाणो से स्पष्ट है कि प्रस्येक पर्याय का कोई 
नियतक्षमय हो ऐसा नहीं है, किन्तु बाह्य भोर अतरंगकारणों के अनुसार कार्य को उत्पत्ति होतो है। भी समयप्तार 
दथ प्रबलजनसार या उनके टीकाकार ने यह नहीं कहा कि प्रत्येक द्रव्य की प्रत्येकर्र्याय का काल नियत है, क्योकि वे 
बीतराग गुरु ये प्रतः प्रागम विरुद्ध कंस उपदेश दे सकते थे । 


+-जें. स 45--59/५/ सोमचंद अमथालाल ब्नलाह कलोल ( गुजरात ) 
उपयु क्त शंका के सम्बन्ध में पं० मुन्नालालजी रांधेलीय, न्‍्यायतीय, 
सागर द्वारा मेजा गया समाधान इसप्रकार है--सं० 


सम्वसार गाया ३०८ आत्मख्याति टीका में ऐसा उद्धरण है। उसके प्रर्थ एग रहस्य मे कुछ विवाद सा 
है । श्री कानजीस्वासी प्रौर पष्डितवर्ग भिन्न-भिन्न प्रर्थ लगाते हैं। यद्यपि क्षायोपशमिकज्ञान मे यह असम्भव नहीं 
है परम्तु सत्य यहा है जो आगम प्र युक्ति से पुष्ट होकर अनुभव मे उतर जागै। उसमे पक्षपात को गुजायश 
नहीं रहती, न रहना चाहिये। बुद्धि का कोई ठेका नहीं है | झादि प्रादि । 


मेरी सम मे पूर्वोक्त वाक्यों का ( शब्दो का ) अर्थ इस तरह आता है कि जीवद्रव्य वा अजीवद्रव्य सभी 
का परिणसन ( परिणाम या पर्याय ) दो तरह का होता है ( १ ) क्रमिक ( २ ) नियमित । अर्थात्‌ है क्रमबद्ध 
(क्रमवर्ती) २ नियमवरद्ध ( तियमवर्ती ) | सो क्रमबद्ध या क्रमिक उसे कहते हैं जो क्रम से हो याने भूत-बतंमान- 
भविष्यत्‌ ( उत्पन्न-उत्पद्यमान-उत्पत्स्यमान ) के रूप मे हो। जेसाकि होता रहता है--शाश्वतिक" है। और 
नियमबद्ध या नियमित उसे कह्ठते हैं जो उसीद्रब्य का उसी मे हो ( नियत या निश्चित परिणामहूप ) जैसे जीव- 
द्रव्य का जीव में, भजीवद्गरव्य का अजीवद्रव्य में होता रहता है। अन्य का भ्रन्य में नहीं । सो ऐसा उमयरूप परि- 
णाम जीवद्रध्य मे एवगं भ्रजीवद्रव्य मे सदेव होना पाया जाता है। भौर निश्चय में स्वत सिद्ध है। व्यवहार में परत: 
( निभित्त से ) सिद्ध कहते हैं | बस, यही क्रमबद्ध या क्रमिक तथा नियमित या नियमबद्ध पर्याय का प्र है। न कि 
उसका अर्थ नियतवाद ( नियतकाल ) या एकान्तवाद है, जेसाकि बहुधा बिना विचारे समझे, लोग यद्वातद्वा 
अर्थ कर देते हैं। मूल मे शब्दभेद भी है--नियमितशब्द है, नियतशब्द नहीं है। यह तत्वविधार बढ़ा गहन है, 
इसमे कठिनाई से प्रवेश होता है। सो जब यथाय॑ में भीतर प्रवेश होता है तभी उसको स्याद्वादरूप मिलता है तथा 
एकातबाद हट जाता है। 

नोट--इसी प्रकार समाधान प्रबसनतलार की गाया मं० ७, अध्याय २ तथा शाजधातिक्ष के उद्धरणों का 
भी समभना उपयुक्त होगा । इसके सिवाय नियतकाल मानने पर सबसे बड़ी हानि श्री कानजीस्वामी को ही होगी ॥ 
इसलिये कि वे स्वय निमित्तकारणों को अिचित्‌कर मानते हैं। उपादानकारण को ही मुख्य सर्भस्व कहते हैं। तब 
नियतकाल मानने पर कालद्रथ्य भी तनिमित्तकारणरूप मुख्य सिद्ध हो जावेगा | एग वह किन्रितृकर ठहर जाएगा। 
इस्यांदि दोषोत्पत्ति होगी । 


१. पर्वंपर्याव का व्यव व उत्तरपर्याव का उत्पाद लेंकालिक क्मरूप । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२११९ 


क्रमबद्धपर्याय प्रथवा नियतिवाद एकान्त मिथ्यात्व है 


झंका--भो कानजीस्वामो ने बर्ष ८ अंक ३ के आत्मधर्स पृष्ठ ४९-४० पर इसप्रकार कहा है--अहो ! 
देखो तो सही ! ऋरमबड़पर्ाय के सिर्णय में कितनों गभीरता है ! प्रष्य की पर्याय परसे फिर जाती है यहु बात तो 


है नहों, परन्तु दरध्य हद अपनो पर्याय को फमबद् के नियस बिरद्ध फेश्ना चाहे तो भी जहु फिर सकती नहां।! 
शी कानजोह्वामों का उक्त कथन क्या समोचीन है ? 


समाधान---श्री कातजीस्वामी का उपयु क्त कथन सम्यक्‌ नहीं है, किन्तु 'नियतिवाद! एकान्तमिथ्यात्य का 
पोषक है । भी पंचस्प्रह मे एकान्तमिथ्यात्व के कथन के प्रकरण मे नियतिवाद एकान्तमिथ्यात्व का स्वरूप इस प्रकार 
कहा है--“जब जंसा जहाँ जिस हेतु से जिसके द्वारा जो होना है; तभी तंसे ही वहाँ ही उसी हेतु से उसी के द्वारा 
बह होता है । यह सब नियति के अघीन है। दूसरा कोई कुछ भी नहीं कर सकता ॥। ३१२॥” श्री कानजी- 
स्वामी के ऋमबरद्धपर्याय के सिद्धान्त में और नियतिवाद के सिद्धान्त मे कोई अन्तर नहीं है मात्र शाब्दभेद है। इस- 
प्रकार के मिध्याट्व के प्रचार से जीव पुरुषायंह्रीन हो रहे हैं और उनका अकल्याण हो रहा है। एक सज्जन ने जो 
श्री कानजीस्वामी के भक्त हैं और क्रमबद्धपर्याय पर अटल श्रद्धा रखते हैं, श्री जिनमदिर मे भाना छोड़ दिया । जब 


प्रत्य सज्जनों ते मंदिर में आने के लिए उनसे प्र रणा की तो उत्तर यह प्रिला कि क्रमबद्धपर्याय के अनुसार सब 
कार्य होते हैं, मैं उसमे हेरफेर कंसे कर सकता हूँ । 


“जे सं. 22--59/7| सो आ. ब्राह, कलोल, भुणरात 


(१) भोटर अपनो योग्यता से नहीं दकतो, किन्तु पेट्रोल के श्रमाव से रुकती है 
(२) “सर्वज्ष ने सबको जाना” इसका खुलासा 


शंक्ा--'बस्तुविज्ञानसार' में भ्रो कानशीस्वासी ने लिखा है कि मोटर पेडोल समाप्त होने के कारण नहों 
रकतो है, अपिसु मोटर रुकने को योग्यता उससमय होने से मोटर रुकतो है। भगवायसबंश के ज्ञान में भविष्य जैसा 
प्रतिबिम्बित होता है, बसा ही भविष्य में होगा भी । उसमे परिवर्तत महों होगा। हमलोग भो मानते हैं कि 
भगवान के ज्ञान में जो प्रतिप्नासित हुआ है उससे भिन्न नहों होगा । फिर कानजीसश्वामी का विरोध क्यो ? 


समाधान--ससार मे प्रत्येक कार्य भ्रपने अस्तरख्ध और बहिरज़् कारणों के मिलने पर होता है। बिना 
कारण के कोई मी कार्य नहीं होता । यदि कारण के बिना कार्य होने लगे तो अतिप्रसज़ुदोष आ जायेगा। 
( ष. खा. पृ. १२, १० ३८२, आप्तपरोक्षा पृ० २४७, आप्तमोमांताकारिका २१, अध्टसहुजी पृ० १५४९ )। यदि 
उपादानकारण ही कार्य में सहका रीकारण भी हो जावे तो लोक मे जीव ओर पुद्गलमात्र दो ही द्रव्य रह जागेंगे; 
क्योंकि, धर्मादिद्रष्यों का जो गति आदि में सहकारीकारण है, कया प्रयोजन रह जावेगा ( पं० का० गा० २४ पर 
भरी कयसेनआचायकृत टोका ) ? यदि उपादानकारण ही स्वयं ध्रषता सहकारीकारण भी हो जाबे तो दूसरा दोष 
यह आवेगा कि नित्य ही कार्य होता रहेगा, क्योकि, उपादान भ्रौर सहकारीकारणो के होने पश्‌ कार्य भ्रवश्य होता 
है। अतः मोटर के चलने या रकते में अन्य कोई सहकारीकारण नहों है तो मोटर नित्य चलना चाहिए या देका 
रहना चाहिए ! कारण के सद्भाव में कार्य का होता कारण के व्यापार के आधोन है ( प्रमेवकमलमार्तण्ड अ० ३, 
सुत्र ५९) जब मोटर चलती है तब मोटर मे पेट्रोल भ्रवश्य होता है झोर पेट्रोल के अभाव में मोटर नहीं चलती। इस- 
प्रकार पेट्रोल का मोटर के चलते के साथ अन्वय-व्यतिरेक है। अन्दय और ध्यतिरेकके द्वारा ही कार्यकारणमाव सुप्रतीत 
होता है (आप्सपरीक्षा पृ० ४०-४१)। यदि यह मान लिया जाने कि पेट्रोल के अभाव के कारण बिना ही सोटर रुकी 


१२२० |] [ पं० रतनचन्द जेन पुश्तार ! 


तो मोटर का रुकना अकारण हो गया । जिध्का कोई कारण ( हेतु ) नही होता भौर मौजूद है वह नित्य होतो 
है। सत्‌ और कारणरद्वित को नित्य कहते हैं ( अप्तपरीक्षा पृष्ठ ४ ) मोटर का रुकना पर्याय है अतः वह नित्य 
नहीं है। इसलिये मोटर के रुकने में पेट्रोल का अभाव है । 


योग्यता-मोटर रुकने की योग्यता रुकने से पूर्व मे थी या मोटर रुकने के पश्चात्‌ श्ञाई ? यदि मोटर में 
इकने की योग्यता पूर्व मे ही थी तो उस समय मोटर क्यो चलती रही ? यदि मोटर रुकने के पश्चात्‌ योग्यता आई 
तो उस योग्यता ने गया किया, क्योंकि मोटर तो पूर्व में ही रूक चुकी थी ॥ यदि मोटर रुकने की मोश्यता और 
मोटर का रुकना ये दोनो पर्याय एक साथ उत्पन्न हुई तो एकद्रव्य की दो पर्याय एकसमय मे नहीं होती ॥ पर्याय 
ऋमवर्ती होती हैं। भोटर में रुकने को योग्यता नित्य होती है या अनित्य | यदि निह्य है तो मोटर निश्य ही रुकी 
रहनी चाहिए। यदि अनित्य है तो उस योग्यता का उत्पाद क्षिस कारण से हुआ। यदि विता कारण उत्पाद होने 
लगे तो “गये के सींग! के भी उत्पाद का प्रसग भा जायेगा। प्रथवा गेहूँ के बोने पर जो उगने का प्रसंग आ 
जावेगा | अतः उत्पाद नि.कारण नहीं होता । कहा भी है--'उभयनिभिसवशाइसावास्तराबाप्तिशत्पावनमुश्पाद। । 
(स० सि० अ० ५, सू० ३० को टोका ) । अर्थ -उभयतिमित्त ( बाह्य-अध्यन्तर प्रथवा उपादान-निमित्त ) वश 
से भावान्तर ( नवीनमाव ) की उत्पत्ति को उत्पाद कहते हैं। जिसका उत्पाद है उसका व्यय भी होता है। व्यय 
भी निःकारण नहीं होता ( आप्तभोम[साकारिका २४, १० जयचम्दजोकृत भावा टोका १० ३१४ )। अतः मोटर 
में रुकने की योग्यता उत्पन्न हुई । वह भी बिता कारण नहीं हुई, किन्तु उसमे भी पेट्रोल का प्रभाव कारण हुआ ॥ 
“स्तुबिज्ञानसार' मे श्री कानजीस्वामी ने जो यह लिखा है कि मोटर पेट्रोल समाप्त होने के कारण नहीं रुकती 
है।' यह लिखना आगम ब युक्ति से विरुद्ध है एव उपहास के योग्य है । 


सर्वश्-सर्व प्रथम तो यह बात है कि सर्वश का ज्ञान पदार्थ के परिणमन मे कारण नहीं है, किन्तु पदार्थ 
का परिणमन सबंज्ञ के ज्ञान को कारण है (ज० घ० पु० १ ) पदार्थ का परिणमन सर्वज्ञ-शान के आधोन नही है, 
किन्तु प्रश्येकपदार्थ अपने-प्रपने अंतरंग ब बहिरग निमित्तों के आधोन परिणमता है। अतः “सर्वशशान के कारण 
मोटर रुकी या मोटर भे रुकने की योग्यता आई” ऐसा कहना काम कारणमाब की नासमभी है। 


सर्वेद्रव्य को और उनकी सर्वेपर्यायों को सर्थज्ञ व्यवह्वार अथवा उपचारनय से जानता है, ऐसा प्रागम- 
वाबय है और इसमे किसी को विवाद भी नहीं है। यदि यह माना जावे कि सर्गक्ष सर्वद्रव्य ध्लौर सर्जपर्यायो को 
नहीं जानता तो सर्जज्ञ का झभाव हो जायेगा, किन्तु 'सर्मज्ञ है! ऐसा द्वेतु द्वारा आगम मे सिद्ध किया जा चुका है 
धझोौर सर्वझ् के प्रभाव का खण्डन किया गया है | केवलज्ञान, सम्यरज्ञान है ध्रतः सर्गज्ञ पदार्थ को हीन पभ्रध्िक नहीं 
जानते किन्तु जिसकृप पदार्थ है उसरूप ही जानते हैं। सर्ग पदार्थ को जानने का यह अर्थ नहीं है कि सर्वकज्ञ ने 
समस्त झाकाशद्रष्य को जान लिया भ्रर्थात्‌ अलोक्ाकाश का प्रन्त जान लिया। क्योकि प्रलोकाकाश प्रनन्त है उश्चको 
सांतरूप से सर्वश कंसे जान सकते हैं। इसप्रकार सर्वपर्यायों को जानने का भी यह अर्थ नहीं कि सर्मशभ प्रत्येकद्रव्य 
की सम्पूर्ण पर्याय को जान ले, क्योंकि, द्रव्य प्रनादि-भप्रतंत है सम्पूर्णापर्याय जानने से हब्य सादि-साम्श हो जाता है। 
झतः सर्णझ अनादि-स्‍्नत पदार्थ को सादि सान्तरूप कंसे जान सकते हैं। ऐसा भी नहीं है कि प्राकाश छह्मस्थज्ञान 
की अपेक्षा अनंत है और सर्शशजश्ान को अपेक्षा सान्‍्त हो अथवा प्रत्येक द्रव्य की वर्यायें छश्वस्थज्ञान की प्रपेक्षा 
झनादि-प्रनन्त हो, किस्तु सर्वक्षज्ञात को अपेक्षा साविसास्त हों | द्रश्य नित्य-प्रनित्य है सर्मश भी निध्य-अनित्यकूप 
से जानते हैं, मात्र निस्यकृप या मात्र भ्रनित्यरूप ही नहीं जानते | इसोप्रकार काल 4 भ्कालनय की प्रपैक्षा पर्यायें 
नियत व अनियत हैं। सर्मझ भी तियत-अतियतरूप से जानते हैं। सर्भशज्ञाम में पर्याय नियत हों ऐसा नहीं है। 
एकास्तनिबद्नि ( प्र्धाव्‌ जिससमय जो होना है उसधमय वह अवश्य द्ोगा उसमें कोई कुछ भी परिवर्तन नहीं कर 


ध्यक्तिस्थ धौर कुतित्व ] [ १२२१ 
ढकता ) के सिर्दधात को जिनप्रागम में मिध्यात्व कहा है ( पठ्ण० श्लो० ३१२, प्रबमअध्याय १० ११०; तो० 
क० गाया ८८२ ) अतः ऐसी मान्यता कि सर्टद्रब्यों को भविष्य की सर्गपर्याय नियत हैं उसमें परिवर्तन नहीं हो 
सकता' मनुष्य को पुरुष/धंहीत कर देती हैं। प्रत्येकननुष्य अपने पुरुषा् द्वारा क7्मों को नाशकर मोझ्ष प्राप्त कर 
सकता है। मोक्ष जाने का कोई काल नियत नही है। ( शा. वा. अ. १, पृत्र ६ की टोका ) 


--जै स् 5 3-59/९/ रामकंलाब, पटना 


(१) पर्यायें कंचित नियत व कथंचित प्रनियत हैं 
(२) परमाणु कथंखचित्‌ निरवयव तथा कथंथित्‌ सावयव 
(३) “समय” कथंचित लिश्वयव कथंथिस सावयव 


शंका- जब फेदलज्ञानो ते प्रस्येकग्रव्य को भविष्य व धूत को सब पर्यायों को जान लिया है तो केवलशानी 
में जिस समय जिसपर्याय को देखा है उससमय उसव्रध्य को वह पर्याप ही होगो । फिर सर्बंधा कमबद्ध पर्याय सामने 
में क्या हानि है ! 


समाधान-- क्रमबद्ध' पर्याय का शब्द किसी भी दि० जेन आगम मे नही है । प्रायः सभी महान्‌ झ्राचायों 
ने यहु कथन किया है कि केवलज्ञानी प्रत्येकद्रब्य की सप्रस्तपर्यायों को जानते हैं, किन्तु फिर भी किसी आदार्ये ने 
ऋपबद्धपर्याय का कथन क्यों नहीं किया ? प्रागम में (नियति” का कथन अवश्य पाया जाता है जिसे केबलशानी ने 
अपनी दिव्यष्वनि में एकान्तमिश्याश्व कहा है। इस दिव्यध्वनि के अनुस।र गणधर भहाराज ने द्वादशांप की रचना 


की है, जिसके बारहवें रष्टिवाद अंग के सूत्र! नामक पझ्रधिकार के तीसरे प्रचिकार मे “नियति! परमत का 
खड़न है ।* 


इस 'नियति” का स्वरूप इस प्रकार बतलाया है--“जब जंसे जहाँ जिस हेतु से जिसके द्वारा जो होना है 
तभी तंपते ही, वहाँ ही, उसी हेतु से उसीके द्वारा वह होता है | यह श्ववं नियति के ध्धोन है दूसरा कोई कुछ भी 
नदी कर सकता । ( संस्कृत पंचतप्रह अ० १ श्लोक २१२; गो० क० धा० ८८२; प्राकृत पंचसप्रह पृ० ५४७ । ) 


यदि केवलज्ञानी ने प्रत्येकद्रव्य की पर्यायो को स्वंधा 'नियतरूप” से देखा होता तो वे “नियति” को एकाम्त 
मिथ्यात्य क्‍यों कहते । इससे सिद्ध है कि केवलशानी ते पर्यायों को कथचित्‌ नियतिरूप और कर्थच्रित्‌ प्रतियतिरूप 
देसा है ५ 


यदि कहट्दा जायग्र कि स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षा गाथा ३२१९-३२२२ में 'नियति” का उपदेश दिया गया है। 
सो यह भी ठोक नहीं है। वहाँ पर सम्यरदृष्टि को व्यतर प्रादि कुदेवों के पूजने के निवैध के लिये यह बतलाया 
गया है कि “कोई भी व्यतर आदिक किसी जोव का उपकार या ध्रपकार नहों कर सकता, शुभ या अशुभकरमम ही 
जीव का उपकार या अपकार करते हैं । व्यंतर आदि यदि जीव को लक्ष्मी आदि दे सकते हैं तो फिर धर्माचरण के 
हारा शुप कम से क्या लाम ? ( गाथा ३१६-३२० )। ब्यतर आवि क्षुद्रदेव ही नही कित्तु बड़े-बड़े हम या स्वयं 
जिनेन्द्र भी उस सुख-दु ख को टालने मे प्रसमर्थ हैं ( गाथा ३२१-३२२ ) ।' क्योकि कोई भी अन्यजोव के कर्मों में 


१. अट्ठाज्नी-अहियारेसु चउण्हपहियाराणप्रत्थि णिहेन्नो । पठमों अबंधवाणं विदियों तेरासियाण बोडुवों । 
तदियों य जिपड-पवजे हवड़ चउत्थो सत्म्यम्मि। 


१२२२ ] [ ९० रतनचन्द जैन मुख्तार! 


परिवतेत करने में असमर्थ है । किम्तु बहु जीव स्वयं तो अपने कर्मों में शुम या अशुभ परिणामों के द्वारा उत्कर्षण 
ध्पकर्षतण अथवा संक्रमभरूप परिवर्तन कर सकता है । अतः गाथा ३२१-३२२ में एक भी शब्द ऐसा नहीं लिखा 
गया कि जेसा जिनेन्द्र ने देखा है बसा अवश्य होगा । क्योकि स्वासिकातिकेयाचार्थ जानते थे कि ऐसा लिख देने से 
उस एकान्तनियति का प्रसंग आजायगा, जिस फो द्वादशाग के दृष्टिवाद झ्ग मे एकांतमिथ्यात्व कहा है। सम्य- 
श्दर्शन परिणामों के द्वारा मह जीव अनस्तानन्त ससारपर्यायों को काटकर भ्र्थात्‌ सिटाकर; अधेपुदूगलपरिवतंनमात्र 
कर देता है ( घ० पु० ७ पृ० ११, १४, १५; प० का० गा० २० पर भी अयसेमाचायक्षत टीका ।१) 


किसी भी दि० जेनागम में एकास्तमिध्यात्व का समर्थन नहों मिलेगा । करो अमृतचनन्त्राचाय ने पंचास्तिकाय 
का मंगलाचरण करते हुए दूसरे श्लोक मे कहा है कि जैनसिद्धान्तपद्धति का प्राण 'स्थातकार' है तथा समयप्तार 
गाथा ५ को टीका मे भी जिनागम 'स्यात” पद हे मुद्रित कहा है। फिर ऐसे जिनागम में सवंधानियति ( क्रमबढध- 
पर्याय ) का समर्थन बसे हो सकता है। 


यद्यपि परमाणु निरवयव है, क्योकि बह भेदा नहीं जा सकता धौर न उससे छोटा कोई अन्य पुद्गलद्वव्य 
है फिर भी केवलज्ञान मे प्रत्यक्षरूप से भौर श्रतज्ञान मे परोक्षरूप से वह परमाणु सावयवरूप से प्रतिभासित होता 
है, क्योकि यदि परमाणु के उपरिम, अधस्तन भाग न हो तो परमाणु का ही भ्रभाव हो जायगा । विवक्षित परमाणु 
को पूर्व को ओर एक ध्रन्य-परमाणु ने स्पर्श किया, पश्चिम को धोर दूसरे अन्य परमाणु ने स्पर्श किया, उत्तर की 
ओर तोसरे अभ्य परमाणु ने स्पर्श किया, दक्षिण की ओर चौथे प्रन्य परमाणु ने स्पर्श किया, ऊपर की ओर अन्य 
पाँचवें परमाणु ने स्पर्श किया, नौचे की ओर अर्य छठे परमाणु ने स्पर्श किया | इसपकार एक ही विवक्षित पर- 
भाणु के छह विभिन्न भागों को छट्ट भिन्न-भिन्न अन्य परमाणुओं ने स्पर्श किया है। ये भाग कल्पितरूप भी नहीं हैं, 
क्योंकि परमाणु में ये भाग उपलब्ध होते हैं । केवलशान तथा श्रुतज्ञान में इन प्रवयवों के प्रतिभासमान होने पर 
भी क्या परमाणु सवंधा सावयव होगया । यदि परमाणु को सबंथा सावयब माना जायगा तो परमाणु को निरबयव 
कहनेवाले जिनागम से विरोध आवेगा ' अतः परमाणु कर्थ चित्‌ निरवयथ और कथचित्‌ सावयव है ओऔर ऐसा ही 
केवलज्ञानी ने देखा है, क्योंकि वस्तु प्रनेकान्तात्मक है । ( ध० थु० १४ पृ० ५६-४७ )। 


यश्षपि समय ध्यवहारकाल का सबसे छोटा भंश होने से श्रविभागी है तथापि जब पुदूगलपरमाणु तीद्र- 
अति से उस एकसमय में चौदहसज गमन करता है तब उस पुदगलपरमाणु के चौदहराजू के असख्यातप्रदेशों में से 
प्रत्येक प्रदेश को स्पर्श करने का भिन्न-भिन्नकाल भर्थात्‌ 'समय' के अश, केवलज्ञान में प्रत्यक्षरूप से ओर श्रृतज्ञान में 
परोक्षरूप से प्रतिभावमान होता है । केवलज्ञात में 'समय” के विभागी प्रतिभासमान हो जाने से क्या उक्त 'समय' 
सर्वथा विभागी होगया | यदि 'समय' को सर्वंधा विभागी माना जावेगा तो भ्रव्यवस्था हो जायगी तथा अविभागी 
कटनेवाले आगम से विरोध आवेगा । घ्तः समय” कथचित्‌ अविभागी, कथ्थंचितु सविभागी है, ऐसा मानना सम्यक्‌ 
अनेकास्त है । 


इसीप्रकार पर्यायों को भी कथचित्‌ नियतिरूप कथबित्‌ धनियतिरूप मानना सम्यक अनेकान्त है भौर 
सबंज्ञ ने भी इसीप्रकार देखा व जाता हैं । 


रा० था० अ० १ घू० रे की टोका में यह प्रश्त उठाया गया कि 'भव्यजीव अपने समय के अनुसार ही 
मोक्ष जायगा । यदि समय ( नियतकाल ) से पूवं मोक्षप्राप्ति की सभावना हो तभी अधिगमसम्यकत्व की साथेकता 


१; यथा वेणुडण्डो विधिब-विवप्रक्षालने कृते ब्रु्ढों श्रवत्ि तथा अय॑ णीवोषि ”“““। 


ध्यक्तिश्व और कृतित्य ] [ १२२३ 
है ।' इसका उत्तर देते हुए महानात्तार्थ अकरूंकदेव लिखते हैं--“भ्रव्यों को कर्मनिर्ज रा का कोई समय निश्चित नहों 
है मौर न मोक्ष का हो । अतः भ्रध्य के मोक्ष के शालनियम को बात उचित नहीं है। यदि सबका काल ही कारण 
मान लिया जाय तो बाह्य भौर आष्यंतर कारण-सामप्री का ही लोप हो जायगा ।' श्री अकर्लंकदेश यह भो जानते 
थे कि 'केवलशानी तीनकाल को पर्यायों को जानते हैं;” ज॑सा कि उन्होने रा० बा० अ० एक सृत्र २९ को टीका 
में कहा है, फिर भी उन्होने यह स्पथ्ट शब्दों मे कहा कि 'भभ्यजीव के मोक्षप्राप्ति का कोई समय निश्चित नहीं 


है । प्रागमवाक्‍्य इतने स्पष्ट होने पर भी जो एकान्‍्त क्रमबद्धपर्याय का डका बजा रहे हैं वे विचार करें कि उनको 
दिगम्बर जेतागम पर श्रद्धा है या नही । 


-एछाँ. ग॒ 29--62/५॥/ डी, एल. भारबी 
सर्वेथा “क़मबड्धपर्याव”, यह भिथ्या एकान्त है 


शंका-- वस्तु अनेकास्तात्मक हो है! यहु भो तो एकास्त हुआ । भले ही आप अपने को अनेकाग्तबादी 
कहते हों, वास्तव में तो आप भी एक्षान्तवादी हैं, फिर एकारत को स्वंधा मिथ्या क्ष्यों कहुते हो ? सम्यगेकान्त का 
कथन भी तो श्री समन्तभव्गायाय ने किया है। जिसप्रकार 'सर्वया अनेकान्त है,' इस एशान्त को सम्यगेकान्त कहते 
ही, उसीप्रकार सर्वधा ऋमबद्ध पर्याय को सम्यगेकास्त क्यों नहों सान लेते ? 


समाधान--प्रनेकान्त को सववंथा एकान्तरूप कहना उचित नहीं है, क्योकि अनेकान्त भी प्रमाण और नय 


से सिद्ध होता हुआ अनेकान्तरूप है, प्रमाण की अपेक्षा वह अनेकास्तरूप है और अगवितनय को भ्रपेक्षा एकान्तरूप भी 
है | वृहत्स्वपस्भृश्तोत्र श्लोक १०३ | 


वस्तु प्रमाण को श्रपेक्षा नित्य-अनित्यरूप अनेकान्तात्मक है किस्तु वही वस्तु द्रव्याथिकतय की मुख्यता'से 
नित्य द्वी है और पर्यायाथिकनय की मुख्यता से अनित्य ही है । प्रमाण सकलादेश और नय विकलादेश है" । प्रत। 
नित्य-प्रतित्य उभयरूप प्रमाण का विषय है किन्तु केवल सिह्य अथवा केवल अनित्य, यह नय का विषय है। 


प्रमाण की अपेक्षा वस्तु नित्य-अनित्यात्मक हैं यह तो अनेकाम्त है, क्योंकि इसमे परस्पर दो विरोधी धर्मों 
का ग्रहण है। द्रव्याथिकनय की अपेक्षा वह्तु “नित्य ही है यह सम्यगेकान्त है, क्योंकि द्रव्याथिकनय का विषय मात्र 
“नित्य है ग्रत। द्रष्याथिकतय 'अनिष्यता' को ग्रहण करने मे असमर्थ है। यदि द्रष्याथिक नये का विषय भी नित्य- 
बनिध्य हो जाय तो प्रप्नाण व नय मे कोई अन्तर नही रहेगा प्रयदा पर्यावाथिकनय का कोई विषय ने रहने से 
पर्योपाथिकनय के अभाव का प्रसंग आवेगा । पर्यायाथिकनय का अभाव है नहीं, क्योकि सर्वज्ञ ने दो लय कहे हैं--- 
द्रब्याथिक और पर्यायाथिक ( पंचाहितकाय गाया ४ समय व्यादया टीका ) । यदि ब्रव्याधिकनय की अपेक्षा बिना 
द्रव्य नित्य ही है! ऐसा कहा जायगा तो वहु मिथ्या एकान्त हो जायगा। इसीप्रकार बिता किसी प्रपेक्षा के 
'दर्षायें ऋमबद्ध' अर्थात्‌ नियत हैं ऐसा कहना भो मिथ्या एकान्स है सम्पगेकास्त भहों है । 


यदि यह कहा जाय कि केवलज्ञान की अपेक्षा से पर्यायें क्रमबद्ध अर्थात्‌ नियत हैं, सो यह भी ठीक नहीं है, 
बयोंकि केवलज्ञान प्रमाण है ओर प्रमाण सकलादेश है, उप्तकी प्रपेक्षा तो पर्यायें नियत-प्रनियत उभयाध्मक होगी, 
मात्र नियत ( क्रमबद्ध ) नहीं हो सकतीं। केवल नियत विकलादेश होने से नय का विषय है। पर्यायों को केवल 
नियत कहने के लिए किसी तय को शरण लेना होगा और यदि वहू नय अपने प्रतिपक्षमय से निरपेक्ष है तो यह 


१, सकलादेन्न; प्रमाणाधीन-, विकलादेशों गवाधीनः: | ( क्ष, मं. अ. ९१) 


श्ररर ] [ पं० रतनचम्द जन मुख्तार । 


मय भी मिधथ्या होगा | अतः सम्यगेकारत के लिये भी अपितनय की अपेक्षा से लियत ( क्रमबद्ध पर्याय ) और अन- 
पितनम की अपेक्षा से अनियत ( अकरमबद्ध पर्याय ) स्व्रीकार करना होगा । 


अनियत ( भ्रक्रमबद्धपर्याय ) निरपेक्ष नियत ( क्रमबद्धपर्याय ) मिथ्या एकान्त है। प्रतः सिध्या एकास्त 
का दुराग्रह छोड़कर जैत धर्म के मूल सिद्धाग्त अनेकाम्त अथवा प्रतिपक्ष सापेक्ष सम्यगेकान्त की श्रद्धा ग्रहण करते से 
सम्पग्वर्शन की प्राप्ति हो सकती है । 


शका-- 'कमबद् पर्याय पर्याय नाशबान है, ऐसा एकास्त है तो फिर पर्याय नियत ( ऋमबढ़ ) है ऐसा 
भी एकान्त क्यों नहों मान लेते ? 


समाधान--पर्याय नाशवान है' ऐसा सबंधा नहीं है अर्थात्‌ ऐसा एकास्त नहीं है कि पर्याय नॉशवान 
है ।' कुछ पर्यायें 'अनादि प्रनन्त! हैं, ज॑से प्रकृत्रिम चेत्यालय सुदर्शनमेरु आदि पुदगल की पर्यायें, अभव्यत्व जीव 
की पर्याय । कुछ पर्यायें सादि-अनन्त भी हैं, जैसे सिद्धपर्याय आदि । कुछ पर्यायें सादि-सान्त हैं; उनमें से कुछ 
पर्यायें एक समयवर्ती हैं भ्ौर कुछ पर्यायें सख्यात, अश्वर्यात या अनन्त समयवाली हैं। थ्री बीरसेनाचाय ने भी कहा 
है “प्रभव्यत्व जीव की व्यंजनपर्याय भले ही हो, पर सभी व्यजनपर्याथ का प्रवश्य विनाश होना चाहिये, ऐसा कोई 
नियम नहीं है। क्‍योंकि ऐसा मानने से एकान्तवाद का प्रसंग आ जायगा ।” ( ध० प्रु० ७, पृ० १७८ ) 


पर्याय का विनाश अवश्य होना चाहिये, जब ऐसा भी एकान्त नहीं है; फिर पर्यायों का क्रम नियत 
( क्रमबद्ध ) होना चाहिये ऐसा एकान्त कंसे स्वीकार किया जा सकता है। जंत श्रागम में प्रपेक्षा बिना एकान्त को 
हो मिध्याएकान्त कहा है। अनेकास्त जेनागम का प्राण है । 


--जें, ग 20-2-62/ / डी. एल, शास्त्रों 
क्मअद्ध पर्याय मानने पर शभ्ाने वाले दोष)-- 


(१) व्यत्तन त्याग के उपदेश को ग्रनावश्कता 
(२) द्रव्यानुयोग व चरणानुयोग को व्यथंता 
(३) भ्रकालनय व प्रनियति नय का भ्रमाव 
(४) भप्रन्याय पोषण का प्रसंग 

(५) प्रालोचन प्रतिक्रमण आवि का झभाव 


शेका--कैवलशानी ते जिसपदार्थ को जिससमय, जिसस्थान पर छिसकेदारा सेवन होना देखा है बहु 
पदार्थ उसो समय उसीत्यान पर उसीके द्वारा अवश्य भोगा जापगा । उसको कोई भी निवारण करने में समर्थ नहों 
है अर्थात्‌ दाने-दाने पर भोहर है। तब सद्य, भांत, सधु आदि के त्याग से क्या लाभ ? केबली ते इमारे हारा जित- 
महा“मांस-सधु आदि का सेवत जिस समय जिस ह्थाम पर होना देक्षा है, उस मद्य मांस आदि का हमारे द्वारा उसी 
समय उसी स्थान पर सेवन अवश्य होगा | उस सेवन को हम त्याग के द्वारा निवारण नहीं कर सकते । हमारी सब 
वरिणति केवलशान के द्वारा नियत हो चुको है फिर बाह्यबस्तु का तथा अन्तरंग रागद्ू व का स्थाग करना हमारे 
बश में कंसे है ? 


व्यक्तिर्व और कृतित्व ] [ १२२५ 


समाधान--शंकाकार ने त्याग न करने के लिये जो हेतु दिया है यद्यपि वह स्थुलदुृष्टि से उचित प्रतीत 
होता है । किन्तु सूक्ष्मइप्टि से विचार करने पर उसमें कोई सार नहीं है। शंकाकार का सिद्धान्त स्वीकार कर 
लिया जावे तो चरणानुयोग का उपदेश निर्थंक हो जायगा | चरणानुयोग का ही नहीं, किन्तु द्रध्यानुयोग का उप- 
देश भी अरकिंचितुकर हो जायगा, क्योंकि जिस जीव को जिससमय जिस स्थानपर सम्यर्दर्शन होना है, उस जीव को 
उसीसमय उसो स्थान पर सम्पग्दशन प्रवश्य होगा उससे पूर्व या उसके पश्चात्‌ नहीं हो सकता । 


पदार्थ अ्नेकान्तस्वरूप है । पर्यायों मे भी सर्वथा एकान्त घटित नहीं होता । यदि कहा जावे कि सब ही 
पर्यायें नाशवान हैं तो ऐसा भी एकान्त नही है क्योंकि पुदूगल की मेरु पर्याय अनादि-अनन्त है । सिद्ध पर्याय सादि- 
अनन्त है इत्यादि । कहा भी है--“मनादिनित्य पर्यायाथिको यथा पुद्गलपर्याणे निष्योमेवरदिः। साबिनित्यपर्याया- 
थिको यथा सिद्धपर्यायोनिश्य: !” ( अआलापपद्धति )। इसीप्रकार कालनय की अपेक्षा कार्य की सिद्धि समयपर निर्धा- 
रित है, जैसे आम्रफल गर्मी के दिनो के भनुसार पकता है, त्रिस्तु अकालनय से कायये की सिद्धि समयपर भााधार नहीं 
रखती है, जेसे कृत्रिम गर्मी से ध्राम्रफल पक जाता है ( प्रबचनसार )। समवसरण के प्रभाव से अथवा किसी 
विशेषमुनि के आगमन से भी छहो ऋतु के फल-फल एकसाथ आ जाते हैं तथा जाति बेर विरोधी जीव भी परस्पर 
बेर-भाव छोड़कर एक स्थान पर प्रम भाव से बैठ जाते हैं । 


जिसप्रकार “कालनय' 'अकालनय! हैं उसीप्रकार 'नियतिनय” और 'अनियतिनय' भी हैं। जंसे प्ररित के 
साथ उष्णता नियत है, किन्तु जल के साथ उष्णतशा अन्यत है। जब कभी जल फो ह्ग्नि का सयोग मिलेगा तब 
जल उष्ण हो जावेगा; यदि भग्नि श्रादि का सयोग प्राप्त नहीं होगा तो जल उष्ण नही होगा, ( प्रव्धनसार ) । 


इसप्रकार आगमप्रमाण से जाना जाता है कि कोई पर्याय काल के अनुसार होतो है कोई पर्याय 
अकाल में भी होजाती है। कोई पर्याय नियत है भौर कोई पर्याय प्रनियत है। यदि ऐसा न माना जावे तो 'अनादि 
सिध्यादृष्टि जीव तीनों करण करके प्रथमोपशमसम्यक्त्व प्राप्त होने के प्रथमसमय में भ्रनन्तससार को छिन्नकर 
अभरध॑पुदूग लपरिवर्तनसात्र संसार का काल कर लेता है //" आगम से इस कथन की कंसे संगति बंठ सकती है? 
श्री पंचाध्तिकाय गाथा २० को टोका में श्री जयसेनाथाय ने भी कहा है--'जिसप्रकार नानाप्रकार के चित्रों से 
चित्रित वेणु दण्ड ( बास ) को धोने से बांस शुद्ध हो जाता है उसीप्रकार नाना सांसारिकपर्यायों से चित्रित जीव 
भी उन सांसारिक पर्यायों को सम्यग्द्शनादि के द्वारा नष्ट करके शुद्ध ( सिद्ध ) हो जाता है ।”* श्री कुन्बकुन्वाचाय 
ने भी भावपाहुड़ गाथा ८२ मे कहा है--जिणधम्मो साविभवमह॒णं ।” अर्थात्‌ जितधर्म भाविभव मंथन कहिए 
झागामी ससार का नाश करने वाला है। थे सुलाखार अ० २ गाथा ७७ में भी कहा है-- एक्क पंडिदसरणं 
लिददि जादोसयाति बहुगाणि ।! भर्थात्‌ जाते एकहू पडितमरण है मो बहुत जन्म के संकडेनि कू छेदे है । 

इत प्रागमप्रमाणो से भी सिद्ध है कि जीव सम्यर्दर्शन भादि के द्वारा आगामी ससार का ताश कर अकाल 
में ही सिद्ध होजाता है। यदि यह कहा जावे कि मोक्ष जो प्रपने नियतकाल पर ही हुप्ला क्योकि उस जीव के 
झागामोससार नहीं था सो ऐसा कहना उपयुक्त आगम से विरुद्ध है। इसी बात को आधायय अकलंकवेव ने थभो 
राजबातिक प्र० अ० सुत्र ३ को टीका मे कहा है-- भव्यों की कर्मनिर्जरा का कोई समय निश्चित नहीं है। अत। 
अव्य के मोक्ष के कालनियम की बात उचित नहीं है जो व्यक्ति मात्र ज्ञान से या चारित्र से या दो से या तोन 
कारणों से मोक्ष मानते हैं उतके यहाँ कालानुसार मोक्ष होगा, यह प्रश्न ही नहीं होता । यदि सबका काल ही 





१, 'एक्केण अणादिय-मिच्छादिष्टिणा विण्णि करणाणि कादूण उवसम्सम्मत्त पष्विवण्णपठमञ्भए अणंतों 
संसारो छिण्णो अद्धपोग्गलपरियद्ठमेत्तोकदो | ( धवल पु ५ पृ. ११, १९, १४, १४, १६ ) 
९. था वेणुदण्डो विधिन्-चित्र-प्रक्नालने कते शुद्धों भवति तथाथ॑ जीवोषि ।(पंचाश्तिकाथ गा २० टीका) 


१२२६ | [ प० रतनचबर्द जैन मुख्तार! 


फारण माम लिया जाये तो बाहा औौर भध्राभ्यस्त रकारणा-सामग्री का ही लोप हो जायगा ।' धो राजवातिक के इस 
कथम से यह स्पष्ट हो जाता है कि 'कारण-कार्य' को हष्टि मे नियतिवाद का कोई स्थान नहीं है और “नियतिवाद' 
की दृष्टि भे 'कारणो” का कोई स्थान नहीं है । जैसे द्रव्याथिकनव की दृष्टि मे 'पनित्यता! का कोई स्थान नहीं है 
और पर्यावाधथिकनय की दृष्टि मे 'निश्यता' का कोई स्थान नहीं है । 


क्लागम मे जिसप्रकार कही पर द्रव्याधथिकनय को मुख्यता से कथन है कहीं पर पर्यावाथिकनय की मुख्यता 
से कथन है उसीप्रकार आगम में कहीं पर “नियतिवाद' को अपेक्षा से कथन है और कहीं पर कारण काये की 
अपेक्षा कथन है, किन्तु एकान्तपक्ष की हुट कहीं पर नहों है, क्योकि दिगम्बर जैनागम में सर्वथा एकान्तपक्ष को 
एकान्तमिशथ्यात्व कहा है। अतः दाने दाने पर मोहर” ऐसा सर्वंधा एकान्त सिद्धान्त दिगम्बर जेनागम मे कही पर 
भी नहीं कहा गया है । दिगम्बर जेनागम में तो स्वज्ञ ने पदार्थ को प्रनेकाल्तात्मक कहा है, और स्याद्वाद के द्वारा 
वस्तुस्वरूप का प्रतिपादन किया है, इस आगम के विरुद्ध सर्वेज्ज्ञान के आधार पर श्वंथा एकास्त नियतिवाद को 
इष्टि सम्यक्‌ नहीं है । 

जिसने मद्य, मास, मधु आदि को प्ात्मा के घातक भले प्रकार समझकर आत्महित के लिये इनका त्याग 
किया है उनकी इन परिणामों द्वारा आगामी मद्य आदि सेवत की पर्याय नष्ट हो जाती है, जिसप्रकार सम्यर्दर्शन- 
रूप परिणामों के द्वारा अनन्ससंसार का नाश हो जाता है। इस सम्बन्ध मे खदिरसार भील की कथा श्रथमानुयोग 
से जानी जा सकती है । जिसके मद्य, मांस, मधु आदि का त्याग है वे निर्मल बुद्धि वाले पुरुष जिनधर्म के उपदेश 
के पात्र होते हैं ( पु० सि० उ० श्लो० ७४ )। अर्थात्‌ बिना मद्य, मांस, मधु आदि के त्याग किये सम्यर्दर्शन भी 
मनुष्य को नहीं हो सकता । 

सर्वेश का फलितार्थ 'एकान्त नियतिवाद' को कहने से शिथिलाचार का पोषण होता है, जिससे धर्म की 
ह्वाति होती है। सर्वज्ञ का फलितार्थ प्नेकान्त है ओर प्रननेकान्त सबंजश्ञ ने उपदेश दिया है। शकाकार ने जो एकान्त 
नियतिवाद ( क्रमबद्धपर्याय ) के आधार पर मद्य, मास, मधु के त्याग का निषेश्व किया था। पनेकान्त हृष्टि 
द्वारा उसका छण्डन हो जाता है । 

-जे, ग 9-2-63/५/ प्र मचन्द 

शंका--भारत पर आक्रमण के कारण संसार चोन को बुरा कहता है । हम जेन भोी चीन की निन्‍दा करते 
हैं तो हमको बया सर्व की भरद्धा है ? सर्वक्ष के शान के अनुसार जोन का आक्रमण हुआ या सर्वशशान के विरुद्ध 
खोन का आक्रमण हुआ ? यवि सर्वशशान के अनुसार चीन का आक्रमण हुआ तो इसमें चीन का क्‍या दोध ? क्योकि 
बह तो सर्वश्ज्ञान के अनुसार परिणमत करते के लिये बाध्य था, अन्यथा परिणमन नहीं कर सक्षता था। इससें 
सीन का क्या दोध ? जिसप्रकार अन्यमतथाले यह मानते हैं कि ईश्वर को दृरुछा के विरुद्ध पत्ता नहों हिल सकता, 
उसोप्रकार हम यह सानते हैं कि सर्वशशान के विरद्ध भी पत्ता नहों हिल सकता । इन दोनों सिद्धान्तों का अभिप्राय 
एक है, मात्र कुछ शब्दों का अन्तर है । 


समाधान--पूर्व शका नं० है भौर इस शका नं० २ का आधार एकास्त नियतिवाद [ क्रमबद्धपर्याय ] है । 
एकाल्त तियविबाद के बलपर इस शंका में अन्याय का पोषण है। जेनथर्म का समूलसिद्धास्त अनेकास्त है जिसमे 
नियतिवाद और प्रनियतिवाद दोनों की स्वीकारता है। अनियतिनिरपेक्ष “नियति' ध्रौर नियतिनिरपेक्ष 'प्मियति' 
दोनों ही सवंधा एकान्त होने से मिथ्या हैं। कहा भी है--ये सभी तय यदि परत्पर निरपेक्ष होकर वस्तु का 
निश्चय करते हैं तो मिथ्यादृष्टि हैं, क्योकि एक दूसरे की अपेक्षा के बिना ये नय जिसप्रकार की बस्तु का सनिश्चय 
कराते हैं, वस्तु बसी नहों है ( ज० ध० पु० १ बु० २४४ + ) 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ ११२७ 


सर्वेज्ञदेव ने स्बंथा नियतिवाद को एकान्तमिध्यात्य कहा है। कहा भी है--/जिसका, जहाँ, जब, जिस- 
प्रकार, जिससे, जिसके द्वारा, जो होना होता है, तब, तहाँ, तिसका, तिसप्रकार, तिसते, तिसके द्वारा, बह होना 
मियत है; अन्य कुछ नहीं कर सकता” । यह स्वेधा नियतिवाद एकान्तमिख्यात्व है (असितगति पंचसंग्रह १४२१२; 
गो० क्षा० क० का ० गाया ८८२, प्राकृतपंचसंप्रह पृ० ५४७ )। 


यदि चीन न्यायमार्ग को न छोडता तो भारत पर घोन का आक्रमण नहीं हो सकता था । सर्वेशज्ञान की 
पाघीनता के कारण नही, किन्तु बुद्धि-पूर्वक चीन ने न्‍्यायमार्ग छोड़ा है अतः बहू लिन्‍्दा का पात्र हुआ । चीन स्याय- 
मार्ग को प्रहण करने तथा छोड़ने मे स्वतन्त्र था, नियति ( क्रमबद्धपर्याय ) की कोई पराधीनता नहीं थी । 'नियति' 
का सिद्धान्त किसी अपेक्षा से है, सबंधा नही है । यदि नियति का सिद्धान्त अनियतिनिरपेक्ष होता तो शंकाकार की 
शका उचित थी । 


शंकाकार स्वयं विचार करे कि उक्त शंका कागज पर इसलिये लिखी गई कि उस कागज कलम 
तथा हाथ प्रादि का उसप्रकार का परिणमन उससमय ऐसा होना नियत था, या शकाकार ने भ्पती स्वतन्त्र इच्छा- 
पूरक उक्त शकाओ को भ्रपने पुरुषार्थ द्वारा लिख कर भेजा है । 


शंका---भ्ी केवलीभगवान समस्त द्रृध्यों को सर्वपर्यायों को छानते हैं, ऐसा आगम सें कहा है। समह्त- 
पर्यायों के कम को भो जानते हैं कि अमुकर्पर्याय से पूर्व थ पश्चातृ अमुकपर्थाय हुई थी और असुकपर्याय होगी तभी 
तो ये भूत व भविष्यपर्यायों को बतला देते हैं। ऐसा होने से केवलोभगवान प्रश्येक पुश्गलब्रब्य को अनन्तानम्तकाल 
पूर्व अर्थात्‌ प्रथमपर्याप को और अमसन्‍्ताननन्‍्त काल पश्चात होनेवालो अर्थात्‌ अस्तिमपर्धाप को भी जानते होंगे; तो 
कया किसी भी केवलोभगवाम ते आज किस्तो भी व्रब्य को प्रथम ओर अंतिसपर्याय का कथम किया है? समसस्‍्त- 
पर्यायों के कम के ज्ञाता श्रीकबलीभगवान से किसी पुद्गलद्र॒त्य को प्रथमपर्याय व अन्तिमपर्याण का प्रश्त करे तो 
क्या थे बतला सकते हैं ? इसीप्रकार प्रथम होनेवाले सिद्धओोब का क्या तास या किस गति, क्षेत्र से तथा काल में 
सिद्ध ५५ थे भौर अन्तिम सिद्ध कौन जीव होगा; क्या केवलोभपवान यह बतला सकते हैं ? 


समाधान-- फेवलो भगवान प्रत्ये कद्रव्य को जानते है । द्रव्य मे अतीत, प्रनागत और वतंमानरूप जितनी 
प्रधपर्यायें जौर व्यंजनपर्यायें होतो हैं, वह द्रव्य तस्प्रमाण है ( यो० सा० जो० का० गाया ५८२ ) अत) केवली 
प्रत्येकद्रव्य की समस्तपर्यायों को जानते हैं यदि केबली समस्त पर्यायों के समूह को न जाने तो वे द्रव्य को नहीं जान 
सकते । केवलज्ञान मे ऐसा विकल्प सम्भव नही है कि भमुकपर्याय के पूर्व प्र पश्चात्‌ कौन-कौन पर्याव होगी, या 
हुई थी, इसप्रकार का विकल्प छाम्मस्थ-ज्ञान मे सम्भव है। इसलिए केवलज्ञान मे यह भी विकल्प सम्भव नहीं है कि 
प्रथमपर्याय क्या थी और प्नन्तिमपर्याय बया होगी । केवलशाती प्रश्न सुनकर उत्तर देते हो, ऐसा भी सम्भव नहीं 
है क्योंकि केवलशानी के इन्द्रियज्ञान का भ्रभाव होने के कारण 'सुनतकर' ऐसा कहना हो उचित नहीं है; दूसरे 
“इरुछा का अभाव होने के कारण 'उत्तर देते हैं यह बात नहीं सिद्ध होती ॥ इसीप्रकार समस्त घ्िद्धों को जानते हुये 
भी केवलजान में बह विकल्प नहीं होता कि प्रथम सिद्ध कौन हुआ भौर अन्तिससिद्ध जोब कौन होगा ? 


अागम में ऐसा कथत है कि 'केवलीभगवान प्रथमपर्यापथ या अन्तिभपर्याय को भ्यथवा प्रथमसिद्ध शौर 
अग्तिमसिद्ध को जानते हैं,' मेरे देखने मे नहीं आग । 'केवलशानी समह्त पर्यायों और समस्त सिद्धों को जानते हैं, 
ऐसा कथन आशम में झवश्य पाया जाता है। केवलीभगवान किसरूप से और किसप्र कार जानते हैं ये तो हम नहों 
जातते, झ्त: केबलीभगवान ने जिस आगम का अर्थंरूप से व्यास्यान किया है, जिसको गणबरदेव मे धारण किया है, 


११२८ ] [ १७ रततचन्द जेल मुख्तार | 


जो गुरुपरम्परा से भला ध्रारहा है, जिसका पहिले का वाच्य-वाचक भाव झभी तक नष्ट नहीं हुआ है और जो दोषा- 
वरण से रहित तथा निष्प्रतिपक्ष सत्य स्वभाववाले पुरुष के द्वारा व्याख्यात होने से श्रद्धा के योग्य है ऐसे आगरम की 
क्ांज भी उपलब्धि होतो है | प्रमाणता को प्राप्त आचायों के द्वारा इसके अर्थ का व्याख्यात किया गया है, इसलिये 
उपलब्ध भ्रागम प्रमाण है। ( धबल १ १० १६६-१९७ ) अतः हमको आगम पर श्रद्धान कर धपता कल्याण करना 
चाहिये | साधु पुरुषों की चक्ु आगम है ( प्रवच्चभसार गाषा २३४ ) प्लोर वह प्रागम 'स्यात्‌” शब्दरूपी झ्मृत से 
गभित होना चाहिये । 


'ृब्य नित्य भी है, भनित्य भी है, सादि भी है, अतादि भी है, स्‍्रनन्त भी है, सान्‍त भी है, नियत भी है, 
झनियत भो है, काल भी है, अकाल भी है ।” इत्यादि अनेकान्तरूप से भ्रागम मे कहा है। मात्र एकास्त “नियति! 
या 'काल' आदि का किसी भी दि० जेनागम में उपदेश नही पाया जाता ॥ ध्ृत हमको आगम वाक्यो पर श्रद्धान 
करना चाहिये। 


शंका-- किसी मनुष्य ने शत प्रहण किये। उनमें अतिच्ाार लगने पर वह जिचार करता है कि "केवल" 
जानी ते सेरो ऐसो पर्याय वेखी थी अतः अग्यथा हो नहीं सकती थो ।' पहु विचार कर अतियार यथा अनाचार के 
बिधप में आलोचना था प्रतिक्रमण नहीं करता । इसोप्रकार दूसरों के विषय में विधारकर वह दूसरों का स्थिति- 
करण भी नहीं करता । यदि कोई उस मनुष्य से आलोथना, प्रतिकमण या स्थितिकरण की बात भी करता है 
तो बहू मनुष्य उत्तर देता है कि 'तुम स्व को नहीं भागते, अतः ऐसी बातें करते हो ।' बया उस सनुष्य का अआलो+ 
खम-प्रतिक्रमण तथा स्थितिकरण न करना उचित है ? 


सप्ाधान--णजों संवेशज्ञान के ध्ाधार पर भनियति-निरपेक्ष सवंधा-एकान्त-नियतिवाद । ( 'फ्रमबद्धपर्याय 
को भानते हैं वे ही उपरोक्त विचार कर आलोबचन-प्रतिक्रमण तथा स्थितिकरण भादि नहीं करते, किस्तु अनेकास्त« 
बादी सम्यररष्टि तो उस समय अभनियतिनय के अनुसार उन कारणों की खोज करता है जिनकारणों से स्वयं को 
या पर को अतिचार आदि लगे हैं। आलोचन-प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान के द्वारा तथा उपदेशादि के द्वारा निज 
शर पर का स्थितिकरण करता है॥ 'स्थितिकरण” सम्यग्दर्शन का भ्रज़ है। अनियति सापेक्ष नियतिनय के हारा 
कथम सम्यगेकास्त है। अनियति निरपेक्ष नियतिनय मिथ्याएकान्त है। जो अनेकान्त को मानता है वह केवलज्ञान 
को माननेवाला है, क्योकि केवली ने अनेकान्त के उपदेश के द्वारा एकान्त का ख़ण्डन किया है । 


--छोँ. ग. 26-2-63/5 / प्र मचस्द 
कार्तिकेयानुप्र क्षा को ३१२१-२२-२३ बॉ गाथान्नों का खुलासा 


शंका--स्वासोकातिकेयानुम्रेक्षा गाथा ३२१ व ३२२ को सिलाकर भरी पं० जपचर्वजी ते इकट्ठा 
अर्थ किया है और गाया रर३ में लिखा है कि जो यह नहों मासता कि जेता जिनेगशवेव मे देखा है 
बसा हो होगा, ऐसा नियत है वह भिधष्याहष्टि है। फिर आजकल गाया ३२१-३२३ को मिलाकर अर्थ क्यों नहीं 
किया जाता है ? क्या ३२३ गाया का ३२१ व ३२२ से सम्बन्ध नहीं है ? क्‍या गाथा ३२१ जब ३२२ सें सर्वश का 
लक्षण नहों है ? यदि गाया ३२१ ब ३२२ का सम्शवस्ध गाया ३२३ से नहीं है तो कित गायाओं से सम्बन्ध है ? 


समाधान-- भो पं० अयच/दजों छाबड़। ने स्वालिकातिकेयानुप्रेक्षा गाथा १२१, ३२२ व ३२३ का इकट्ठा 
अर्थ नहीं किया है। गाथा ३२१ व ३२२ को मिलाकर भ्र्थ किया है भौर ३२३ का पृथक भ्र्थ किया है। गाथा 


भ्यक्तिश्व धोर छृतित्व ] [ १२२६ 


३२१ व ३२२ में, व्यंतर श्रादि देवों की पूजा न करने के संस्कारों को दृढ़ करने के लिये सम्यग्दुष्टि क्या विचार 
करता है, सम्यग्दृष्टि के उन दिचारों का कथन है। गाथा ३२३ मे यह कहा है कि जो जिनागम धर्यात्‌ सर्वश् के 
आग अनुसार द्रब्यनिकी सर्वेपर्यायों को जाने है, शद्धान करे है वह सम्यग्शष्टि है। इसप्रकार गाथा ३२१ व ३२२ 
का सम्बन्ध गाथा २२३ से नही है । 


गाथा ३२१ व २२२ मे सर्वज्ञ का लक्षण नहीं है। भ्री पं० जयचम्दप्ली को टोका प्रमाणस्वरूप तो उद् छत 
को गई, किन्तु उस पर बिचार नहीं किया गया | यदि उस पर विचार कर लिया जाता तो एक्ास्तनियतियाद की 
दृष्टि समाप्त हो जाती | भी प० जयजस्वजी ने याथ! ३२१९ व ३२२ के शीर्षक में लिखा है, 'भागे सम्यरदृष्टि के 
विचार होय सो कहे हैं ।” इस शोष॑क के होते हुए यह कहता कि गाथा ३२१ व ३२२ में सर्वज्ञ का स्वरूप कहा 
गया है”, ठीक नहीं है। गाथा ३२१ व ३२२ का सम्बन्ध गाथा ३२० से है बयोकि घराथा ३२० मे भी सम्यम्दृष्टि 
के विचारों का कथन है। 


भसतीए प्रृज्ममाणो बितरवेबों बिदेदि जदिलश्षत्धी | 
तो कि धम्मं कोरदि एवं चखितेइ सहिंड्दी ॥ ३२० ॥। 


थी पं० जयचरदजी कृत अर्थ -- सम्यरहृप्टि ऐसे बिचारं है जो व्यंतरदेव ही भक्ति करि पृज्या हुधा लक्ष्मी 
दे है तो धर्म काहे कू' कीजिये /' 


गाथा ३२०, ३२१ व ३२२ में सम्यग्हष्टि के विचारों का कथन एक दृष्टि से है किन्तु सबंथा ऐसा नहीं है, 
क्योंकि जैनघमं का मूल सिद्धाग्त अनेकान्त तथा सर्वंसप्रतिपक्ष' है। भी अकलंकदेव तथा विद्यानम्दस्वाली ने देवों 
के प्रभाव का लक्षण इसप्रकार किया है--'क्रुद्ध होकर किसी को ध्निष्ट प्राप्त करा देना शाप इवरूप प्रभाव है 
झौर किसी के ऊपर प्रसन्न होते हुए इष्ट प्राप्त करा देना अनुग्रह नामक प्रभाव है । 


'शापालुप्र हुलकण: प्रभाव: । शापो३$निष्टापादनम्‌, अनुग्नह इत्ठप्रतिपावनस्‌ ।' 


इन सबंशवाक्यों पर सम्यग्दृष्टि को दृढ़ श्रद्धा है, किल्ठु व्यतर देव की पूजा-निषैध के लिये वह उपयुक्त 
सर्वशञ वाबय को भौरा करके यह विचारता है कि व्यंतर आदि लक्ष्मी नहीं दे सकते, कितु धर्म करने से लक्ष्मी को 
प्राप्ति होती है। भी कुल्दकुन्दाचपं ते भो प्रबणजनसार गाया ६ में कहा है कि सम्परदर्शन-ज्ञान-बारित्ररूपी चर्म से 
निर्वाण भी मिलता है तथा देवेन्द्र, भ्रसुरेन्द्र धौर चक्रवर्ती आदि की सम्पदा प्राप्त होती है। गाया इसप्रकार है-- 


संपम्जदि णिव्वाण वेबातुर मसुयरायविहुवेहि । 
जीवर्ध चश्सिदों दतणः णाणप्पहाणादोी ॥ ६ ॥। 


सम्पग्दुष्टि यह भो जानता है कि सर्वज्ञदेव ने द्वादशाग के हृष्टिवादनामक बारहवें अंग मे यह कहा है--- 
जिसका, जहाँ, जब, जिसप्रकार, जिससे, जिसके द्वारा जो होना है तब, तहाँ, तिसका, तिसप्रकार, उससे, उसके 
द्वारा बह होना नियत है, अन्य कुछ नहीं कर सकता ऐसी माम्यता एकातमिथ्यात्व है ।' इस सर्वेज्ञवाक्य पर सम्यर- 
इृष्टि को पूरा श्रद्धा है, किन्तु व्यतरदेव की पूजा के निषेध को दृढ करते के लिए इस सर्वज्वाक्य को गौण करके 
वहू सम्यरदष्टि नियतनय के धनुसार विचार करता है कि जो जिस जीव के, जिस देशविष, जिस काल विष, जिस 
विधानकरि, जन्म तथा भ्रण सर्वक्षदेव ने जाएया है जो ऐसे ही तियमकरि होयगा, सो ही तिस प्राणी के, तिस ही 
देश में, तिस ही काल मे तिस हो विधान करि तियमते होय है ताकू इन्द्र तथा जिनेर्द्र तीर्यक्रदेव कोई श्री निबारि 
नही सके है । 


१२३१० ) [ ९० रतनचन्द जैन मुख्तार | 


कोई जीव गाथा ३२१ व ३२२ को पढ़कर नियतिवादी एकरांतमिथ्यादृष्टि न बन जावे ऐसा विचारकर 
झी सवालों कातिकेय मे गाया ३२३ व दे रेड मे कहा कि 'जो सर्वज्ञ के आगमानुसार द्रव्य की सब पर्यायनिकों जाए 
है, शड्धान करे है अथवा जो जिन वचन मे श्रद्धा करे है जो जिनेस्द्रदेव ने कहा है बह सर्व ही है, भले प्रकार इष्ट 
करे हैं! बह सम्यरइष्टि है। सर्वज्ञ के आगम में पर्यायों को शुद्ध-प्रशुद्ध, स्वभाव-अस्वभाव काल-अकाल, नियत-अलियस 
झथे-व्यंजन इत्यादि सप्रतिपक्ष कहा है। सम्यन्दुष्टि की सप्रतिथक्षपर्यायों पर सर्वेज्ञ॒मागम अनुसार श्रद्धा है किस्तु 
प्रयोजनवश कही पर किसो को गौण और किसी को मुख्य कर लेता है ! जैसे अनित्य, प्रशरण प्रादि भावनाओं के 
प्तमय द्रथ्याधिक नय को गौण करके पर्यायाधिक नय की मुख्यता से, वस्तु को नाशवान, पपने आप को शरण 
रहित” आदि विचार करता है। सम्यरदुष्टि को किसी एकान्त का पक्ष नहीं होता, उसको स्याद्वादमयी सर्वेज्ञवाणी 
अथवा प्रागम पर पूर्ण श्रद्धा होतो है। इसलिये सम्यर्दृष्टि मानता है कि पर्यायें नियत भी हैं और अनियत भी हैं। 


-जणें. ग. 6-3%56/४%॥| "० +« 


(१) परस्पर विरुद्ध नययुगल के ग्रहण से प्रनेकान्त होता हे 
(२) प्रकालनय से कार्यसिद्धि समयाधीन नहीं है 
(९) गजणधर देव ने भी झमियत पर्याय का कथन किया था 


शंका--क्या “काल, स्वभाव, मियति, पूर्वकृत ( अदृष्ट ) ओर पुरुष” इन पाँखों के मानने से अनेफास्त 
होता है) या काल अकाल, स्वप्ाज-अस्थभाव, तियति-अतियति, देव-पुरुषार्थ के मानते से अनेकांत होता है 


समाधाव--परस्पर विरुद्ध दो धर्मों को मानने से अनेकांत होता है । जो धर्म परस्पर विरुद्ध नहीं है ऐसे 
झनेकधर्मों के मानने से अनेकांत नहों होता है। भरी कुम्वकुस्दाजार्य ने पंचास्तिकाय में 'सब्य सपदिवक्खा' सिद्धांत 
का उपदेश दिया है अर्थात्‌ 'स्वप्रतिपक्षसहित है, ऐसा उपदेश भरी कुम्वकुन्दाधार्य ने दिया है जिसका अगुसरण थी 
अमृतचस्तञाचार्य सथा भी वीरसेनादि आचार्यों ने किया है। 


ओर प्रवश्धनसार में कालनय अकालनय, स्वभावनय-प्रस्वभाव नय, नियतिनय-ध्नियतिनय, देवनय-पुरुषा्॑ 
मय, ईश्वरनय-प्नीश्वरनय इस प्रकार परस्पर विरुद्धनयों का कथन है। यवि इन परस्पर विरुद्धनय युगलों में से 
किसी एक नय को तो माना जाबे ओर उसकी प्रतिपक्षी दूसरी नय को स्वीकार न किया जाय तो एकांतमिथ्यात्व 
का प्रसंग आ जाता है। जेसे कांटा तो स्वभावनय से तीक्ण है, किन्तु प्रालपिन तो स्वश्नावनय से तीक्षण नही, उसमें 
तीक्ष्णता उत्पन्न की जाती है। बत: आलपिन प्रस्वमावनय से तीक्ष्यम है। यदि भ्रस्वभावतय को स्वीकार न किया 
जाय तो आलपिन में तीक्ष्ता का अभाव मानना पड़ेगा । इसी प्रकार कोई कार्य अपने व्यवस्थित समयपर उत्पन्न 
होता है भौर किसी कार्य का काल व्यवस्थित नहीं होता है, किन्तु कारणों के द्वारा उत्पन्न किया जाता है। विशेष 
बाह्य कारणों से निरपेक्ष होने बाली मृत्यु का मृत्युकाल व्यजस्थित ( निश्चित ) है। किन्तु शस्श्रप्रहारादि कारणों 
से होनेवाली अपमृत्यु का मृत्युकाल शस्जत्रप्रहार आदि के द्वारा उत्पन्त होता है। ( श्लो० था० २।५३ ) 


इसलिये प्रवभनप्तार मे कहा है कि कालतय से कार्य की सिद्धि समय के भाधीन द्ोती है, प्ौर अकालनय 
से कार्य की सिद्धि समय के धाधीन नही है । 


अतः 'काल, स्वभाव, नियति, पूर्वकृत ( अदृष्ट ) और पुरुषार्थ! दहन पाँचों की परस्पर सापेक्षता से अतेकांत 
नहीं होता, एकातमिथ्यात्व ही रहता है । किन्तु काल-अकाल की सापेक्षता से, स्वभाव-अस्वभाव की सापेक्षता से, 
नियति अनिप्रति की सापेक्षता से, देव मौर पुरुषार्थ की सापेक्षता से भनेकात होता है । 


ब्यगितित्व और कृतित्व ] [ १२२१ 


शंका--१७ जन १९६४ के जेनसबेश पृ० ९८ प₹-- 


'कालो सहाब णिपई उत्वकय पुरिस कारण गंता। 
मिच्छ्त ते चेबा समासतओ होति प्म्मत ॥ 


गाया उश्धृत को गई है जिससे यह सिद्ध किया गया है कि भो काल, स्वभाव, नियति पूर्वकृत ( अह्ृष्ट ) 
ओर पुरुषाय इन पांचों से कार्य को सिद्धि मानता है वह सम्पर्दृष्टि है और जो इल पांचों में से किसी एक से कार्य 
की सिद्धि मानता है वह मिथ्याहृष्टि है, ब्या यह ठोक है ? 


समाधान--यह ठोक नहीं है। इस गाया का अभिप्राय यह है कि जो ध्रकाल से निरपेक्षकाल को, अल्ब- 
भाव से निरपेक्ष स्वभाव को, अनियति से तिरपेक्ष नियति को, पुरुषारथ से निरपेक्ष देवको, देवसे निरवेक्ष पुरुषाथं से 
कार्य की सिद्धि ( उत्पत्ति ) मानता है वह एकान्त मिथ्यादष्टि है और जो काल-प्रकाल, स्वभाव-अस्वभाव, नियति- 
अनियति, देव-पुरुषाथंको परल्पर सापेक्ष मानता है वह सम्यर्दृष्टि है | 


शंका--आपं प्रंथों में भविष्य में होनेवाले २४ तोयंकरों का, पंचमकाल के अन्त में होनेवाले मुनि आधिका 
थरावक-धभाविका आदि का कयन पापा जाता है । क्‍या यहु कपन असत्य है? यदि सत्य है तो निमरतिधाद सिद्ध 
हो जाता है । अनियति का कोई स्थात नहों रहता ? 


समाधान--जो सवंथा अनियति मानता है ऐसे एकास्त-प्रतियतिवादों मिथ्यादृष्टि के लिये तो उपयुक्त 
झापत्ति प्राती है, किस्तु स्थाद्रादी के लिये कोई आपत्ति नहीं है क्योकि वह तो नियतिवाद और अनियतिवाद दोनों 
को मानता है। भावों २४ तीर्थंकरों की तथा पंचमकाल के अन्त में होनेवाले मुनि आदि की पर्याय नियत हैं उनका 
प्राषंप्रन्थों में कथन पाया जाता है, किन्तु जो पर्याय प्रतियत है उनका आपंग्रस्थों में कपन होना प्रसंभव है। इस 
हुडावस पिणी काल के पश्चात्‌ जो हुडावसपिणी आयेगा उसमें प्रथमतीयंकर किसका जीव होगा यह कथन भआपषें5 
प्रग्थों में क्‍यों नहीं मिलता ॥ इत्यादि । 


जो पर्याय अनियत होती है उन्ही के साथ 'यदि' ध्रादि शब्दो का प्रयोग होता है। ज॑ंसे कोई पृछे कि 
बया तुम कल दिल्‍लों जाओगे ?' यदि दिल्ली जाने की पर्याय नियत है तो यह उत्तर होगा कि “में कल दिल्‍ली 
जाऊंगा । यदि दिल्‍ली जाने की पर्याय अनियत है तो यह उत्तर होगा कि “यदि दिल्‍ली से सूचना न आई तो दिल्ली 
जाऊँगा ।' चार ज्ञान के घारी श्री गौतसगणघर ने समवशरण मे राजा श्रेणिक को निम्नप्रकार उत्तर दिया था, 
जिससे सिद्ध है कि पर्याय अनियत भी होती है। 


अतः परं मुह चेदेव सेव स्थिति भजेतु । 
आयुधों नारफस्थापि प्रायोग्योष्ण॑ भ्रविष्यति ।॥ 


अधं--यदि अब जागे अंतसु हुतं तक उनकी ऐसी हो स्थित्ति रद्दो तो वे नरकायु का बंध करते योग्य 
हो जावेंगे। 

जो मात्र एकांतनियतिवाद को मानने वाले हैं उनके प्रभिप्रायानुसार भी गणधरदेव का उपब्र'क्त उतर 
ठीक नहीं बैठेगा । 


कोई पर्याय नियतनय से होती है जेसे प्नश्ति की उष्णपर्याय भौर कोई पर्याव-अनियति नयथ से होती है 
जैसे मल की उष्णषपर्याय, क्योंकि यदि कारण मिलेंगे तो जल उच्ण हो जावेगा अश्यथा नहीं । 


१२३२ ] [ बं० रतनचन्द जैन मुख्तार ॥ 


शंका--अंनसमदेश में लिखा है कि भरो सर्वा्ध सिद्धि अध्याय ९ सृत्र ७ को टीका में धर्म का लक्षण नियति 
कहा है। फिर अनियतिनय क्यों साना जाने ? 


समाधान--शर्वार्थ सिद्धि अध्याय ९ सूत्र ७ में धर्म को “नियति लक्षण: कहा है बहाँ पर “नियति' का अर्थे 

'संयत' है प्र्थात्‌ धर्म का लक्षण संयम” है। निष्परिग्रहतालम्बतः” अर्थात्‌ परिग्रहरहितपना उसका आलम्बन है 

इससे भी स्पष्ट हो जाता है कि नियति' से संयत' ग्रहण करना चाहिये। इसका निश्चित' प्रभिप्राय लेना उचित 
नहीं है-प्रकरण विरुद्ध है । 


शंका-यवि कोई सात्र “नियति' माने ओर अन्य कारणों को न माने तो मिम्याहष्टि है, किन्तु नियति के 
साथ अन्य कारणों को भी साने वह सम्यग्हृष्टि है। जैसे कोई यह माने कि अग्ति के संयोग से अमुकजल को असुक- 
सम्रय सें उच्णपर्याय का होता नियत है वहु सम्परहृष्टि है क्योंकि उसने अग्नि के संयोग को कारण स्वीकार 
किया है । 


ससाधान--ऐसा कहना भो ठीक नहीं है ? विवक्षितसमय मे विवक्षितजल के साथ प्रश्नि का सयोग होना 
नियत है या अनियत ? प्रथमपक्ष मानने पर तो कारण का मिलना भी नियत के आधीन ही रहा। हसलिये सब 
तनियति के आधीत हैं ऐसा एकान्तनियतिवादमिध्यात्व प्रा गया, दूसरा पक्ष मानने पर, जब भग्ति का संयोग होना 
अनियत है तो विवक्षितजल को विवक्षितसमय में उष्णपर्याय कंसे नियत हो सकती है ? 


एक प्रश्न यह भी उत्पन्न होता है कि विवक्षितजल के साथ विवक्षितसमय में विवक्षितभ्रित का ही संयोग 
होगा या अविवक्षितअग्नि का ? यदि विवक्षितअग्ति का संयोग माता जावे तो कारण भी नियत होते से सब कुछ 
नियति के आधीन हो जाता है और एकान्तनियतिवाद का प्रसग आ जाता है। यदि यह माना जाय कि किसी भी 
अग्नि का सयोग हो सकता है तो जल से अग्नि की सयोगरूप पर्याय अनियत हो गई । इससे अनियतपर्याय सिद्ध 
हो जाती है । 


शंका--एक सज्जन मनुष्य शांत बंठा हुआ है। एक गु डे ले आकर उस सज्जन के लाठो सारदी। वह 
शुड़ा विचार करता है कि इससमय मेरे हाथ के द्वारा इस लाठो की ऐसी पर्याय होगा नियत थी तथा इस सज्जन 
के भी इस लाठी के हारा चोट लगना नियत था। में तो क्या इण्द या जिनेसा भी इसको अभ्यया करने सें समय 
नहीं ये, इसलिये मेशा कया बोध ? क्‍या उसका ऐसा विचार करना उचित है ? या यह उस गुडे की इच्छा पर 
निर्भर भा कि यह उस सज्जन के लाठी सारे अथवा न सारे या ऋसबद्धपर्याय के सिद्धान्तामुसार यह गुंडा लाठों 
भरने के लिये मजबूर था ? 


समाधान --गु डे का ऐसा विचार करना कि “लाठी, हाथ और पिटनेवाले सज्जन की इससमय अपने- 
अपने कारणों के द्वारा इस-इसप्रकार की पर्याय होना नियत थी जिसको वह स्वय, इन्द्र या जिनेन्द्र भी टाल नहीं 
सकते थे,” उचित नहाॉँ है। क्योंकि यह उस गुंडे की इच्छा पर निर्मर था कि यह उस निरपराधी सज्जन को लाठो 
मारे अथवा न मारे | वह गुडा क्रमबद्धपर्याय ( नियतिवाद ) अनुसार लाठी मारने के लिये बाध्य भी नहीं था ऐसा 
मानने से स्वेज्ञता का भी खडन नहीं होता, क्‍योंकि सर्वाज्ञ ने हिंसा आदि पाँच पापों के त्याग का झ्वयं उपदेश विया 
है और जिनको सर्वेज्ञवाणी पर श्रद्धा है वे एकदेश या सबंदेश हिसा आदि पापों का त्याग भी करते हैं। यदि किसी 
कारणवश स्वय त्याग करने मे असमर्थ हैं, तो जिन्होंने हिंसा आदि पापों का त्याग किया है उनकी अनुमोदता 


व्यक्तित्व ओर कृतित्व ] [ १२३३ 


करते हैं, नित्दा नही करते । जिनको सर्वश्वाणी पर श्रद्धा नहीं है श्लौर एकास्तनियतियाद मिथ्यात्व की श्रद्धा है 
वे हिंसा आदि के त्यागरूप ब्रतो को हेष बतलाते हैं स्ंधा बंध के कारण बतलाते हैं । 


जिस सज्जन के चोट लगी है उसको द्वष दूर करने के लिए यही विचार करता चाहिये कि ऐसा ही होना 
तियत था इसमें अन्‍य किसी का कोई दोष नहीं है । 


+- जे. गे 3-3-67/शा/ 5 "| ४८ 


(१) एक का दूसरे पर प्रभाव पढ़ता है 
(२) नियतिवाद क्रागस में निषिद्ध है 


शंक्रा- भी बादोभसिहसूरि ने क्षत्रदू ड्गमणि में कहा है कि रसायन के प्रयोग से जोहा भी सोना बन जाता 
है, किन्तु सोनगढ़सलिद्वात कहता है कि एक का दूसरे पर प्रसाव या अपर नहों पड़ता है। इत वोनों में कौन सिद्धांत 
ठीफ है ? 


समाधान--भ्री वादोभ[सह सूरि को जो ज्ञान गुरुपरम्परा से प्राप्त हुआ वा वही क्षत्रवृड़ामणि में लिखा 
गया है प्रतः उनके वाक्य कैसे अन्यथा हो सकते हैं ? सोनगढ़ वाले भ्रविरत हैं। जिनके हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील 
झौर परिग्रह पापों का एकदेश भी त्याग नही है भ्रत. उनका सिर्धात कसे सत्य हो सकता है ? थी कुन्बकुम्दाचार्य 
मे प्रबललनसार मे निम्नप्रकार कहा है-- 


रागो पसत्थभूदों वत्यविसेसेण फलदि बिवरीदं । 
जाणाधुमिगवाणिह बोजआानिव सससकालम्हि ॥ २५५ ॥ 


संस्कृत टोका--यर्षेकेषासपि ब्रोणानां भूमिवंपरीत्याश्षिप्पसिवपरोश्यं । तथंकश्पापि प्रशश्तरागलक्ष भव 
शुभोपयोगस्य पातश्रवंपरोश्यारफलवं परीत्यं कारणविशेधातू कार्य बिशेषश्यावश्यं भावित्यात्‌ । 


यया जधस्यमध्यमोत्कृष्ट भूमिवशेन ताम्येब बोजानि भिश्वश्नन्चफर्ल प्रयच्छन्ति तथा स एवं बीजस्थानीय 
शुभोपयोगो भूमिस्थानोय पात्रभुत वस्तुविशेषभ भिन्न-मिन् फल ददाति । तेन के सिउ्धम्‌ । यदा पृ्थसृत्ररूुचितत्यायेग 
सम्यवत्वपूर्थ कः शुभोपयोगो सवति तथा मुख्यवृत्या प्रण्यवरधों भवति परम्परा निर्वा थ। नो चेटपुष्य अस्ध- 
सान्रमेब । 


इस गाथा व सल्कृत टीका में बतलाया गया है कि (एक ही बीज होने पर भी यदि उसको अधम्यभूमि में 
बोया जायगा तो जधन्यभूमि के निमित्त के वश से उस बीज का फल निःकृष्ट होगा यदि उस बीज को मध्यम भूमि 
में बोधा जाय तो मध्यमभूति के निमित्त के बश से उसी बीज का फल सध्यम होगा । यदि उसी बीज को उत्कृष्ट 
भूमि मे बोया जाय तो उत्कृष्टभूमि के विभित्त के वश से उसी बोज का फल उत्तम होगा, क्योकि निर्मत्तकारण 
की विशेषतः से कार्ये मे विशेषता अवश्यंभावी है। इसीप्रकार निमित्तभृत पात्रों की विशेषताओं से शुभोपवोग के 
फल में विभिश्नता हो जाती है। शुमोपयोग मात्र पुण्यबन्ध का कारण नहीं है, किस्तु परम्परा मोक्ष का कारण 
भी है। 


श्री कुम्दकुरदाजायं, थो अमृतचत्ताचाय तथा भो अवसेमाचायं के उपयुक्त बाकपों से यह स्पष्ट हो जाता है 
कि एक का दूसरे पर प्रभाव या प्रसर पड़ता है और जिससे कार्य में शी अस्तर पड़ना ध्रवश्य भावी है । 


१२३४ ] [ पं० रतनचन्द जेन मुक्तार 


इसी सम्बन्ध में प्रन्‍्णसार की वूसरी गाथा निम्न प्रकार है-- 


तम्हा सम गुणादों समणो समर्ण गुरेहि था अहिय॑। 
अधिवसदु तम्हि णिरुच इच्छवि लवि दुश्खपरिसोकर्ध ॥ २७० ॥। 


संस्कृत टोका-- धत: परिणामस्वभावस्वेनात्मन: सप्तालि: संग्तं तोपसिवावश्यभाविधिकारत्वाल्लोकिक- 
संगाह्सयतो उप्पसंधत एथ स्पातृ । ततो दुःखमोकाधिना गुण: समोष्धिको था अमणः अमशोन नितयमेबाधिवसनीय! 
तथास्य शोतापथरककोणनिहितशीततोपयत्‌ समगुणसंग।हगुणरक्षा शोततरतुहिमशर्करासंप्क्रशोततोयबतु ग्रुणाधिक- 
संगातृ गुणवृद्धि! ॥॥ २७० ॥ 


इसप्रकार भी कुश्दकुत्वाचारय तथा भी अमृतचर्त्राचायं ने बतलाया है--“जीव परिणामस्वभाववाला है 
इसलिये लौकिकजनो की संगति से विकार का होना अवश्यमावी है अर्थात्‌ सयत मनुष्य भी भ्संयत हो जाता है। 
जैते अग्नि के सयोग से जल में विकार होना भवश्यंभाषी है अर्थात्‌ प्रपने शोतलस्पर्श को छोड़कर उष्ण हो जाता 
है। इसलिये सांसारिक दु.लो से मुक्ति चाहनेवाले भ्रमण ( मुनि ) को (१) समानगुणवाले श्रमणों के साथ भथवा 
(२) अधिकगुरावाले भ्रमण के साथ सदा ही निवास करना चाहिये। (१) जँसे शोतलघर के कोने मे रखे हुए 
शीतलजल के शीतलगुण की रक्षा होती है, उसीप्रकार समान गुणवाले मुनियो की सगति से उसश्रमण के गुणों की 
रक्षा होती है (२) जंसे अधिक शीतल हिम (बरफ) के सपर्क से शीतलजल के शीतलगरुण मे वृद्धि होती है, उसी- 
प्रकार अधिक गुणवाले मुनिर्यों की संगतिसे श्रमणफे गुणों मे दृद्धि होती है ।”” 


इस ग्राथा व टीका में श्री कुन्दकुम्दात्राय तथा भरी अमृतचात्राचाय ने तीन सिद्धान्त बतलाये हैं (१) एक 
का दूसरे पर अभाव पड़ता है, (२) द्रव्य का परिशमन स्वभाव होने पर भी वह परिणमन किसप्रकार का हो वह 
निर्मिन्ताधीन है अर्थात्‌ निमित्त के कारण परिणमन में विशेषता का होना अवश्यभावी है । (३) क्रमबद्धपर्याय 
अर्थात्‌ एकांतनियतिवाद का निषेध, क्योंकि मुनि की इच्छा पर निर्मर है कि बह लौकिक जग की संगतिकर अपने 
संयमगुण का नाश कर देवे अथवा समान-ग्रुणबालों की सगति करके संयमगुछा की रक्षा कर लेबे, या भधिकगुण- 
वालों की सगति कर अपने सयम गुण में वृद्धि कर लेवे । 


इन गाथाओ से भी सिद्ध होता है कि परिणाम र्वभाववाला लोहा भी रसायन के प्रयोग अर्थात्‌ स्ंगति 
छे सुवर्ण बन जाता है । 
--जे, ग. 4-5-70/5| रोत्रमलाल मित्तल 


क़मबद्ध-नियत पर्याय को सान्‍्यता ध्रागम-विरुद्ध है 


शंका--जितनो तोनों काल की पर्वायें हैं उतना ही द्रव्य है। वे पर्यायें कम से होती हैं अर्थात्‌ एकके बाव 
दूसरी हुआ करतो है। पर्यायें क्योंकि कालकरमसे होती हैं, इसलिये वे नियत हैं अतः उनको क्मबद्ध मानने में क्‍या 


हानि है ? 


ह्ाधान--पर्याय को लक्षण क्रमवर्ती है। "क्रमवतितः पर्याया: आलापपड्धति । ध्रखण्ड प्रदेशसमूहयाला 
द्रव्य पर्यायों को प्राप्त हुआ था, प्राप्त हो रहा है और प्राप्त होगा । कहा भी है--'निग्वनिज प्रदेश सपूहैर खब्ड युत्या- 
स्वंधावविभावपमययायामृ द्रबति द्रोष्पति अवुप्रबदिति ब्रब्यस । अआलापपद्धति अर्थात्‌ जो भ्पने-अपने प्रदेशसमूह के 
द्वारा प्रखडरूप से स्वमाव-विभावष पर्यायों को प्राप्त होता है, प्राप्त होगा और प्राप्त हुपा था वह द्र»्य है। इसी- 


ब्यक्तित्व थौर कुतित्व ] [ १९१४ 


लिये द्रव्य को अपनी त्रिकालवर्ती पर्यायों के समूह के बराइर कहा गया है। किन्तु हृतने माज से यह सिद्ध नहीं हो 
जाता कि पर्यायें नियत हैं या ऋमबद्ध हैं। इससे तो यह सिद्ध होता है कि पूब-पूर्व पर्यायों का व्यय होता रहता है 
भौर उत्तर-उत्तर पर्यायें उत्पन्न होती हैं। अमुकसमय में अमुकपर्याय ही उत्पन्न होगी, ऐसा कोई एकास्त नियम 
नहीं है, जो ऐसा नियम मानता है वह मिथ्याइष्टि है। कहा भी है-- 


यवा यथा यत्र यतो5ह्त येग यतू, तबा तथा तत्र शतोडस्ति तेम हत्‌ । 
स्फुट नियत्येह नियंत्रयमाणं, परो न शक्तः किसपोहु कलुम्‌ ॥ ३१२ ॥ (पंचसंभ्रह) 


जिसका, जहाँ, जब, जितप्रकार, जिससे, जिसके द्वारा, जो होना है, तब, तहाँ, तिसका, तिसप्रकार, 
उससे, उसके द्वारा वह होना नियत है, प्रन्य कुछ हेर फेर नहीं कर सकता। ऐसा जो मानता है यह एकान्त- 
मिश्याइष्टि है । 


उत्तर पर्याय की उत्पत्ति अंतरंग और बहिरंग कारणो के प्राधीन है । द्रथ्य में नाताप्रकाररूप परिणमन 
करने को शक्ति होने १र भी, जिसके प्नुकूल द्रव्य, क्षेत्र, काल, मव, भाव मिल जायगा उस पर्यायरूप परिणमनर 
होगा । उसको रोकने मे कोई भी सम्थे नहीं है। कहा भी है-- 


कालाइ-लद्धि-जुला णाणा ससोहि संजदा अर्था । 
परिणमम्राणा हि सं ण सककदे को वि वारेदु' ॥ २१९ ॥ स्थाभिकातिकेयानुप्रेक्षा 


यहाँ यह बतलाया गया है कि द्रव्य मे तातापर्यायरूप परिणमन करने की शक्ति है। जिसके अनुकूल 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, भाव मिल जायेंगे उस पर्यायरूप उसद्रब्य का परिणमन हो जायगा। अंतरंग धोौर बहिरंग 
दोनों कारणो के मित्र जाने पर उस पर्याय के उत्पाद को कोई नहीं रोक सकता है । 


कुछ को ऐसी मान्यता है कि “जिसप्रकार सिनेमा के फिल्‍म की रील पर तानाचित्र क्रशः बने रहते हैं 
धोौर सिनेमा के पर्दे पर उन चित्रों का नियतक्रम से आविर्भाव व तिरोभाव होता रहता है और फिल्म उतनी ही 
है जितनी कि रील पर चित्रों की संडया है । इसीप्रकार द्रव्य भी उतना हो है जितनी कि उसकी तंकालिकपर्यायें 
हैं जो कि द्रव्य के भ्रन्‍्दर विद्यमान हैं और अपने नियतक्रम से उत पर्यायों का प्राविर्माव व तिरोभाक होता रहता 
है ।” किस्तु उनकी यह सानन्‍यता जेनछिद्धान्त के अनुकूल नहीं है । जेनसिद्धान्तमे पर्यायों का आधिर्माव व तिरोभाव 
हथीकार नहीं किया गया है, किन्तु असतु-पर्याय का उत्पाद झौर सत्पर्याय का ठयय ( नाश ) माता गया है । 


जदि बच्चे पज्जाया वि. विश्ञपाणा तिरोहिश संति ) 
हा उप्पलसी बविहुला पड़िपिहिदे देवदसे रुब ॥ २४३ ॥। 


सब्बाण  पकलयाण अविज्ञमाणाणथ होदि उत्पसी। 
कासाई-लडोए_ अणाइणिहणम्मि बव्बस्मि ॥ २डेंड ।। 
( स्वासिकातिकेवामुप्र क्षा 


क्षर्व---जिसप्र कार देवदत्त विद्यमान है, किन्तु पर्दे के पीछे छिपा हुआ है, पर्दा हटने पर प्रयट हो जाता 
है। उती प्रकार दृ्य में से पर्यायें विद्यमात हैं किन्तु तिरोहित ( छिपी ) हैं। यदि ऐसा माता जाय तो 'पर्यायों 
का उत्पाद द्वोता है! ऐसा कहता व्यर्थ हो जायगा। अनादि-सिघन ब्रब्य में काक्नादि (दब्य, क्षेत्र, काल, भव, भाव) 
के सिक्तने पर भ्रविद्यमान ( असल ) पर्यायों की उत्पति होती है । 


१२३६ ] [ प० रतनघन्द जन मुख्तार! 


जन सिद्धात्त के अनुसाश असत्पर्थाय का उत्पाद होता है जो पर्यायें प्रसत्रूप हैं उनका तियतक्रम या 
उनमें क्रमबद्धपना समव नहीं है। इसीलिये जन दर्शन मे (नियतिबाद' को एकान्त मिथ्यात्व कहा गया है । 


अधोरता को दूर करने के लिये या कुदेव भादि की पूजा के निषेष के लिये कहीं-कहीं पर होनहार को 
मुख्य करके उसका उपदेश दिया जाता है, किम्तु इतने मात्र से 'नियतिवाद” का एकान्तनियम सिद्ध नहीं हो 
जाता है ॥ 
“जे. ग. 28-]-7/५]]/ रो. ला. फेँग 
(१) शेय का स्वरूप 
(२) शेयत्व व्रब्य में हो होता है 
(३) द्रव्य की कथंचित्‌ त्रेकालिक पर्यायों से क्‍्रभिन्नता 
(४) ब्रध्य को प्रतिसमय कथंचित्‌ पुरणता 
(५) त्रकालिक पर्यायों का द्रव्य में व्यक्तित: झसद्भाव 


शंका--शेय किसे कहते हैं ? 


समाधान--जिसके आश्रय शेयत्व ( प्रमेयर्व ) गुण रहता है वह शेय है। जिस शक्ति के निमित्त मे द्रव्य 
किसी भो ज्ञान ( प्रमाण ) का विषय प्रवश्य होता है वह शैयर्व ( प्रमेयत्व ) गुण है। कहा भो है-- 


“प्रमेयश््य भावः प्रमेयत्वम्‌, प्रमाणेन स्वपरकप परिष्छेश' प्रमेयम्‌ ।” ( आलापपद्धति ) 

जो स्व और परस्बरूप प्रमाण ( ज्ञान ) के द्वारा जानने के योग्य हो बह प्रमेय ( ज्ञेय ) है। उस प्रमेय 
( ज्लेय ) का भाव प्रमेयत्व ( झेयत्व ) है। 

“प्रभाणयोचराः जीवाविपदार्था: प्रमेयानि ।” ( प्र० र० भा० पृ० ५ ) 

यदि शेयत्य ( प्रमेयत्व ) गुण द्रव्य मे न हो तो द्रव्य ज्ञान का विषय नहीं हो सकता । 


शंका-- गुण ओर पर्यायें भी तो शान के द्वारा जानो जातो हैं, अत: उनसें भो छेयत्य गुण होगा चाहिये ? 
सात ब्रस्‍्य में शेपत्व गुण क्यों फहा गया ? 

समाधान--दस सामान्‍य गुणों में पाँचवयाँ प्रमेयत्व भी सामाष्यगुण है। उत सामाम्यगरुणों के नाम 
निम्नप्रकार हैं-- 

१अस्तित्व, जसतुत्व॑, ब्रध्यश्वं, प्रमेयटवं, अगुरलधुरद, प्रदेशस्यं, चेतनत्वमचेतमत्वं, सूर्रात्वममूर्तत्य, द्रध्याणां 
यश सासास्यगुणा:। ( आलापपद्धति ) 

गुण दब्य के आश्रय रहता है, अन्य गुण य पर्याय के प्राश्रय से नहीं रहता है, क्योकि गुण का सक्षण 
इसप्रकार है-- 

॥ निगुणा गुणा: ॥ ४१ ॥” ( तह धृत्र अ० ५ ) 
जो निरंतर द्रथ्य में रहते हैं भौर गुणरह्वित हैं, वे गुण हैं। 


व्यक्तित्व धौर इृतित्व ] [ १२३७ 


यदि अन्यगुणों में प्रमेबत्व ( शेयत्व ) ग्रण माना जाबे तो बुण के उपयुक्त सक्षण में बाधा आतो है, 
क्योकि गुण का आश्रय द्रव्य है, एक्गुण दूसरेगुण का आश्रय तहीं है। दूसरे गुण मे अन्यगुण रहने से “निगुणा 
गुणा: ध्यर्थ होता है। धतः प्रमेयट्व ( शेयत्व ) गुण के अतिरिक्त अन्य ग्रुणो मे प्रमेयत्व ( जैयत्व ) गुण नहीं 
रहता है । 


यदि पर्याय के झाश्रय ज्ञेयश्व ( प्रमेयत्व ) गुण को माना जायगा तो पर्याय प्रतिसमय उत्पन्न होती है भौर 
विनशती है ( पर्येति समये समये उत्पाद विनाशं च्‌ गरच्छुतीति पर्यायः ) अतः गुण के भी प्रतिसमय उत्पन्न होने और 
विनष्ट होने का प्रश्नण भा जायगा, किन्तु 'सहमुवों ग्रुणा: गुण तो सदा द्रव्य के साथ रहते हैं अर्थात्‌ गुण 
प्रन्वयी हैं । 


“लम्बपिनों गुणा व्यतिरेकिण: पर्पापाः । ( सर्वाषंध्रिद्धि ५३८ ) 


प्रदेशत्व की अपेक्षा गुण और पर्याय द्रव्य से भ्रभिन्न है अतः द्रव्य के ज्ेय होनेपर उससे अभिन्न गुण और 
पर्याय भी ज्ञान का विषय बन जाती हैं । 


थी कुल्दकुनदाचाय ने भी पंचास्तिकाय में कहा है-- 


पञ्जयविजुद दव्व वग्वविजुत्ता य पज्जया णत्थि । 

दोण्ं अणण्णभूद॑ भाव समणा परुविति ॥ १२॥ 
बन्बेण विणा गुणा गुऐेहि, दब्बं विणा मर संभवदि । 
अव्यविरिशों भावों, वव्यगुणाण हवदि तम्हा॥ १३ ॥ 


पर्याय से रहित द्रव्य धौर द्रष्य से रहित पर्यायें नहीं होतीं । द्रव्य प्रौर पर्याय का प्ननन्‍्यभाव है अर्थात्‌ 
दोनों मे भिन्नता नहीं है । 


द्रष्य बिना भरुण नहीं होते भौर गुणो के बिना द्रव्य नहीं होता । इसलिये द्रव्य जोर गुणों का अध्यतिरिक्त 
( प्रभिन्न ) भाव है। 


पं० इरबारीलाल कोठियाजी ने मी लिखा है--“यथार्थ मे गुण-कर्मादि द्रव्य के विभिन्न पर्म अथवा 
परिणमन मात्र हैं, वे स्वतन्त्र पदार्थ नहीं हैं। वे द्रव्य के साथ ही उपलब्ध होते हैं, द्ृन्‍्य को छोड़कर नहीं पधौर 
इसलिये वे द्रव्य के आश्वित हैं और द्रव्य के परतम्त्र हैं। पदार्थ तो ढोस और अपना स्वतन्त्र अस्तिश्व रखनेवाला 
होता है| यदि गुणकर्मादि ( पर्यायादि ) द्रव्य से भिन्न पदार्थ हो तो 'भ्रस्प द्रव्यस्थ श्रय गुण: इस द्वव्य का यह 
शुण है, इध्यादि व्यपदेश नहीं हो सकता, क्योकि उतका कोई नियासक नहीं है ।” 


शंक्रा--क्या लेकालिकप्पायों से अब्य को अभिन्नता है था भात्र एक पर्याय से ? 


समाधान--द्र॒व्य का स्वभाव परिणमनशील है । ज्ेका लिकपर्यायों में परिणमन करने के कारण शत्रेकालिक- 
पर्यापों से प्रभिन्नता को प्राप्त होता है। क्योकि द्रव्य से रहित पर्याय और पर्याय से रहित द्रव्य नहीं होता। 


शेक्ा--द्रब्ध कया एक समय में तोम काल को ससल्त पर्यायों से अभिन्नता हो प्राप्त होता है ? 


१२३८ ॥] [ बं० रततचन्द जन मुख्तार ! 


समाधात--द्रंव्य जिससमय में जिसपर्यायकृप परिणमन करता है उससमय उसपर्याय से तम्मयंता को 
प्राप्त होने के कारण मात्र उसपर्याय से अभिन्नता को प्राप्त होता है। थी कुन्दकुबाजाय ने प्रबचनप्तार में 
कहा भी है-- 


परिणमदि जेण रध्य तक्‍कालं, तस्प्थ सि पफलणसं | 
तम्हा घम्मपरिणदों आदा, धम्मो सुशेयव्यों ॥ ८ ॥। 


जीवोपरिणमदि अदा सुहेण, असुहेण था सुहो अथुहो । 
सुडुंग तबा सुड्ों हुववि हि, परिणामसब्भावों ॥ ९ ॥ 


इन दो गाथाओ में यह बतलाया गया है कि द्रव्य जिससमय में जिसपर्यायरूप परिशमन करता है उस- 
समय उसपर्यायरछूप ही है ऐसा जिनेरद्र द्वारा कद्दा गया है। जब प्रात्मा धर्मर्यायकृप परिणमस करता है, उससमय 
धमंरूप पर्याय से तस्मय होने के कारण धभात्मा को घमंरूप जातना चाहिये। जीव जब शुभपर्यायरूप परिणमन 
करता है तब शुभरूप पर्याय से तन्‍्मय होने के कारण जीब शुमरूप होता है। जीव जब अशुभपर्यायरूप परिणमन 
करता है तब अशुभपर्याय से तन्‍्मय होने के कारण जीव अशुभरूप है जीव जब शुद्ध पर्यायरूप परिणमन करता है 
तब शुद्धरूप पर्याय से तन्‍्मय होने के कारण जीव शुद्ध होता है, क्योंकि जोव परिणशमनस्वभावी है | 


भरी कुन्वकुम्दाजाय की उपयुक्त गाथाओं से यह स्पष्ट है कि द्रव्य मात्र वर्तेमानपर्याय से तम्मय होता है; 
शेषपर्यायों से उससमय तन्मय नहीं होता है, क्योंकि वतंमानपर्याय के भ्रतिरिक्त उससमय शेषपर्यायों का प्रध्व॑ंसा- 
भाव व प्रागभाव है अर्थात्‌ अभाव है। इसीलिये क्री वोरसेनालार्य ने वर्तमानपर्याय को ही अर्थ ( शेय ) कहा है । 
की बीरसेनालाय के वाक्य निम्नप्रकार हैं-- 


“बर्तंमानपर्यामाणामेवकति मित्यपें स्व सिध्यत इति चेतु, न, अर्थते परिक्िद्यते इति न्यायतत्तत्रा्थश्वोपलम्भावृ 
तश्मागतातीतपययिष्वपि समानमिति चेतु, न, तह॒प्रहणस्य बलंसानाथ॑ंप्रहणपुर्वकत्यातू । 
[ ज० धन पु० १ पृ० २२ ] 


जो जाता जाता दै उसे अर्थ ( ज्ञेय ) कहते हैं इस व्युश्पत्ति के अनुसार वर्तमानपर्याय में ही अथैपना 
६ श्वेयत्व ) पाया जाता है। यदि यह कहा जाय कि ब्युत्पत्ति के प्रनुसार जिसप्रकार वर्तेमानपर्याय मे प्रंवना 
( झेयत्म ) पाया जाता है उसीप्रकार अनागत और प्तीतपर्यायों मे भी अर्थपना ( शेयत्थ ) समव है। आचार्य 
कहते हैं कि ऐसा कहता ठीक नही है, क्योंकि अनागत और अतीतपर्यायों का ग्रहण वर्तेमान अथ के ग्रहणपू्षेंक होता 
है| अर्थात्‌ मतीत ओर झनागत पर्यायें भूत शक्ति भौर भविष्यत्‌ शक्ति रूप से वर्तमान अर्थ ( शेय ) में ही विद्यमान 
रहती हैं। अतः उनका ग्रहण वर्तमान भ्र्थ ( शेय ) के ग्रहरापुर्वक ही हो सकता है, इसलिये भूत और भविष्यतु 
पर्यायों को भ्रर्थ ( शेय ) यह सजा नहीं दी जा सकती है। 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि वर्तमान पर्याय शेय है किम्तु उसमे भ्रस्य पर्याय भूत शक्ति भ्ौर भविश्यत्‌ 
शक्ति रूप से विद्यमान हैं अतः वे पर्यायें भूत भौर भविष्यतु शक्ति रूप से जानी जाती हैं । 


शंका--प्रध्येक समय सें ब्रध्य पूर्ण है या अपूर्ण ? 
समाधान --प्र त्येक समयमें द्रव्य पूर्णो भो है और अपूर्ण भी है । 


व्यक्तित्व और कइृतित्व ] [ १२३६ 


जिससमय मे जो द्रव्य जिसपर्यायरूप परिशमन कर रहा है उतसमय वह द्वब्य उस पर्याय से तन्मय है 
उसपर्याय से हीनाधिक नहीं है ( प्रवबननसार गा० ८ ) । यदि द्रव्य को पर्याय से भ्रधिक माना जाये तो पर्याय से 
रहित होने के कारण उस प्रधिक के द्वग्यत्व का अभाव हो जायगा, क्योकि पर्याय के बिना द्रव्य नहीं रह सकता 
( पंचाह्तिकाथ गा० १२ )। यदि द्रव्य को पर्याय से होन माना जाय प्र्थात्‌ पर्याय को द्रब्य से अधिक तो उस 
अधिकपर्याय का भी, झाश्रयभूत द्रव्य के अभाव होने से, अभाव हो जायगा ( पच्ाह्तिकायथ गाया १२ ) । प्रत्येक 
समय मे द्वव्य अपनी पर्याय से तस्मय होने के कारण पूर्णों है । जंसे १० ग्राम सुवर्ण कुण्डलपर्याथ मे उस क्रुण्डल 
पर्याय से तभ्मय होने के कारण पूर्ण है और वही १० ग्राम सुवर्ण कड़ेंरूप पर्याय मे उस कड़ेकूप पर्याय से तनन्‍्मय 
होने के कारण १० ग्राम पूर्ण है, हीनाधिक नहीं है ॥ 

यदि द्रव्य को प्रत्येक समय प्रपनी उससमय की पर्याय से स्वंधा तन्‍्मय मानकर सर्बंथा पूर्ण मात लिया 
जाय तो उस पर्याय का अभाव होने पर दव्य के भो प्रभाव का प्रश्नण प्रायगा, किन्तु द्रब्य का प्रभाव होता नहीं है, 
क्योकि उसपर्याय का व्यय होने पर द्रव्य धन्य नवीनपर्यायरूप परिणम जायगा और उस नवीनपर्याय से सभ्मय हो 
जायगा | 

इसलिये द्रव्य का लक्षण निम्नप्रकार कहा गया है-- 

“ब्रव ति द्रोष्यति अदुद्र बद्‌ स्वगुण पर्यायातु इति द्रस्यम्‌ ।” ( रवा० क्ा० अ० गा० २४० टीका ) 

जो भ्रपने गुण भौर पर्यायों को प्राप्त होता है वह द्रव्य है। 


एयबवियस्मि जे अत्यपञ्जवा वयणपत्णया था वि।॥ 
तीवाणागवभुदा तावइय ते हुबइ वन्‍्यं ॥। १०८ ॥ 
( क्० धा० १० १ १० २५३ ) 
एक द्रव्य में प्रतीत, भ्रनागत और वर्तमानहूप जितनो अर्थपर्याय और व्यंजनपर्याय होती है, ततु्‌ प्रमाण 
बहु द्रव्य होता है । 
प्रत्येक्तमय मे मात्र वर्तमानपर्याय समद्भावरूप विद्यमान रहती हैं और शेषपर्यायें असजद्भावकूप अविद्यमान 
रहतो हैं प्रत: प्रत्येक समय में द्वव्य कथ चितु अपूर्ण है । 
शका-- कुछ जेन भाई व्रव्य में त्रेकालिक पर्यायों को सद्धावकृप विद्यसानता सामते हैं ओर इसप्रकार 
प्रत्येक समय से प्रध्य को सर्बंधा पूर्ण मानते हैं। बया यह सान्‍्यता ठोक नहीं है ? 
समाधान -द्रथ्य मे त्रंकालिक पर्यायो की सद्भावरूप विद्यमानता जो भी मानते हैं वे जेनसिद्धान्त के 
माननेवाले नही हैं, किन्तु साख्यमत के मानने वाले हैं। जन सिद्धान्त मे तो पूर्व पर्याय का व्यय और उत्तर पर्याय 
का उत्पाद बतलाया गया है। 


जदि वन्ये परजाया वि विज्ञमाणा तिरोहिदा सति । 
ला उत्पत्ति विहला पडिपिहिदे देवदशों ब्य ॥२४३॥ ( स्था० का० अ० ) 


डीका--अथ सांटयादय: एवं बदस्ति | दश्ये जोवाविपदा्ें सर्व पर्यावाः तिरेहिता: आउह्छाशिता! 
विश्वयमाताः सन्ति । 


१२४० ] [ १० रतनचन्द जैन मुक्तार। 


सभ्याज पश्थयाज अधिज्जमसाणाथ होदि उध्पसी। 
कालाई-लदड्शीए अ्णाइ णिहणष्सि दव्भष्सि | २४४ ॥| ( स्था० का० अ० ) 


टोका--अ विद्यमानानाम्‌ असर्ता व्रक्ये पर्यापाणासुत्पत्ति स्थातृ । 


सांस्यमतवाले ऐसा मानते हैं कि जीवादि द्रव्य में त्रिकालवर्ती सब पर्यायें सह रूप विद्यमान रहतो हैं, 
किन्तु ठकी हुई रहती हैं, जंसे सतृरूप विद्यमान देवदत्त कपडे के पीछे ढका हुशा रहता है । इस पर प्राचाये कहते 
हैं कि सांदयमत में पर्याय की उत्पत्ति कहना निष्फल है अर्थात्‌ सांदय मतानुसार पर्याय का उत्पाद चषटित नहीं 
होता है। प्रतः ध्रनादिनिधन द्रव्य मे योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, भाव का लाभ होने पर अविद्यमान असतपर्यायों 
की उत्पत्ति होती है प्र्थधात्‌ उत्पाद होता है । 


सांख्यमत वाले त्रेकालिक पर्यायों को विद्यमान सतुरूप मानते हैं, किन्तु उनमे से एकपर्याय प्रकट रहती 

है भौर शेष पर्यायें तिरोहित रहती हैं। किन्तु जनसिद्धान्त वर्तमान पर्याय के अतिरिक्त शेष पर्यायो का अभाव 

( प्रध्बंसाभाव-प्रागमाव ) मानता है । पूर्व पर्याय का व्यय ( नाश ) और प्रविद्यमात-प्रसत्‌ नवीन-पर्याय का 

उत्पाद मानता है। यह दोनों सिद्धान्तो में प्रन्तर है। प्रतः त्रंकालिकर्पर्यायों को विद्यमान-सत्‌॒ मानकर द्रव्य को 
सर्वथा पूर्ण मानना ठीक नहीं है । 

“जे. ग. 8--7] |शा| अणितकुपार 


“क्रमबद्धपर्याय” कोई वस्तु नहीं, पुरुषार्थ से कल्यारण (मोक्ष ) सम्भव है 


शंका--यह दुर्लम ममुष्यपर्याय व जिनवाणों श्रवण इत्यादिक निमित्त पाकर भी यह प्राणी अपना कल्याण 
बयों नहीं करता है ? क्या इसमें कर्मोदय कारण है या पुरुषार्थ की कमी है या अभी कह्याण की करमबदधपर्याय 
सहीं आई ? 


समाधान-- क्रमबद्ध पर्याय” तो कोई बस्तु नहीं है भर न क्राषंग्रन्थो मे क्रमबद्धपर्याप का उल्लेख है 
मह तो मात्र सनधडस्त है । 


# 


संज्ञी-पंचेन्द्रिय-पर्यासमनुष्य, इन्द्रियो को पूर्णता, ज्ञानावरणकर्म का क्षयोपण्म जिनवाणी श्रवण दृत्यादिक 
सामग्री जिसको प्रासत हो उसके कर्म का तीत्र उदय तो संभव नहीं है । जिस संलग्नता से धतोपाजेन के लिए निरतर 
पुरुषा्थ किया जाता है, यदि उसी तत्परता के साथ भात्म-कल्याण के लिए पुरुषार्थ करे तो कल्याण हो सकता है । 
हम स्वयं तो श्रात्म-कल्याण के लिए यथार्थ पुरुषार्थ नहीं करते किन्तु काललब्धि, होनहार, क्रमबद्धपर्याय इत्यादि 
के भरोसे छोड देते हैं । बहुतों की तो ऐसी श्रद्धा बन गई है कि केवली ने हमारा आत्मकल्याण जब होना देखा है 
उससमय स्वयमेव हो जायगा | उसके पूर्व या पश्चात्‌ करने मे ने हम स्वर्थ समय हैं भौर न अन्य कोई समर्थ है। 
उपदेशक धर्मोपदेश देकर स्वम अपना समय बरबाद करते हैं भोर दूसरों का बरबाद करते हैं । 


जिन मनुष्यों को यथा तत्त्वोपदेश उपलब्ध है और उस उपदेश को घारण करने की योग्यता [ ज्ञाता- 
बरणकर्म का क्षयोपशम ) भी है, उन मसुष्यो का कमंशत्रु सोया हुआ है ( कम का मदोदय है ) यदि वे जिनवाणी 
रूपो झस्त्र का प्रयोग करें भर्चात्‌ जिनवाणो के अनुसार श्रद्धात व प्राचरण करें तो वे कमंशत्रु पर विजय प्राप्त कर 
सकते हैं। तोदवेग में नदी से पार होना यद्यपि दुःसाध्य है, किन्तु मन्दवेग मे पार होना सरल है। यदि मंदवेग में 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२४१ 
भी कोई पुरुषार्थ न करे तो इसमे उस्त मनुष्य का दी दोष है। वर्तमान में हमारे कर्मोदय मंद है। यदि हम 
जिनवाणों के उपदेशानुसार श्रद्धान व ग्राचरण करें तो ससार समुद्र से पार हो सकते हैं। यदि क्रमबदधपर्याय के 


भरोसे पडे रहेगे तो हमारा कत्याण होने बाला नही है। पुरुषार्थ की हीतता मुख्य कारण है और कर्मोदिय गौण 
है। कहा भी है-- 


“यथा शत्रोः क्षीणावस्थां हृष्ट्वा को5वि धीमानु पर्यालोचयर्वथयं मम हुनने प्रस्तावस्ततः पौरूष कृत्या शत्र' 
हन्ति तथा कर्मणामप्येकरूपावस्था नाह्ति, होयमानस्थित्यनुभागर्वेन करवा बदा लघुरव क्लोणर्थं भव॑ति तदा धीमानु 
सब्य निर्मल भाजनाविशेषद्धड्र सन पोरष कृत्वा कर्मशत्र' हस्तोति ।” बुहुद द्रव्यसंग्रहू गा० ३७ टीका 


-जे. गज. 29-6-72/४/ रो ला, जन 
'सर्वथा क्रमबद्धपर्याय', यह एकान्त सिथ्यात्व है 


शंफका--सोनगढ़ से प्रकाशित ज्ञानस्वभाव व शेयल्वभाव पुस्तक के पृ० ७ पर लिछा है--गोम्मटसार में 
नियतिवाद को मिध्यात्य कहा है | जेसा होना होगा बसा होगा, ऐसा कहकर स्वच्छन्व होकर मिष्यात्व का पोषण 
करें, उसे नियतियाद कहा है। यदि ज्ञान स्वभाव का निर्णय करके क्मबद्धपर्याय को समझें तो हस प्रुदषार्थ से 
सिधथ्यात्व और स्वश्छन्दता छूट जावे। 


कया यह लिखना ठोक है ? 


धसराधान--जिनवाणीरूप द्वादशाग के बारहयें इष्टिवाद भंग के सूत्रनामक अर्थाधिकार में ३६३ मतों का 


पुरवंपक्षरूप से वर्णन है । इस सूत्र नामक अर्थाभ्रधिकार के अद्वासी अधिकारों में से तीसरे अधिकार में “नियतिवाद' 
एकांत मिथ्यात्वका पूर्वेपक्ष से कथन है । कहां भी है-- 


अट्टासी अहियारेसु चउणुभहि पाराणमत्य णिहूसो। 
पढ़मो. अवंधयाणं विदिधों तेरा सियाण बोद्धत्वा ॥ ७६ ॥॥ 
तदियों य णियह-पक्खे हुथदि चंउत्थों ससमयस्मि ॥ 


सूजनामक प्र्थाधिकार के अट्टासी प्रधिकारों मे से चार अधिकारों का नाम निर्देश मिलता है। उनमे 
पहुला भ्रधिकार अवबन्धकों का, दूसरा त्रेराशिकवादियों का, तीसरा नियतियाद का इसप्रकार ये तीन परमतो के 
अधिकार समझने चाहिये। चोथा अधिकार स्वसमय का प्ररूपक है| 


जिस नियतिवाद एकान्तमिथ्यात्व का कथन पूर्वपक्षरूप से तीसरे अधिकार में है, उसका स्वरूप पोस्मटसार 
आदि ग्रस्थो मे निम्नप्रकार कहा है-- 


जस्‌ जब जेण जहा जल्स व णियमेण होदि तसु तदा । 
तेणश तहा तत्त हुवे इदि वादों णिम्रविवादों हु ॥ 


जो, जिससमय, जिससे, जँसे, जिसके नियम से होता है, बहू, उससमय, उससे, तैसे, उसके होता हो है। 
ऐसा नियम से सबके मानता, वह तियतियाद एकान्तमिथ्याश्व है । 


१२४२ ) [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार! 


सोनगठ सिद्धान्त मे इस नियतिवाद एकास्तमिथ्यात्व को ही क्रमबद्धपर्याय के नाम से कहा गया है। यदि 
सोनगढवाले नियतिबाद अर्थात्‌ क्रमबद्ध-पर्याय का प्रतिपक्षी प्नियतवाद अर्थात्‌ क्रमप्रवद्धपर्याय को भी स्वीकार कर 
लेते तो एकान्तमिध्यात्व का दूषण न आता, किन्तु सोनगढवाले तो स्वंथा नियतिवाद अर्थात्‌ क्रमबद्धपर्याय को ही 
मानते हैं अतः उनकी क्रमबद्धपर्याय की मान्यता एकान्तमिध्यात्व है, क्योकि मिथ्यामतियों का बचन 'सर्वधा' कहा 
जाने से वास्तव मे भिथ्या है भौर जनों का वचन 'कथाचितु! कहा जाने से वास्तव में सम्यक है। कहा भी है-- 


परसमयाणं वयणं भिच्छ छलु होदि सन्वहा वयणा । 
जदृणा्णं पुण बयण सम्म खू कहचि वयणादो ॥ प्रवचनसार 


इसका अर्थ ऊपर लिखा जा चुका है । 


श्री कुन्दकुन्दाचाय ने 'सवब्यपयस्था सप्पड़ियबश्धा' प्र्थात्‌ स्व पदार्थ सप्रतिपक्ष उपलब्ध होते हैं।' ऐसे 
सिद्धास्त का उपदेश दिया है जंसा मुक्तपर्याय का प्रतिपक्ष ससारपर्याय है। अभव्यपर्याय का प्रतिपक्ष भव्यपर्याय है | 
ससारपर्याप के अभाव मे मुक्तपर्याय के श्रभाव का प्रसग आता है। भव्यों के अभाव मे प्रभव्यों के अ्रभाव का 
प्रसग आता है । 


“जेहि अदोीवकाले फवाजि वि तसपरिणामों ण पत्तों ते तारिसा अणंता जीवा णियमा अत्थि, अण्णहा 
संसारे भव्य जोवाणमभावावत्तोवो । ण चाभावो, तदभावे अभव्यजीवाणंवि अमावाबत्तीदो । ण घ त पि, संसारौ- 
णमभावाबत्तीदों ॥ ण चेद॑ वि, तदभावे अशंसारोणं पि अभावष्पसंगादों । संसारीणमभादे सते कथ्थ असंसारोणम- 
भावों ? बुष्चदे, त॑ जहाप्ृंसारीणमभावे सते असंसारिणो वि णत्यि, सब्बस्स सप्पडिवक्‍्खस्स उबलभण्णहाणु- 
बवत्तीदो । 

अं -- जिन्‍्होने प्रतोतकाल मे कदाचित्‌ भी जत्रसपर्याय प्राप्त नही की है वेसे अनन्त जीव नियम से हैं, 
प्रव्यथा ससार में भव्य जीवो का अभाव प्राप्त होता है, भव्यजीबों का अभाव है नहीं, वयोकि उनका अभाव होने 
पर अभव्यजीवों का भी अभाव प्राप्त होता है । अभमव्यजीवो का भी अभाव नही है, क्योकि उनका भ्रभाव होने पर 
ससारोजीबो का भी अभाव प्राप्त होता है । संसारोजीवों का भो अभाव नही है, क्योकि ससारीजीवो फा प्रभाव 
होने पर मुक्तजीबो के अभाव का प्रसग आता है। ससारी जोवो का अभाव होने पर मुक्तजीव भी नहीं हो सकते, 
बयोकि सब सप्रतिपक्ष पदार्थों की उपलब्धि अन्यथा बन नहीं सकती । 


सादिपर्याय की प्रन्निपक्षी अनादिपर्याय है। सान्तपर्याय की प्रतिपक्षी प्रततपर्याय है। सूक्ष्मपयायि की 
प्रतिपक्षी बादरपर्याय है। प्रतिपक्षीपर्याय के भ्रभाव में विवक्षितपर्याय के भी प्रभाव का प्रसग आता है। धवल 
आगम मे कहा भी है-- 


“जदि सुहुमणामकम्मं ण होज्ज, तो सुहुमजीवाणमभावों होजज । ण श्र एवं, सप्पडिबक्ध्ाभावे ब्रावरण पि 
अभावप्पसगादो । 


यदि सूक्ष्मनामकर्म न हो तो सूक्ष्मपर्यायवाले जीवो का अभाव हो जायगा, कितु ऐसा है नहीं, क्योकि 
बादरपर्याय की प्रतिपक्षी सूक्ष्मपर्याय के अभाव में बादरपर्याय बाले जीवों के अभाव का भी प्रसग झाता है । 


यदि क्रमप्रबद्धपर्याय को स्वीकार न किया जायगा तो उसके अभाव मे, उसके प्रतिपक्षरूप क्रमबद्धपर्याय 
फा भी प्रभाव हो जायगा और पर्याय का प्रभाव हो जाने पर द्रव्य का भी प्रभाव हो जायगा।॥ द्रव्य के भ्रमाव 
हो जाने पर सर्वेशृध्यवाद का प्रसय आा जायगा, कितु ऐसा है नही, क्योंकि प्रत्यक्ष से विरोध भाता है । 


व्यक्तित्थ धोर इतित्व ] [ १२४३ 


सोनगढ़ का जो सर्वथा क्रमबद्धपर्याय का सिद्धांत है वह एकॉतमिध्यात्व है, क्योंकि सोनगढ़वाले करम- 
अवद्धपर्याय को स्वीकार नहीं करते हैं । 


बुनियारतपानीकविरोधध्यंस नोबधिः । 
ह्यात्यार जीविता जोयास्लथनो धिद्धान्तपद्धति: !। 


'स्थातृकार' जिसका जीवन है जो नयसमूह के दुनिधार विरोध का नाश करनेवाली भौषधि है ऐसी जंती 
( जिनभगवान की ) सिद्धान्तवद्धति जयवन्त हो । 


शंक्ा--सोनगढ़ से प्रकाशित ज्ञान स्वभाव-शेय स्वभाव" पुस्तक के पृष्ठ २८० पर लिखा है-- 


/जिसप्रकार जीने को सोढियों क्रमवार होती हैं, उसोप्रकार जात्मा असंख्यप्रवेशों में फेला हुआ एक है। 
उसके क्षेत्र का प्रत्येक अंश सो प्रवेश है। संपूर्ण वब्य का अस्तित्व प्रवाहुकृप से एक है। उस प्रवाह के प्रश्येकलमर्य 
का झंश सो परिणाम है। उस परिणामों का प्रवाहक्रम जीने की सोढ़ियों को तरह ऋ्रमयद् है। उनका क्रम आगे 
वोछे नहीं होगा ।'! 


पृ० २९२ पर लिखा है-- द्रव्य स्वयं अपनो पर्याय को उलठा-सीधा करना स्ाहे तो महीं हो सकता ।* 


पृ० २९४ पर लिखा है-- पृ्ंपरिणाम का अभाषरूप वतंसानपरिणाम है, हसलिये पूर्ण के संस्कार 
वर्तमान में नहीं आते ओर न पूर्व का विकार वर्तसास मे आता है ।! 


प्रश्न यह है कि प्रत्येक द्रव्य की पर्यापों का कोई नियत है जो घुनिश्चित है ? 
समाधान --पर्याय दो प्रकार की हैं। एक स्वपर-सापेक्ष भौर दूसरी निरपेक्ष । 


“पजाओ दुव्ियप्पो सपरावेश्जों थ णिरवेबजों ॥ १४ ॥ [ तियमसार | जो पर्याप परनिरपेक्ष है वह 
स्वभाव पर्याय है। कहा भी है--- 


“अभ्णणिरावेब्खो जो परिणामों सो सहायपत्जाथो ॥। २८ ॥ [ नियमस्तार ] वह स्वभावपर्याय अग्रुद- 
लघुगुण मे पटस्थानपतित हानिवुरद्धि के कारण होती है। कहा भी है-- 
अगुयलहुगा अणंता, समम्ं समय समुब्भवा जे वि । 
बग्याण ते सणिया, सहावगुगपज्जया जाणथ ॥ २२॥ [ नयचक् | 


अनन्त प्रविभागप्रतिच्छेदवाले अग्रुरुलधगुण मे प्रतिसमय हानि या वृद्धिरुप पर्याय उत्पन्न होतो रहती है । 
वे द्रव्य की स्वधायगुणपर्याय कही गई हैं। 


"स्वधावगुणपर्धाया अगुरलघुकगुणवट्हानिवृद्धिरुपा: सबंद्रष्य साधारणा; । [ पं० कवा० ग।० १६ टीका ] 
भगुरुलचुगुण में घट्हानि पट्दृद्धिरूप सर्वद्रब्यों मे साधारण स्वभावशुणपर्याय है । 


इस अगुदलघुगुण मे पट्हानिदृद्धि का सुनिश्चित नियतक्तम है । जैसे झ्ंगुल के असद्यातवें भागबार अनस्तवें- 
भागवृद्धि होने पर एकबार असंझयातवें भाग बृद्धि होतो है' पुन अगुल के अससख्यातरवेमागबार पधनन्‍्तबेंभागवृद्ध 
होने पर एकबार प्रसख्यातवेंमागवृद्धि होती है | इसप्रकार पुन. पुना झसंख्यातवेसागवृद्धि होते हुए जब अ्रगुल के 
असंदयातवें भागबार प्रसख्यातवे मागवुद्धियाँ हो जातो हैं तब एकबार सब्यातवें भाग वृद्धि होती है । इध्यादि । 


१२४४ |] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार! 


अग्रुरुलचुगुण मे हानि-वृद्धि का सुनिश्चित नियतक्रम होने के कारण स्वश्नावरर्यायों का भी सुनिश्चित मियत 
क्रम है, किन्तु ससार झवस्था में क्मंपरतत्र-जीवों में उस स्वाभाविक अगुरुलघुगुण का अभाव होने के कारण कर्मो- 


दयकृत अगुरुलघुत्व है । अतः ससारी जीबो में स्वाभाविक अगुरुसघुगुण के अभाव के कारण पर्यायों का भी 
सुनिश्चित नियतक्रम नह्ठी रहा । कहा भी है-- 


“ससाराबत्याए कम्सपरतंतसम्सि तस्साभावा । [ घबल पु० ६ पृ० (८ ] 


“झनाविकर्मंतो कर्म सम्भस्थास कर्म दियकृता गुरलघुत्वम, तबत्यस्तविनिवुत्तों तु स्वधाधिकमाजिभ्ेंवति ।! 
[ राजबातिक अ० ८ सूत्र ११ बातिक १२ ] 


जीने की सीढियों का जो दुष्टान्त दिया गया है वह भी विषम है, क्योंकि जीने की सीढियाँ सदृभावरूप 
हैं विद्यमान हैं, किन्तु द्रव्य मे आयामी पर्यायों का अभाव है, वे अविद्वमान हैं। यदि प्रागामी पर्यायों का प्रायभाव 
( प्राकूं+भरभाव ) न माना जाय तो उनका उत्पाद सिद्ध नहीं हो सकता है। बयोकि सद्भाव का उत्पाद नहीं होता 
है । कहा भी है-- 


जबि दण्वे पडउजाया थि. विज्जमाणा तिरोहिदा सति । 

ता उप्पलसी बिहला पडिपिहिबे देववेशे ब्य ॥ २४३ ॥ 

सम्बाभ पज्लयाणं अविज्ञमाणाण होदि उप्पत्तो | 

फालाई-लद्वीए क्षणाइ-णिहणस्मि दस्यस्सि ॥| २४४ ॥ [स्वा, का. अ. ] 


संस्कृत टीका--'अनादिमिधने अविमश्वरे पदार्थ कालादिलब्ध्या प्रत्यक्षेत्रकालभावलाभेन उत्पत्तिर्नंषति 
उत्पादः स्थातु । किभूतानास्‌ अविद्यमानातास असतां व्रथ्ये पर्यायाणासुत्पत्तिः स्थातृ ।! 


यदि द्रव्य में पर्यायें विद्यमान होते हुए भी ढकी हुई हैं तो उनकी उत्पत्ति निष्फल है। जंसे वस्त्र से 
ढके हुए देवदत्त का वस्त्र के हट जाने पर देवद का श्राविर्भाव तो होता है, किन्तु उत्पत्ति ( उत्पाद ) नहीं होती 
है, क्योकि देवदश तो विद्यमान था ही । प्रतः मनादिनिधन द्रव्य मे बाह्य द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव आदि के मिलने 
पर द्रव्य मे अविद्यमान असतृपर्यायों की उत्पत्ति ध्र्थाव्‌ उत्पाद होता है । 


जीने की सीढियाँ विद्यमान सदरूप हैं प्रतः उनमे ऋ्रमबद्धता सभव है, किस्तु जो पर्यायें अविद्यमान-असद- 
रूप हैं घोर जिनको उत्पत्ति बाह्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावों के लाभ पर निमंर है उनमे क्रबद्धता सभव नहीं हो 
सकती है | 


यदि कहा जाय कि ज्ञान में सर्वे आगामी पर्यायें विद्यमान हैं सा ऐसा कहना भी ढीक नहीं है, वयोकति 
जो पर्यायें स्वय द्रव्य मे विद्यमान सतुरूप नही हैं वे ज्ञान मे भी विद्यमान सतृरूप नहीं हो सकती हैं, बधोकि ज्ञान 
भूतार्थ का प्रकाश करनेबाला होता है । 


“भुताधंप्रकाशक शानम्‌ । अथवा सद्भधावबिनिश्चियोपलस्भक्क ज्ञानम ।” [घबल पु. १ पृ. १४२ व १४३ ] 


झूतार्थ अर्थात्‌ सत्रूप अर्थ का प्रकाश करनेवाला ज्ञान होता है। प्रथवा सद्भाव के विनिश्चय करनेवाले 
धर्म को शान कहते हैं । 


अम्यूगनमनतिरिक्त' यवातथ्यं बिता थ विपरीतात्‌ । 
निसन्‍्देहं._ वेद यदाहुसतस्काममागसिनः || ४२।॥ [ र.रू भरा. ] 


व्यक्तित्व लौर कृतित्व ] [ १२४५ 
जो ज्ञान न्यूनतारहित, अधिकता रहित, विपरीततारहित और सम्देहरहित जैसा का तैसा जानता है, शास्त्र 


के शाता पुरुष उसको सम्यग्भान कहते हैं। अत' जो पर्यायें द्रव्य में अविद्वमान-भसतुरूप हैं वे सम्यस्श्ञान में विद्य- 
मान-सत्रूप नहीं हो सकती हैं । 


जो भावी पर्यायें द्रव्य मे प्रविद्यमान असतुरूप हैं उनमे क्रमबद्धता नही हो सकती भर्थात उनका नियत- 
क्रम नहीं हो सकता है। इस्तोलिये दृष्टिवाद प्रंग मे नियतियाद को एकान्तमिथ्यात्व कहा है। जब तक अनियति 


को भी स्वीकार नहीं किया जायगा उस समय तक नियतिवाद अथवा पर्यायों की क्रमबद्धतः में एकारत मिथ्यात्व का 
दोष दूर नहीं हो सकता है । 


+जबें. ग. 26-]-73/ण॥ & ५| सुलवानमिह 
“क़मबद्ध व नियत पर्याय” का सिद्धान्त ग्रागम विरुद्ध है 


शका--थी जयधवल टोका के आधार पर कआषापने यह लिखा ओर उसमें कि--'सर्वश अतोत-अनायतपर्पायों 
को धविद्यमात होने से उन्हे बरतमानपर्थाययुक्त द्रव्य के आधार से जानते हैं, ब्योंकि भूत-भविष्यतृपधांयों को अर्थपना 


नहीं है । इससे यह बात सिद्ध को गई हे रि सर्वक्षज्ञान मे भृत-भविध्यतृवर्यायें चू कि अभ्ावात्मक होने से तहरूप हो 
मर्थावु अभावात्मकरूप से ही ज्ञात होती हैं । 


अगर वर्तमान अर्थ के भ्रहणपुर्वक भूत-सविध्यतृपर्यायों का श्ञान होता है तो यह ज्ञान तो ऐसा हो हुआ 
ज॑से अवप्रह के प्रहणपुर्वक ईहादिकशान होते हैँ तब यहु केवलजान प्रत्यक्ष केसे माना जायगा ? 


झो जपधवला में शक्तिरूप से माना है तो शक्तिरूुप में तो उसका आकार नहीं होता है वे शक्तिकृप पर्याय 
वर्तमान में व्यक्तरूप से नहों झलक सकती हैं । 


किन्तु श्री प्रबदनसार भो थी समहावोरजों से टोका सहिल प्रकाशित हुआ है उसकी गाथा क० ३७ से लेकर 
केवलक्ञान में प्राप्त हुये हेथों का कथत इसप्रकार है कि--केदलक्ञान में अतोत-अनागत-पदार्थ वर्लेमाम को तरह 
प्रत्यक्षरूप से प्रतिभासित होते हैं, जंसे चित्नपट में चित्र प्रतिभातित होते हैं। तो चित्रवट में थिन्नों का आकार होता 
है तभी थे प्रतिभातित होते हैं इसोप्रकार केबलज्ञान में भी भुत-भावोपर्यायों का जाकार बरलेमान को भाँति झलकता 
है, किन्तु भोगपधवल के अनुसार भूत-भावीपर्यायों का आकार ही जब घना नहों फिर वे कंसे क्लकते हैं झोर थो 
प्रवलननसार के अनुसार अविशमानपवा्थ विद्यमान को तरह झलकते हैं इसका क्या मतलब है ? 


विद्यमान की तरह झलकना तो यही हो सकता है जंसे विद्यमानपदार्थ का आकार बना हुआ है भोर बह 
केवलज्ञान में झलकता है। यदि ऐसा माना जावे तो भृत-भावीपर्यायं जो अनाकाररूप से हैं वे साकाररूप से कंसे 
ज्ञात होंगी ? 


कृपया इसका ठोकप्रकार से स्पष्टीकरण करने का कष्ट करें ताकि शंका समाधान होकर हुदय स्वच्छ 
हो जाय । 


समाधान--ज० ध० पु० १ १० २२ ब २३ पर, हरी पं० केलाशबग्दजी व क्री पं० फूलचग्दशी अमारस 
ते अनुबाद करते हुए, इस प्रकार लिखा है-- 


प्रशन--यदि विनष्ट ओर अनुत्पन्नरूप से भ्रसत्पदायं में केवलज्ञान की प्रवुलि होती है तो छरविषाण मे 
भी उच्तकी प्रवृत्ति होओ ? उत्तर--नहीं, क्योकि धरविषाणल का जिसप्रकार वतंभान में ससद नहीं पाया जाता है, 


१२४६ ] [ १० रततचन्द जेन मुख्तार | 


उसीधप्रकार उसका भृतशक्ति प्रौर भविष्यतृशक्तिरूप से भी सत्त्व नहीं पाया जाता है। भर्थात ज॑ंसे वर्तमानपदा्थे 
में उसकी अतीतपर्याये, जो कि पहले हो चुकी हैं, भूतशक्तिरूप विद्यमान है प्रौर अनागतपर्यायें, जो कि भागे होने- 
बाली हैं, भविष्यतृशक्तिरूप से विद्यमान हैं, उसतरह खरविषाण--गधे के सीग यदि पहले कभी हो चुका होता तो 
शूतशक्तिरूपसे उसकी सत्ता किसी पदार्थ में विदध्मान होसी, अथवा वह आगे होनेवाला होता तो भ्विष्यत॒शक्तिरूप 
से उसकी सता किसी पदार्थ में विद्यमान रहती, किन्तु खरविषाण न तो कभी हुआ है ओर न कभी होगा। अतः 
उसमे केवलज्ञान को प्रवृत्ति नहों होती है। प्रश्न--जबकि प्र्थ मे मूतपर्यायें और भविष्यतुपर्यायें भी शक्ति रूपसे 
विज्वमान रहती हैं तो केवलवर्त॑मानपर्यायों को ही अर्थ क्यों कहा जाता है ? उत्तर--नहीं, क्योकि जो जाता जाता 
है उसे ध्थ कहते हैं! इस थ्युत्पत्ति के श्रनुसार वतंमानपर्यायों मे ही अथंपना पाया जाता है। प्रश्न--यह व्युत्पत्थ्थ 
झंनागत और अतीतपर्यायों मे भी समान है । अर्थात्‌ जिसप्रकार ऊपर कही गई व्युत्पत्ति के अनुसार वर्तमानपर्यायों 
में ग्र्यंपना पाया जाता है उसीधप्रकार अनागत झौर अतीतपर्यायों मे भो प्रथंपना सम्भव है ? उत्ततर--नही, क्योंकि 
झनागत और अतीतपर्यायों का ग्रहण वर्तमान अर्थ के ग्रद्णपूर्वंक होता है | 


झर्चात्‌ अतोत और अनागत-पर्यायें भूतर्शाक्त और भविष्यतु-शक्तिरूपसे वर्तमान अर्थ मे ही विद्यमान रहती 
हैं। अतः उनका ग्रहण वरतंमानअर्थ के ग्रहण-पूर्वक ही हो सकता है, इसलिये उन्हे अर्थ यह सज्ञा नहीं दी जा सकती 
है। ध्थवा केवलज्ञान आत्मा भौर अर्थ से झ्ृतिरिक्त किसी इन्द्रियादिक सहायक की अपेक्षासे रहित है, इसलिये भी 
बहु केवल बअ्र्यात्‌ भ्रतहाय है। इसप्रकार केवल मर्थात्‌ असहाय जो ज्ञान है उसे केवलज्ञान समझता चाहिये ।/' 


“हह्टप्रहुणस्य बतंमानाथंप्रहण पूर्वकत्वातु ।”” अर्थात्‌ अनागत और प्रतीतपर्यायों का ग्रहण वर्तमान अर्थ 
के प्रहणपूर्वक होता है। इस वाक्य मे पूर्वंका अर्थ निमित्त या कारण है, क्योकि वतंमानपर्याय बिना भूत शक्तिरूप 
भूतपर्यायों का भौर भाविशक्तिरूप भविष्यतृपर्यायों का ग्रहण नहीं हो सकता है ॥ कहा भी है-- 


“वृर्ब सिम कारणमित्यमर्थास्तरभ्‌ ।” [ स० सि० १२० ] 


“अविपुण्य॑ सूद, सदिगाऐेण बिणा सुदणाशुप्प्तीए अश्युवलंभादों ।/ [ ज० ध० पु० १ पृ० २४ ] 


इनका भाव ऊपर कहा जा जुका है | भुत धौर भविष्यतपर्यायें अविद्यमान हैं, ऐसा क्री स्वासिकातिकेय 
ने भी कहा है-- 


जदि दवख्ते पल्जाया थि विज्ञमाणा तिरोहिया संति । 
ता उत्पलोी वजिहला पशिपिहिदे देवरसे ध्य ॥ २४३॥ 


सल्कृत टोका--अथ सांख्यादय: एवं धदन्ति । |रग्ये भोवावियदार्थ सर्व पर्यापाः घिरोहिता' आध्छादिता: 
विद्यमाना: सन्ति, त एवं जायस्ते उत्पच्चन्ते, सर्व सर्वत्र विद्यते, इति तस्मतं समुत्पाश द्ृषयति । द्रथ्ये जीवपुद्चभाजाबि- 
बस्तुति पर्याया तरनारकाबविदुद्ध्यादय: स्कन्धादयः परिणामा विद्यमाता: सहरूपा: अध्तिकूपाः तिरोहिता। अन्तज्नोता 
अभ्राहुपृं ता: सम्ति विद्यश्ते यवि येतृ तहि पर्यायाणामुत्पक्तिः उत्पाद? लिष्पलि: घिफला तित्फला निरयंका भवति। 
पटपिहिते वेबबे इब, यथा वस्त्राष्छाविते देयवत्ते तस्य देवबतत्व वस्तें उत्पक्िय घटते यथा तथा सर्व नरनाशक- 
बुदृष्मादव: पदार्था: प्रकृतो लीना; तहि मंगुल्यप्रे हल्तिशतयूथं कब थे जायते इति दृषणसहभाबात्‌ अविद्यमानाः 
बर्याया: जापगते ॥। २४३ ॥। 


ब्यक्तित्व और कतित्व ] [ १२४७ 
सब्बाण पज्जवाणं अविज्ञमाणाण होबि उच्पत्ती । 
कालाई लदीए. अणाइ-जणिहणस्सि._ दव्वस्सि ॥ २४४ ॥॥ 


संस्कृत टीका--सबददां पर्यापा्णां नरनाश्काविपुद्गलाबीना दव्ये जीवाविवस्तुनि | किभूते ? अनाविनिधने 
अधिनश्वरे पदार्थ कालादिलस्ध्या व्रध्यक्षे,्रफालभवभायलाभेन सत्पत्तिभंबति उत्पाद. स्माह्‌ । कि भूतानाम्‌ ? अविद्य- 


मानानाम्‌ असत्ता द्रध्ये पर्यायाणामुस्पत्तिः स्थातृ । यथा विश्वसाने भृद्त्॒व्ये घटोत्पस्युखितकाले पुम्भकारादों सत्येव 
घटादय: पर्याया जायन्ते तथा ॥ २४४ ॥ 


स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षा मे उपयुक्त दो गाधाओं तथा उन पर संरकृत टीका के द्वारा यह बतलाया गया है 

कि जैसे वस्त्र से ढका हुआ देवदत्त प्रथवा पर्दे के पीछे बेठा हुआ देवदत्त वस्त्र या पर्दे के हटते ही प्रकट हो जाता है 

यदि उसीध्रकार द्रव्य में पर्याय विद्यमान होते हुए भी ढकी हुई हैं तो उत्पाद अर्थात्‌ पर्याप की उत्पत्ति निष्फल है, 

क्योकि परदे के पोछे जिसप्रकार देवदत्त पहिले से ही विद्यमान था, इसीतरह साध्यमतानुसार यदि द्रव्य मे पर्याय 

पहले से ही विद्यमान है ग्रौर पीछे प्रकट हो जाती है तो उसकी उत्पत्ति कहना उचित नहीं है। उत्पत्ति तो अविद्य- 
मान की ही होती है। अतः प्रविनश्कैर अनादिनिधन द्रव्य मे द्रव्य-क्षेत्रकाल-मव भौर भाव के मिलने पर द्रव्य में 
प्रविधमान अर्थात्‌ असतृपर्याय की उत्पत्ति होती है। उचित काल तथा कुम्हार प्रादि के द्वारा ही विद्यमान मिट्टी में 
असत्रूप घट आदि पर्याय को उत्पत्ति होती है। मिट्टी के पिंड घट, शिकोरा, गिनास आदि पर्यायें शक्तिरूप से हैं 
अर्थात्‌ मिट्टी के पिड़ मे घट शिकोरा गिलासआदिरूप परिणमन करने की नानाशक्तियाँ विद्यमान हैं। बतेमानपर्याय 
सहित द्रव्य और उसमे पडी हुई नावाशक्तियाँ ही सम्यग्ज्ञान का विषय हो सकती हैं। भ्रविद्यमानपर्याय प्रर्थात्‌ 
असत्रूप पयोग का विद्यमान या सत्रूपसे ग्रहण नहीं हो सकता है। जो ज्ञान अविद्यमान को विद्यमानरूपसे, 
पसह्‌ को सत॒रूपसे जानता है वह सम्यसज्षान नहीं हो सकता है, क्योकि जेंसा पदाे था दंसा नहीं थाना, अभ्यथा 
जाना है । 


“सहभुवो गुणा: ऋमबर्तिनः पर्यायाः ।” [ अआलापपद्धति ] 


सदा साथ में शहनेवाले गुण हैँ और क्रम-क्रम से होनेवाली पर्यायें है। पर्याय के इस लक्षण से भी स्पष्ट 
है कि द्रव्य में भूत धौर भाविपयाँयें विद्यमानरूप से या सदुमावशप से तहों रहती हैं । भूतपर्यायों का प्रष्वसाभाव 
है और भाविषययायों का प्रागभाव है। इसप्रकार द्रव्य मे भूत भौर भावि दोनो पर्यायों का अभाव है। इस वस्तु- 
स्थिति को ध्यान में रखते हुए प्रवचनक्षार की गाथाप्नों का भ्र्थ करना भाहिये । 


तक्‍कासिगेव सब्ये सदसव्भुवा हि. पज्जया ताति। 
बटहूते ते गाए... विसेसदोी बवभ्वजादोण ॥ ३१७ ॥ [ प्रवश्शनसाश | 


उन समस्त द्रव्यों की सदूभूत और असदभूत सर्वेपर्यायें, वर्तमानपर्याय के समान, विशेषरूप से ज्ञान में 
बतेंती हैं । 


इस गाया में भ्री कुम्दकुन्दाचार् ने दो प्रकार की पर्यायों का उल्लेख किया है। (१) सदभूत श्र्धात्‌ 
बतेमानपर्याय, (२) असदभूतपर्यायें प्र्धात्‌ भूत व भाविषयाँयें । ये दोनों प्रकार की पर्यायें, बर्तमानपर्याव के समान, 
ज्ञान में वर्तती हैं। अर्थात्‌ असदुभूतपर्थायों के लिये वर्तमानपर्याथ को उपसा दो है। उपमा और उपमेय भे एकदेश 
सइश्षता होती है, संबंधा सदृशता नहीं होती । यदि सबंधा सदुशता हो जाय तो उपमा और उषभेव ऐसे दो भेद 
नहीं हो सकते हैं । 


१२४८ ] [ १० रसनचन्द जैन मुख्तार । 


जिसप्रकार वर्तमानपर्याथ को, इन्द्रिय आदि की सहायता के बिना, केवलज्ञान जानता है, उसोप्रकार 
इृन्द्रिय आदि की सहायता के बिना प्रसदु भूतपर्यायों को भी जानता है। इतनी सश्शता की अपेक्षा 'तबकालिगेव 
बतंमानपर्याय “इव शब्द का प्रयोग किया है। किन्तु इसका यह अर्थ नही है कि वेबलज्ञान ( सम्यरज्ञान ) जिस- 
प्रकार वर्तमानपर्याय को सदभूतरूपसे जानता है, उसी प्रकार असदृभूत ( भूत-भावि ) पर्यायोको भी सदृभूतरूपसे 
जानता है। यदि ऐसा प्रथें किया जायगा तो बह ज्ञान सम्यग्जश्ञान नहीं रहेगा, क्योकि जैसा पदार्थ है उसको बेसा 
ही जाने वह शान सम्यसशान होता है। कहा भी है-- 


अन्युनसनतिरिक्त, याय्यातष्यं बिना जे विपरीतातु | 
निःसंदेह वेद यदाहुस्तक्ल्लानमायधिनः | ४२॥ [ २० क# क्रा० ] 


जो न्यूनतारहित प्रधिकतारहित विपरीततारहित और सन्देहरहित जंसा का तंसा जानता है वह सम्यग्ज्ञान 
है, ऐसा शास्त्रों के श्ञाता पुरुष कहते हैं । 


प्रवद्नसतार गाथा ३७ की ठीका मे भो अमृतच॒ग्त्राघार्य ने भी पर्यायो के छह विशेषण दिये हैं (१) जितने 
तीनकाल के समय हैं उतनी ही प्रत्येक द्रव्य की पर्याय हैं, (२) वे पर्यायें क्रमसे उत्पन्न होती हैं, (३) वे पर्यायें 
सदभूत-असदूभूत के भेद से दो प्रकार की हैं, (४) बे दोनोप्रकार की पर्यायें अत्यन्त मिश्चित हैं (५) किन्तु विशेष 
( भिश्न-भिन्न ) लक्षण को धारण किये हुये हैं, (६) वर्तमानपर्याय इब ( के समान ) एक समय में हो ज्ञानमन्दिर मे 
स्थिति को प्राप्त होती है अर्थात्‌ जानी जातो हैं । 


प्रथम विशेषण है--“जितने तीनकाल के समय हैं, उतनी ही प्रत्येक द्रव्य की पर्यायें हैं। तीनकाल 
धर्धात्‌ भूत-वर्त मान-भावि-काल के समय हैं प्रस्येक ब्रव्य की उतनी पर्यायें हैं। भूतकाल के समय अनादि-सानन्‍्त 
हैं अतः भूतकाल की पर्यायें भी अनादि-सान्त हैं । केवलशान भी भूतकाल की पर्यायों को प्रनादि-सान्तरूप से 
जानता है, क्योकि केवली ने भूतकाल के भ्रनादित्व का उपदेश दिया है। भूतकाल की पर्यायों को प्रबाहरूप से 
अनादिरूप जानना ही सर्व भृूतपर्यायों को जानना है। भूतकाल को या भूतपर्यायो को सादिख्प जानना तो प्रन्यथा 
जानना है। वर्तेमानकाल सादि-सान्त है अतः वर्तमानपर्याय भी सादि-सान्त है। भाविकाल सादि अनन्त है भरता 
झाविपयायें भी सादि-अननन्‍्त हैं। केवलज्ञान भी भाविपर्यायों को सादि-अनन्तरूप से जानता है। यदि साम्तरूप 
जाने तो प्रन्यथा जानना हो जावे | 


दूसरा विशेषण है-वे पर्यायें से उत्पन्न होती हैं” धर्थात्‌ जिसप्रकार समस्तगुण एकद्रव्य मे एकसाथ 
रहते हैं उसीप्रकार समस्तपर्यायें या एकप्ते अधिक द्वव्यपर्यायें एकसाथ एक द्रव्य में नहों रहती हैं। उन पर्यायों में से 
पूर्वे-पूर्व पर्याय व्यय ( नष्ट ) होतो रहती है ओर उत्तर-उत्तर पर्याय उत्पन्न होती रहती है । एक द्रव्य मे एक- 
समय में एक ही द्रव्यपर्याप रहती है| केवलज्ञान भी पर्यायों को इसीप्रकार जानता है | 


तीसरा विशेषण है---“वे पर्यायें सदूभूत व असद्भूत के भेद से दो प्रकार की हैं। अर्थात वर्तमानपर्याय 
सदुभूत है और भूत व भाविपयायिें असदूभूत हैं । 


चौथा विशेषण है--सदभृत पर्याय और असदुभूतपयर्यिं अत्यन्त मिश्चित हैं ।” बरतें मानपर्याय, जो सदभूत 
हैं, उस बतेमानपर्याय में हो भ्रसद्भूत-भूतपर्यायें भूतशक्तिरूपसे पड़ी हुई हैं और असदुभूतभाविपययायें भी भ्रविष्यत्‌- 
शक्तिझपसे उस वबतंमानपर्याय में पड़ी हुई हैं। एक ही सदमूत वतंमानपर्याय में असदभूतपर्याये शत्तिरूप से होने के 
कारण सदुभूतपर्याय और असदभूतपर्यायों को भ्रत्यन्त मिश्रित कहा है । 


ड्यक्तित्व और कछतित्व ] [ १२४९ 

पाँचवाँ विशेषण है--“वे सदभृत और प्रसदभूतपयायिं बिशेष लक्षण को धर्थात्‌ भिन्न-भिन्न लक्षण को 
भारण किये हुए हैं।” अर्थात्‌ वर्त मानपर्याय सद भूत होने से व्यक्लक्षण को घारण किये हुए है। भूत व भाषिपयायें 
प्रसदभूव होने से शक्तिलक्षण को धारण किये हुए हैं । 


छठा विशेषण है---/बतेमान पर्यायबत्‌ एकसमय में ही ज्ञानमन्दिर में स्थिति को प्राप्स होती है ।” जित- 
प्रकार इनच्द्रियांदि की सहायता बिता सदुभूत वर्तमानपर्याय श्ञानमन्दिर में स्थिति को प्राप्त होती हैं, उसीध्रकार 
इन्द्रियादि की सहायताबिता भूत और माविभसद॒भूतपर्यायें भी, जो कि बलेंमानपर्याय मे भूतशक्तिरूप ध्लौर भविष्यत्‌ 
शक्तिरूप में पडी हुई हैं, बतंमानपर्याय के साथ-साथ ज्ञानमन्दिर में स्थिति फो प्राप्त होती हैं। 'इब' शब्द से यह 
भी स्पष्ट हो जाता है कि सद॒भूतपर्याय असदुभूत नही होजाती या प्रसदभूतपर्यायें सदभूत नहीं हो जाती हैं। जो 
पर्याय जिसरूप है वह उसीझूप रहतो है ओर वे पर्याय अपने-अपने स्वरूप से ही शानमस्दिर से स्थिति को प्राप्त 
होती हैं भनन्‍्पस्थरूप से नहीं । 


सदभूत और बसदभूतपर्यायों का शानमन्दिर मे स्थिति को प्राप्त होना अयूक्त नहीं है, उसके लिये भरी 
अमृतचण्ाचाय ने तीन दृष्टाल्त दिये हैं (१) छप्मस्थ का ज्ञान, (२) चित्रपट (३) आलेड्याकार । 


(१) छप्तस्थ प्पने स्मृतिरूप परोक्षज्ञान के द्वारा असद्भूत भूतपर्यायों के प्राकारों का वितवत कर सकता 
है अथवा अनुमान परेक्षज्ञान के द्वारा भूत तथा भाविपयायों के श्राकार चितवन कर सकता है। क्‍या केवलज्ञान भी 
इसीप्रकार चितवन द्वारा भूत और भावि प्रसद्भृतपर्यायों को जानता है ? केबलशान निविकरूप पधौर सकलप्रत्यक्ष 
है। छह्मस्थ का मति-श्लतज्ञान सविकल्प और परोक्ष है। कहा भी है-- 


“सविकल्प सातस तथ्यतुविधम, सतिथ तावधिमन.पर्ययक्पम्‌ । निविकल्पं॑ सनोरहितं केवललानमिति 
प्रभागसस्‍्य व्युस्पक्ति। ।” [ आालापपद्चति ] 


मत्ति, श्रुत, अवधि, मनापर्यय में चारो ज्ञान सविकल्प हैं जोर केवल-ज्ञात निविकल्प है । 


जिसप्रकार केवलशानियों के सुख को समभाने के लिये यह कहा जाता है कि समस्त छप्नस्थजीवों के तीन 
काल के सुल्ध को एकत्रित कर लिया जाय, वह सुख जितना हो उससे भी अनन्तगुणा सुख एकक्षण में केवलश्ञानी को 
है। छप्मस्थ का सुल इन्द्रियजनित है भोर केवलज्ञानियों का सुख अन्तीर्दधिय है। दोनों सुखों की जाति भिन्न है। 
इृश्ट्रियजनित वास्तव में सुख नहीं सुखाभास है | इसीप्रकार छद्मस्थ का ज्ञान क्षायोपशमिक है सविकल्प है, किस्‍्तु 
केवलक्ञान क्षायिक है भौर तिविकल्प है। दोनों की जाति भिन्न है। क्षायिक-निर्विकल्पकेवलशान भूत धशौर भाषि 
असद भूतपर्यायों को जानता है, इसको समझते के लिये सविकल्प क्षायोपशमिकनज्ञान का इष्टास्त विया है। दोनों के 
जानने में महान्‌ अम्तर है| 


वुसरा रृष्टास्त चित्रपट का दिया गया है। चित्रपट मूर्तीक है, जड़ है उसपर चित्र इन सकता है। कया 
अमूर्तिक चंतन्‍्यमयों ज्ञान पर भी चित्र अर्थात्‌ शेय का आकार बनता है ? मूलाराधता में निम्नप्रकार कहा है-- 


“विजधाकरपरिणतिरात्मनों यदि स्याद्र परसगन्धस्परश च्रात्मकतास्थात्तवा ज-अरसमस्यमगंधंअध्यत्त जेदजा- 
शुजमसह ४ इत्यतेस विरोध! । विदद्धाद सोलपीतादिपरिणामों सेकन्न युज्यते । एकशा लाकारहव संयेदमप्रसंगाच । 
बाहास्पेकतीलाविविशानगतमपरं । 


यदि ज्ञान विषय ( शेय ) के आकार से परिणमेगा तो वह स्पर्श, रस, गंध, वर्णात्मक होगा, ऐसी अवस्था 
हो जाते पर, समयततार में जो यह कहा गया है कि 'आात्मा ध्रस है, प्रूप है, भ्रमंध है, ध्स्पर्ण है, भ्रमूतिक है, 


१२५० ] [ ९० रतनचाद जैन मुख्तार! 


घशब्द है, चेततागुणयुक्त है' उससे विरोध हो जायगा ॥ तथा एकपदार्थ में विरुद्ध ऐसे नील व पीत परिणाम नही रह 
सकते हैं। एकसमय मे दो झाकारों के अनुभव का प्रसग आवेगा धर्थाव्‌ एक बाहापदार्थ ( शेय ) का आकार और 
दूसरा ज्ञाताकार ऐसे दो आकारो के सवेदन का प्रसंग भावेगा । 


खित्रपट पर जो चित्र है वह चित्रपट की वर्तमानपर्याय है उसको देखकर परोक्षरूपसइशप्रत्यभिज्ञान के 
द्वारा उस जैसे भ्राकारवाली प्न्यपर्याय का ज्ञान हो जाता है। केवलज्ञान सदृशप्रत्य भिज्ञानरूप नहीं है। प्रत्यभिज्ञान 
इन्द्रियजनित क्षायोपशमिकज्ञासत है और केवलज्ञान प्रतीन्द्रिय क्षाथिकज्ञान है। दोनो ज्ञानों में मदह्दान अन्तर है। 


क्ेवलज्ञान अतद मूतरूप भूत झौर भाविपर्यायों को जानता है, मात्र इतना समझाने के लिये चित्रपट का दृष्टान्त 
दिया गया है । 


तीसरा दृष्टान्त प्रालेख्थाकार का है। वतंमानकप ध्ालेख्याकार वर्तमान है, किन्तु नष्ट भौर प्ननुत्पस्त 
घालेख्याकार तो वर्तमान नहीं है। वर्तमान आलेख्याकार को देखकर सदुशता के कारण उस प्राक़ारवाली अन्य 
पर्यायों के मात्र आकार का प्रत्यभिज्ञान हो सकता है। प्रत्यभिज्ञान केवलज्ञानरूप नहीं है। वर्तंमानपर्याय को 
देखकर भूतशक्तिरूप से भूतपर्याय का और मविष्यलृशत्तिरूप से भाविपर्याय का ज्ञान हो सकता है, क्योकि वर्तेमान- 
पर्याय में उस्प्रकार की शक्तियाँ पडी हुई हैं + 


प्रब्शनसार गाया ३८ इसंप्रकार है-- 


जे ऐेव हि सजावा जे खहू णट्टठा भवोय पण्जाया। 
ते होंति असब्युदा पज्लाया णाण पर्चवखा ॥ पे८॥। 


अध--जो पर्याये वास्तव में उत्पन्न नहीं हुई हैं तथा जो पर्यायें वास्तव में उत्पन्न होकर नष्ट हो गई हैं वे 
झसद्भूतपयायें हैं। वे पर्याये ज्ञान मे प्रत्यक्ष होती हैं अर्थात्‌ ज्ञान उनको प्रत्यक्षरूप से जानता है । 


प्रत्यक्ष जानता है भर्थात्‌ इन्द्रियभादि को सहायता के बिना जानता है । 


संस्कृत टीका में जो 'सदुभूता एवं भवन्ति' वाक्य है उसका अर्थ होता है कि वे व्यक्तरूप से अस॒द भूतपर्यायें 
शक्तिरूप से सदभूत दी हैं। यदि शक्तिक्षप से भा सदृभूत न हो तो प्नुकूल सामग्री मिलने पर भी उनकी व्यक्तता 
नही हो सकती है ज॑से रेत मे घटपर्याथरूप परिणमन करने की शक्ति नहीं है, कुम्मकार आदि अनुकूल सामग्री मिल 
जाने पर भी रेत मे घटपर्याय व्यक्त नहीं हो सकती है । यदि मृतिकापिण्ड मे भाविधटपर्याय का व्यक्तरूप से सदू- 
झाव मान सिया जाय तो कुम्भकार को धटानुकूल व्यापार करने की कोई प्रावश्यकता न रहेगी। तथा एक ही 
समय में पिण्डरूप भौर धटरूप दो द्रव्यपर्यायों के सदभाव का प्रसग आ जायगा ओर 'क्रमवतिनः पर्याया:' इस खार्ष॑ 
जाकय से विरोध आ जायगा। 


प्रवद्नसार गाथा ३९ इस प्रकार है-- 


जदि पर्चक्मजाय पर्जायं पल इयं ज णजाणस्स । 
ण हुनवि वा त णाणं बिव्श सिहि के परूबिति | ३९ || 


अधं--जो अनुत्पन्नपर्यायें अर्थात्‌ भाविपययाय तथा नष्टपर्यायें तथा भूतपर्यायें केवलज्ञान के प्रस्यक्ष न हो 
अर्थात्‌ केवलशान उन पर्यायों को प्रत्यक्षरूप से न जाने तो वह ज्ञान दिव्य है ऐसा कौत कहेगा ? 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२५१ 
जो ज्ञान इन्द्रियों को सहायता से जागता है वह दिव्यज्ञान नहीं हो सकता। कैयलक्ञान दिव्यज्ञान है 


इसीलिये यह कहा गया है कि वह केवलज्ञान प्रत्यक्ष जानता है अर्थात्‌ इन्द्रिय आदि की सहायता के बिना 
जानता है । 


यदि भूत भ्रौर भावि को भी सदुभावरूव माना जाय तो निष्न दोष प्राते हैं-- 


कार्य-ग्रव्यसनादि स्यथास्प्रशशभावस्य निह॒वे । 
प्रध्वंसस्यथ व्‌ धर्मस्थ प्रच्यवेषनग्तर्ता ब्रजेतु ।१० ॥ [ वेशागम ] 


अधे - प्रागभाव का आलाप होते पर कार्य रूप द्रव्य के अनादि दो जाने का प्रसंग आता है तथा भ्रध्वंसूप 
धमं का ( प्रध्वसाभाव का ) अभाव होने पर वह प्रतन्‍्तता ( भ्रविनश्वरता ) को प्राप्त हो जायगा । 


विशेषाप - कार्य के उत्पन्न होने के पूर्व में जो उसकाये की अविद्यमानता है, उसे प्रागभाव ( प्राक्‌ + 
प्रभाव ) कहा जाता है । इस अभाव को न मानने पर घटपटादि काये ( पर्यायें ) भ्रपने स्वरूपलाम ( उत्पत्ति ) 
के पूर्व मे भी विद्यमान ( सदृभाव ) हो रहना चाहिये । इसप्रकार प्रागभाव ( प्राकू+ अभाव ) के अभाव में 
घटादि कार्यों ( पर्यायो ) के अनादि हो जाने का अनिष्ट प्रसंग आता है । कार्य ( पर्याय ) के विनाश का नाम 
प्रध्यसाभाव ( प्रध्वंस+ प्रभाव ) है। इस अभाव को स्वीकार न करने पर चूकि घटादि कार्यों ( पर्यायों ) का 
उत्पन्न होने के पश्चात्‌ कभी विनाश तो होगा ही नही, भ्रतएवं उन [ पर्थाय्रों ) के श्रनन्त ( अन्तरदित ) हो जाने 
का प्रसग आता है, परस्तु ऐसा सम्भव नहीं है, क्योंकि घटादि पर्याय-विशेषों का प्रपती उत्पत्ति के पूर्व में प्रौर 
विनाश के पश्चातू उन-उन आकार विशेषों मे अवस्थान देखा नहीं जाता । [ घ० पु० १५ पृ० २९ ] 


इस श्लोक से यह स्पष्ट हो जाता है कि द्रव्य में भूनपर्यायी ( श्लौर भविष्यत्पर्यायों का सदभाव नहीं 
होता । तब केवली प्रसदभूत को जान भी कंसे सकते ? )* 


-ए ग. |/8-3-73/ चन्टनपल गांधी 
“क्रमबद्ध-नियतपर्याय” सिद्धान्त श्रागम से प्रतिकूल है । 
द्रव्य को भाविपर्याय नियत ( निश्चित ) नहों होती । 


शंका- श्लोकवातिक पु० ४ पृ० ७४ पर तथा सर्वायंस्िद्धि आवि प्रंथों में केवली को तिकालश पाना 
गया है सो किसप्रफार ? 


समाधान--मात्र केवलज्ञान ही नहीं, किन्तु प्रत्येकज्ञान त्रेकालज्ञ है, कर्योकि ज्ञान का लक्षण निम्नप्रकार 
कहा गया है-- 


जाणह तिकाल सहिए, दत्थ-गुशे-पश्कए ये बहु भेए । 
पर्यरख ज परोक्‍जे अशेण, णाऐे सि ज ्थेति। ९१९ ५ [घ. पु. १ पु. १४४] 


जिसके हारा जीव त्रिकालविवयक समस्त द्व्य, उनके गुण धौर उनको अनेकप्रकार को पर्यायों को प्रत्यक्ष 
( इम्द्रियादि की सहायता के बिना ) और परोक्ष ( इश्दियादि की सहायता से ) जाने बह ज्ञान है । 


१. कोष्ठकस्थोड्यं पाठ: समाधातुः अग्यलेखत्थ भावानुमारेण अंलग्मीकृत; । स0 


१२५२ | [ पं० श्तनचन्द जन मुख्तार! 


मिथ्यादर्शन शोर सम्पस्दर्शन की सहचरता के कारण ज्ञानके भी मिथ्याज्ञान भौर सम्यगस्शान ऐसे दो भेद 
हो गये हैं। सम्यरक्ञान का लक्षण बतलाते हुए श्ली समंतभद्राजाय ने कहा है-- 


अन्युनममतिरिक्त' याधातब्यं, बिना च बविपरीतातु | 
निःसन्वेहूं बेव यदाठुस्तकशानमागमिनः ।। ४२ ।! [ र. क. भा. ] 


जो न्यूनतारहित, भधिकतारहित, विपरीततारहित भौर सदेहरहित तथा जैसा का तैसा जानता है बह 
सम्यग्ज्ञान है । 


सबंशदेव केवलीभमगवान ने द्रव्य का लक्षण सत्‌, उत्पाद-वब्यय-प्रौथ्य तथा गुण, पर्यायवाला कहा है | 


वब्ब॑ सललक्यशणय, उत्पाद्यय धुक्ससंशुरां । 
गुणपक्जयासय या, जं त॑ भण्णति सब्वध्ह्‌ ॥ १० ॥ [ पंचासत्तिकाय ] 


सर्वशदेव ने द्रध्य को सत लक्षणवाला, उत्पाद व्यय प्रोव्य से संयुक्त अथवा जो गुण-पर्यापों को आश्रय 
आधारस्वरूप कहा है। इसीप्रकार मोक्षशास्त्र मे भी कहा गया है-- 


संस्कृत दीकता--पुर्वंभावज विनाश: समुच्छेव:' 


“पद्द्व्यलक्षणम ॥ २६ ॥। 
उत्पावष्ययप्रोग्ययुक्त छत्‌ ॥ ३० ॥। 
गुणपर्ययव हृद्वव्यम्‌ ॥ हे८ ॥” [ मोक्षशास्त्र ] 


एवं भावमभाव॑ सावाभाव॑ अभावभशाव स । 
गुणपश्जयेहि सहिदो, ससरणमाणों कुणवि जीवो ॥ २१ ॥ 


थी अमृत था।चायंकृत टोका-- 


सतो वेयाबिपर्यायस्योष्छेवसारभसाणस्य भाषाभावक तु श्वभुपपावितं । तश्येव चासतः पुमभंनुत्यादिपर्याय- 
स्थोत्वादमारसमाणस्या भावभाव कतु स्वमप्रिहितं |” 


एबं सदो विणासों अस्दो, जीवस्स होइ उप्पादों | 
इवि जिणवरेंहि भणियदं, अण्णोण्णविश्द्धमविरुद्ध ॥ ५४ ॥ [ पचास्तिकाय ] 


इसप्रकार केवली भगवान जिनेन्द्रदेव ने यह कहा कि पर्यायाधिकनय से सत््‌पर्याय का विनाश होता है भौर 
असतुपर्याय का उत्पाद होता है, द्रव्याथिकतय से द्रव्य का न उत्पाद है और न थ्यय है क्योकि द्रव्याथिकनय की 
बवेक्षा द्रव्य नित्य है भौर पर्यायाथिक की अपेक्षा अनित्य है। भ्रतः द्रव्य नित्यानित्यात्मक है । 


कुछ की ऐसी मान्यता है कि असतृपर्याय का उत्पाद नहीं होता और न सतृपर्याव का व्यय होता है ऐसी 
मान्यतावाले जैनधर्मं ध्र्थात्‌ अहूँत के मतसे बाह्य है, बयों कि, यदि पर्याय का अपने उत्पाद से पूर्व उस पर्यायक्रप से 
सद्भाव था तो वह घट व शब्दादि पर्याय अनादि ठहरती है, सो है नहीं । यदि विवक्षितपर्याय का उस पर्यायरुप से 
विनाश न माना जाय तो घट व शब्द आदि पर्याय के भविनाशिताका प्रसंग आता है सो है नहीं, क्योंकि घट व 
शब्द आदि पर्याय का घटरूप से तथा शन्दरूप से विनाश पाया जाता है। कहा भी है-- 


व्यक्तित्व और कतित्व ] [ १२५३ 
कार्य द्व्यववादि,. स्यात्यागभावस्थ मिह॒वे। 

प्रध्यलस्थ न धर्मत्य, प्रच्यवेधनन्तता श्रजेत्‌ ॥ [ अध्टप्हुल्नो ० ९७ ] 

इसका भाव ऊपर कहा जा चुका है । 


यदि सासश्यमतावलम्बी की तरह द्रव्य में मतीत अनागतवरतंमान सबपर्पायों का सझ्भाव मान लिया जाय 
तो व्यय व उत्पाद कहना निरथंक हो जायगा । उत्पाद-व्यय के अभाव मे दरथ्य के अभाव का प्रसंग प्रा जायगा, 
क्योकि लक्षण के अभाव में लक्ष्य का सद्भाव नहीं हो सकता । अतः प्रविद्यमानपर्याय का उत्पाद होता है, विद्यमान 
पर्याय तो पहले से ही विद्यमान थी उसका उत्पाद सभव नहीं है, थी स्वामिकातिकेय आश्ार्य ने कहा भी है-- 


जदि दण्वे पत्जाथा वि, बिज्जमाणा तिरोहिदा घति । 

ता उप्पक्ती बिहला पड़िपिहिदे, वेवदरों ब्य॥ २४३॥ 

सव्बाण पज्जयाणं, अधिजजममाणाण होवि उच्यसो । 

कालाई लड्ीए अणाइणिहणम्सि_ दथ्वस्मि ॥ २४४ ॥। [स्था का. अ. ] 


इन प्राधंवाक्यों से यह सिद्ध हो जाता है कि अतीत व प्रनागतपर्यायें अनादिनिधन द्रव्यमे बतंमानपर्याय के 
समान विद्यमान, सदरूप या अत्तित्वरूप से नही है । किन्तु वर्तमानपर्यायमहित अनादिनिधन द्रव्य थे शक्तिरूप से 
पडी हुई हैं। शक्ति कौ व्यक्ति तिमित्तानुसार होती है। श्रो कुस्वकुन्वाचार्य ने कहा भी है-- 


रागो. पसत्थभूरों, वत्यथविसेसेण फलदि बियरोद । 
णाणाधुमिगदाणिह,. ब्रोजाणिय सह्सकालम्हि ॥ २५५॥ [ प्रबखमसार ] 


छीजयसेनाचार्य कृत टीका-- 'नानाभूभिगतानीहु घोजानि इत सरपकाले धात्यनिष्प्तिकाल इध जधाद- 
मध्यमोत्कृष्ट भुसिवशेन तासयेव ब्ोजामि भिन्नमिशन्नफलं प्रयरुछन्ति ।/ 


श्रोअ्रमृतचन्व्राया यकृत सऋकृत टोका-- यर्धक्थामपि बोलानां भूभिवंपरीत्यान्िष्पत्तिबपरोत्य तथेकस्यापि 
प्रशस्वरागलक्षणस्य शुभोपयोगस्य पात्रबंपरीतपास्फलबंपरोत्प, कारण विशेषाल्कायंविशेषस्पावश्य भा विश्वातृ । 


एक ही बीज होने पर भी नानाभूमियों के कारण उसहे फल में विभिन्नता धरा जाती है। उत्तमभूमि में 
उस बीज से उत्तमफल उत्पन्न होगा, मध्यमभूमि मे उसी बीज से मण्यमफल उत्पन्न होगा, जघन्यभूमि में उसी 
बीज से जधन्यफलरूप पर्याय उत्पन्न होगी । बजर खराब भूमि मे वही बीज खराब हो जायगा, उससे कोई फल 
उत्पन्न नहीं होगा, क्योंकि निभित्तकारण की विशेषता से पर्यायरूप कार्य मे विशेषता होना अवश्यभावी है । 


इस इृष्टान्त से यह स्पष्ट हो जाता है कि एक ही बीज प्रथवा पदार्थ मे नाना-ताना झामामी पर्यायरूप 
परिणमन करने की शक्ति है । वह बीज या पदार्थ किस पर्यायरूर परिणमन करेगा यह निश्चित नहीं है क्योकि 
यह भूमि आदि निर्मित्तकारणों पर निर्भर है। इसी बात को दूमरे दृष्टास्त द्वारा प्रबंधनसार की टीका में सिद्ध 
किया गया है-- 


“यथास्विध्ंबोगाज्जलस्थ शोतलगुगविनाशोभवति तथा व्यावहारिक जनसंतर्गात्‌ लथतत्य संयमगुणविवाशों 
सबवतोति शाटबा तपोधन: कर्सा समगुर्थ गुणात्षिकं वा तवोधसमाध्यति तवाहय तपोधनस्पथ यथा शोतलभाजनसहित- 
शीतल जलत्य शोतलगुणरक्षा भवति तथा सभगुणसंत्तर्गात्‌ भुधरक्षा भवति । पथा च तस्वंव भलस्य कपू रशदोंरावि 


१२५४ ] [ पं० रतनचन्द जैस मुख्तार! 


शीतलाइध्यलिक्षेप झृते सति शीललगुणबुद्धिसंवति तथा लिश्चयव्यवहारर्त्नज्ञयगुणाधिकसंसर्गा श्गुणवृद्धि भंबतीति 
सुज्ार्थः ।! 


जिसप्रकार अग्नि के निमित्त से जल को शीतलगुण नष्ट हो जाता है, उसीधप्रकार लौकिकजन के संस से 
सम्रमी का सयमगुण नष्ट हो जाता है। यदि उसी जल को शीतल भाजन में मकान के शीतल कौने में रख दिया 
जाय तो उस जलका शीतलगुण ज्यो का त्यो बना रहता है। यदि उसी जल को मकान के कौने में कपूर प्रादि 
शीतल पदार्थ निशक्षिप्त करके रख दिया जाये तो जल के शोतलगुण मे वृद्धि हो जायगी । 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि एक ही जल में उद्शारूप, ज्यों का त्यो शोतलरूप तथा अधिक शीतल- 
हूप परिणमन करने की शक्ति है। यह निश्चित नहीं कि इन तीनपर्यायों मे से कौनसी पर्यायरूप जल का प्रागामी 
परिणमन होगा । जिसप्रकार के पदा्े का ससगं हो जायगा वसा ही जल का प्रागामी परिणमन हो जायगा । 


इन दोनो दुष्टान्तों से स्पप्ट हो जाता है कि बीज व जलादि पदार्थों की ध्लाग्रामी पर्याय निश्चित नहों है, 
जैसा कारण मिलेगा वेसी पर्याय उत्पन्न हो जाथगी, ऐसा जिनेन्द्र भगवान का उपदेश है जिसको श्री कुम्वकुन्दाचार्य 
ने प्रवयमसार गाथा २५५ व २७० मे लिपिबद्ध किया है। इतना ही नहीं, यदि आगामी शक्तिरूप पर्याय के 
अनुकूल दाह्मसामग्री न भिले तो बह शक्तिरूप पर्याय उत्पन्न नहीं होगी । 


रो अकलकदेव ने कहा भी है--''स्वपर-प्रत्यपा उत्पादविगमों येषा से स्वपरप्रत्यपोत्पाइबिंगमाः | के 
पुनस्ते ? पर्थायाः: । द्रब्यक्षेत्रकालभावलक्षणो बाह्य: प्रत्ययः परः प्रश्ययः तस्सितु सत्यपि स्वयभततपरिणामोई्थों मे 
पर्यावान्तरम्‌ आास्कन्दर्सि इति । तत्सगर्थः स्वश्य॒ प्रत्यप:। तावुभो संभूष भावानाम्‌ उत्पावजिगमयोहूँतु भवतः 
लाग्यतरापाये कुशुलस्थमाथा--प्यमानोदकस्थघोटकमाथवत्‌ु । 


स्व और पर कारणों से होनेवाली उत्पाद और व्ययरूप पर्यायें हैं। द्रव्य, क्षेत्र काल और भावरूप बाहाय- 
प्रत्यय हैं अर्थात्‌ परकारण हैं । तथा उसरूप परिणमत करने की ध्पनी शक्ति स्वकारण है। बाह्य कारणों के रहने 
पर भी यदि उस पर्यायरूप परिणमन्र करने की शक्ति न हो तो वहू पर्याय उत्पन्न नही होगी । यदि उस पर्यायरूप 
परिणमन करने की अपने में शक्ति हो, किन्तु उस पर्याय के अनुकूल बाह्मद्रव्य, क्षेत्र काल, भाव न हो तो वह 
पर्याय उत्पन्न नही होगी । स्व और पर दोनो कारणों के मिलने पर ही पर्याय उत्पन्न होती है, किसी एक कारण के 
अभाव मे पर्याय उत्पन्न नहीं होती । जैसे पकने की शक्ति रखनेव/ला उड़द यदि बोरे मे पड़ा हुप्रा है तो शक्ति होते 
हुए भी पकनेरूप पर्याय उत्पन्न नहीं होगी, क्योकि बटलोई प्रादि बाह्य ( पर ) कारणों का अभाव है। न पकने- 
वाले उद्द को यदि बटलोई में उबलते हुए पानी मे भी डाल दिया जाय तो भी पकनेरूप पर्याय उत्पन्न नहीं होगी, 
बयोकि स्वशक्ति का अभाव है इससे स्पष्ट है कि शक्तिरूप पर्याय का उत्पाद होता निश्चित नही है | 


जब केवली भगवान ने यह उपदेश दिया है कि द्वव्य में क्रागामी पर्याय असत्‌-अविद्यमान, प्रागभाव और 
अनिश्चितरूप से है, तन यह कहना कि वे बलो भगवान आगामी पर्याय को सत्‌, विद्यमान, सदभाव व निश्चितरूप 
से जानते हैं; क्या केवली प्वर्णोवाद नहीं है ? केवलीभगवान जिसरूप से पदार्थ, पर्याय, गुण को जानते हैं, कया 
उमकप से उपदेश नहीं देते प्र्थात्‌ दया फेवली भ्रन्यथावादी हैं ? 


कैयली भगवान तीनोंकाल की पर्मायों को जानते हैं, किस्तु जो पर्याय जिसरूप से है, उसरूप से जानते हैं 
और उसीरूप से उसका उपदेश दिया है। जो पर्याप सदरूप विज्ञमान है उनको उसरूप से जानते हैं भौर उसीरुप 
से उपदेश दिया है। जो पर्याय असदरूप हैं अविद्यमान हैं, प्रागभाथ, प्रध्यंताभावरूप हैं उनको असत, अविश्वमान 


व्यक्तित्व और कृतिस्व ] [ १२५१५ 


और प्रागभाव-प्रध्वसाभावरूप से जानते हैं, भ्रन्यथा नहीं जातते क्योकि वे सम्यरक्षानी हैं, और ते प्रस्यया उपदेश 
दिया है, क्योकि वे वोतराग-सर्वज्ञ हैं । 


सर्वे आचार्यों ने केवलज्ञानी को त्रिकालश कहा है, किन्तु किसी भी आचायं ते उनको अन्यथा श्ञाता या 
प्रन्यथावादी नहीं कहा है । 


बसतु, भ्रविद्यमान, प्रागभाव, प्रध्वंसाभावरूप पर्यायों को उसीहूर से जानने से स्वंशता को हानि भी 
नद्दी होती है। जेसे कि असस्यात को असंख्यातरूप और अनन्त को स्‍्तन्तरूप जानने में सर्वक्षतां को हाति नहीं 
होती, क्योंकि सर्वेज्ञ अन्यथा ज्ञाता नहीं हैं। थे तो यथाथे ज्ञाता हैं । 


यथाअनन्तमनन्ताश्मनो पलसमानस्य न सवशत्य होएते तथा असंसयेफ्ससंध्येय/रमनाधवदुष्यमानस्य भात्ति 
सर्वशत्वहानि: । न हि अस्यथाधवल्थित मर्धभन्‍्यथा वेसि सबंशों ययायंशत्वात्‌ ।”” [ राजवातिक ] इसका भाव ऊपर 
था चुका है । 


>णे ग 6-3-75/ | न्रारबसन्रा 
सनःपर्यय ज्ञानो भुत मविष्य को कंसे जानता है ? 


शंका-- क्या सन-पर्ययज्ञानो जो कि हुमारे ८-९ भव जानता है तथा उन आठ भवों सें एक भव यदि 
लोडान्तत्य नियोद का है तो क्या उस भव को मनः पर्ययज्ञानी नहों जानता ? यदि नहों तो जधन्य से ८-९ भव 
विपुलमति सन:पर्यपज्ञानों जानता है, यह बात गलत ठहुरतों है। तथा 'हाँ' कहा जाता है तो ''विचार्ममाण पवार्ष 
पन:पर्यय को प्रभा से अवष्टव्घ क्षेत्र के भोतर हो तो जाता जायगा” ( घबना १३३४४ ) यह उपदेश गलत 
ठहुरता है। क्ृपथा स्पष्ट करें । 


समाधान--भतः पर्य यज्ञानी ७-८ भव जानता है इसके द्वारा काल का ज्ञान कराया गया है। इतने काल 
के अन्दर वर्तत करने वाले द्रव्यों को जानता है। जिनका प्रागभाव या प्रध्वसाभाव है उस अ्रभावात्मक भवों को 
मनःपर्ययज्ञानी केसे जान सकता है ? वतंमान पर्याय का ही द्रव्य के साथ ताद(त्म्यप्म्बन्ध है न कि भूत या भावों 
पर्यायों का। वर्तमानपर्याय में जो भूतपर्यायें या भावीपर्यायें शक्तिरूप से विद्यमान हैं वे पर्यायें झ्क्तिर्प से जानी जा 
सकती हैं । श्रुतश्ञात सविकल्प है प्रतः वह नेगमनय से निमित्तज्ञानादि द्वारा अपत्‌ पर्यायों को भी जान लेता है; 
जैसे-एक बीज है, यदि उसे उत्तममूमि मे बो दिया जाबे तो उत्तम फल लगेगा और जपघन्यभूमि मे बो दिया जाए 
तो जधन्यफल लगेगा। अतः उस बीज की पर्याय निम्ित्ताधोन होने के कारण अनिश्चित है उसको मनःपर्ययज्ञानो 
किस झूप से जातेगा ? गाथा का शब्दार्थ भिन्नप्रकार का होता है ओर परमार्थ भिन्न प्रकार का होता है। घबसल 
पुस्तक ७ में चक्षुदर्शन के प्रकरण में यहू स्पष्ट किया है । 


पत्र -3-80/ | ण. ला. जोन, भीण्डर 


११५६ ] [ ९० रतनचन्द जेन मुख्तार । 


के “नियतिवाद का कालकृट ईश्वरबाद से भी भयंकर है । ईश्वरबाद में इतना अवकाश है 
कि यदि ईहबर को भक्ति की जाय तो ईश्वर के विधान में हेरफेर हो जाता है। ईश्वर भ्ो हमारे 
सत्कर्म और दुष्कर्मों के अनुसार ही फल का विधान करता है। पर नियतिवाद अभेद्य है, आर्य यह 
है कि इसे अनम्त पुरुषाथ का ताम दिया जाता है। यह कालकृट कुल्दकुन्द, अध्यात्म, सर्वज्ष, सम्य- 
रदर्शन और धर्म की शक्कर में लपेट कर दिया जाता है। ईश्वरवादी साँप के जहुर का एक उपाय 
( ईएवर ) तो है पर इस नियतिवाद कालकुट का, इस भीषण दृष्टिबिध का कोई उपाय नहीं, क्योंकि 
हर एक हव्य की हुए समय की पर्याय नियत है ।” 


--तस्याधंदृत्ति भूमिका पृ० ४८ से ५०; प्रो* महेताकुमार लेन त्थायाचाय॑ 
कक हैः 


है जिस समय जो पर्यायें आने वाली हैं, उनमे फेर-बदल नहीं हो सकृता।” इसे मैं उनकी 
( कानजी स्वासी की ) भ्रमदुद्धि का परिशाम मानता हूँ।” 
हशिशिचटट टकरा चन्णक 


<- पर्षायें भमबड़ भी होती हैं ओर भक्रमबद़ भी १० १६; १० बंशोधर शास्त्री, व्याक्र णाथ्राय 


के के हैः 


ह क्रमबद्ध पर्याय का प्रचार करना, मिध्यात्व का प्रचार करना है, हसमे सम्देह तहीं |” 


-- ऋमबढ़ पर्याय समीक्षा १० १४१; १० भोतोचस्त कोठारो, व्याक्रणात्रार्य 


जैन न्याय 
प्रनेकान्‍्त श्रौर स्पाह्माद 


पझ्रनेकास्त का स्वरूप एवं मियतिबाद 


शंका-- अनेकान्त में अतेक' का अर्थ 'अहुत' और “अन्त” का अर्थ धर्म है। जो वस्तु में अनेकधर्स 
स्वीकार करता है वह सम्पकअनेर्ांत हृष्टिवाला है और जो अपनी इच्छानुसार एक या दो धर्मों शो स्थोकार क्श्ता 
है अर्थात्‌ वस्तु से बहुतधर्मों को स्वीकार नहीं करता, यह एकान्तमिथ्याहष्ठि है। ऐसा ही गोम्मट्सार कर्मकांड में 
एकान्तमिश्यात्थ के ३६३ भेदों को दिखाते हुए कहा है जो (१) स्वभाववाद (२) आत्मवाद (३) ईश्थरजाबद (४) 
कासवाद (५) संयोगवाद (६) पुरुवा्थंवाद (७) नियतिवाद (८) वेबवाव; हसन आठवादों सें से अपनों दचि के 
अनुसार एक या दो वादों को तो स्वीकार करे और अन्य का नि्ेध करे तो वहू एकान्तमिध्याहृष्टि है। यदि ऐसा 
न माना जावे तो जेनागम के सभी तत्वों को सिश्यात्व का प्रसंग आ जायगा, क्योंकि 'गोग्मटसार” में उक्तस्थल 
पर मात्र “नियति' को नहीं, किन्तु स्वप्नाव' 'पुरुधार्थ' सप्तभग” “नवपदार्थ' 'साततस्व” सभी को मिश्यात्व 
कहा है । देखो ब्र० जिनेन्द्रकुमार का लेख १९-७-६२ का जेनसन्देश । 'अनेकास्त' में कोई भी ऐसा शब्द नहीं 
जिसका अर्थ 'जिरोधी' हो सके । फिर वो विरोधी धर्मों को अनेकान्त केसे कहते हो ? 'सत्य' तो एक ही होता है; 
दो हो ही महीं सकते । ऐसा भी है और ऐसा भी; इसप्रकार बस्तु-स्वरूप है ही महीं । ज॑से वस्तु 'नित्य' भी है 
'अनित्य' भी है, ऐसा वस्तुस्वरूप तहीं है। वह तो संशयजादी है ! ढिग्तु बस्तु नित्य है, अभित्य नहीं है, ऐसा 
घस्तुस्वरूप है और यही अनेकान्त है । 


समाधान- यहाँ पर 'ग्रनेकान्त' पद का शब्दार्थ नही ग्रहण करना चाहिये, किन्तु ग्रागम में जो म्र्थ 
प्राचीन महानग्राचार्यों ने किया है वह श्रर्थ ग्रहण करना चाहिये। श्री समयसार के परिशिष्ट से भी अमृतचस्द्राचार्य 
ने कहा है 'स्याद्वाद समस्त वस्तुओं के स्वरूप को सिद्ध करनेवाला भ्रहत सर्वशञ का एक प्रस्खलित शासन है। वह, 
सर्ववस्तु श्रनेकान्तात्मक है, इसप्रकार उपदेश करता है, क्योकि समस्त वस्तु अनेकान्त स्वभावदाली है। श्रनेकान्त 
का ऐसा स्वरूप है, जो वस्तु ततू है वही भ्रतत है, जो एक है वही भ्ननेक है, जो सत्‌ है वही झसत्‌ है, जो नित्य है 
वही प्रनित्य है। इसप्रकार एक वस्तु मे परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों का प्रकाशित होना भ्रनेकान्त है ।' 


प्रमाणदृष्टि से द्रव्य भ्रनेकातात्मक जात्यन्तर को प्राप्त एकरूप है ज. घ. पु. १ पृ. ५५ )। द्रव्य स सर्वथा 
नित्य है भौर न सर्वथा प्रनित्य है, किन्तु जात्यन्तररूप नित्यानित्यात्मक है। सर्वथा नित्यवाद के पक्ष से जीव का 
सुस्त भर दु.ख से सम्बन्ध नहीं बन सकता । तथा सर्वथा प्रनित्यवाद के पक्ष मे भी सुख भौर दु ख की कत्पना नही 
बन सकती । चू कि वस्तु को स्व था नित्य झथवा सर्वथा भ्रनित्य मानने पर बन्ध ध्ादि के कारणरूप योग भौर 





१, हुह्दुक्ड-संप्णोओ झंधवड़े ण णजिव्वतास्यवर्नाम्म | एब्ंकृछेदीस वि सुश्दक्लविधप्पण्रमबुत्त ॥ 
(ण. ध. पु. १ पु १४६ तथा स॒ त १॥१६ ) 
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कबाय नहीं बन सकते हैं तथा योग और कषाय के न मानने पर वस्तु सबंथा नित्य श्रथवा सर्वथा ग्रनित्य नहीं बन 
सकती है। इसलिये केवल प्रपने-अपने पक्ष से प्रतिबद्ध ये सभी नय मिथ्यादुष्टि है। परन्तु यदि ये सभी नय परस्पर 
सापेक्ष हो तो समीचीनपने को प्राप्त होते है" । 


शास्त्रीजी ने जो, वस्तु नित्य है, भ्रनित्य नही है ऐसा श्रनेकान्त बताया वह तो “नित्य” एकान्त है । 
शास्त्रीजी ने तो 'भनित्य' का निषैध किया है। 'झनित्य' की स्वीकारता किये बिना अ्रनेकान्त का स्वरूप नहीं बन 
सकता । जिस प्रकार 'अ्रस्ति' वस्तु का धर्म है उसी प्रकार “नित्य! भी वस्तु का धर्म है। 'अस्ति' का प्रतिपक्षी 
'नास्ति” धर्म भी अस्ति के साथ वस्तु मे पाया जाता है। उसी प्रकार “नित्य के प्रतिपक्षी नित्य! धर्म का वस्तु 
में होना श्रवश्यभावी है । वस्तु नित्यानित्यात्मक है अथवा द्रव्याधिकाय से वस्तु नित्य है श्रौर पर्यावाधिकनय से 
कसतु प्रनित्य है', यह प्रनेकान्त है। यदि भिन्न-भिन्ननयों की श्रपेक्षा के बिना वस्तु को नित्य भी श्रौर प्ननित्य भी 
कहा जाता तो सम्यगनेकान्त न रहकर सशय की कोटि मे प्राजाता । भिन्न-भिन्ननयों की प्रपेक्षा वस्तु ऐसी भी है 
और ऐसी भी है; कहने मे कोई बाघा नहीं। जैसे एक ही देवदत्त-तामक पुरुष प्रपने पुत्र यज्दत्त की भ्रपेक्षा पिता 
है भ्रौर भपने पिता रामदत्त की भपेक्षा पुत्र है। प्रत यज्ञदत्तनामक पुरुष पिता भी है और पुत्र भी है, ऐसा कहने में 
कोई बाधा नही है | जो ज्ञानों है वे तो यथार्थ ममभ जाते है, किन्तु जो झज्ञानी है उनको तो भअनेकान्त' सशय 
रूप दिखलाई देता है । 


गोस्मटसारकर्मकाण्ड से गाथा ८७६ से गाथा ८८९ तक इन १४ गाथाओं मे ग्रृहीतमिथ्यात्व के ३६३ 
ज्षेदों का कथन है। उन मिथ्पादृष्टियो की जीव आदि नवपदार्थों श्रथवा जीवादि साततन्वों में से प्रत्येक के विषय 
मे किस-क्सप्रकार एकान्‍्त मान्यता है तथा भ्रस्ति-नास्ति आदि सातभग में से प्रत्येक के विषय में किसप्रकार 
की अज्ञानता है तथा देव-राजा आदि के सम्बन्ध मे किसप्रकार वेनयिक-मिथ्यात्व है, इन सबका कथन है। गाथा 
८९० एकान्तपौरुषवाद, गाथा ८९१ में एकान्तदेववाद, गाथा ८९२ मे एकान्तसयोगवाद भ्ौर गाथा ८९३ में 
एकान्तलोकबाद का कथन है । 


यदि शास्त्रीजी ने या मेरें परम मित्र श्री ब् जिनेन्द्रकुमार पातीपत ने ध्यानपूर्वक गोम्मटसार कर्काण्ड के 
उक्त प्रकरण को पढ़कर समभने का प्रयत्न किया होता तो वे कभी यह लिखने का साहस न करते कि गोम्मटसार 
में 'नवपदार्थ', 'सप्ततत्त्व', 'सप्तभग' को मिथ्यात्व कहा है । श्री १०८ नेमिचन्द्रतिद्वान्तचक्रवर्ती महान श्राचार्य के 
सम्बन्ध में हम जैमे तुच्छ प्राणियों को इसप्रकार के शब्दों का प्रयोग शोभा नही देता । 


गोस्सटसारकर्मकाण्ड गाथा ८७७ में जीवादि नवपदार्थों मे प्रत्येक पदार्थ के भ्रस्तित्व के सम्बन्ध में 'काल- 
वाद', 'ईश्वरवाद', 'अ्रात्मवाद', 'नियतिवाद' 'स्वभाववाद' इन पाँचों वादों मे से प्रत्येक वादवाले स्वत ” 'परत 
“नित्यपने' 'प्रनित्यपने' से एकान्त मिथ्याकल्पना करते है। इसका कथन है। क्‍या इस गाथा में नवपदार्थों को 
मिथ्या कहा है या तवपदार्थों के अस्तित्व के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न १८० एकान्त मान्यताञों को मिथ्या कहा है । 


इन पाँचवादों मे से एकवाद 'नियतिवाद' भी है जिसका स्वरूप गाथा ८८रे में कहा है। इस “नियति- 
बाद' ( जिसको वर्तमान में 'क्रमबद्ध पर्याय” से कहा जाता है ) को भी एकान्तमिथ्यात्व कहा है। एकान्तमिथ्यात्व 
कहने का अभिष्राय यह है कि वह 'नियतिवाद' अपने प्रतिपक्षी विरोधी 'भ्रतियतिवाद' की श्रपेक्षा नहीं रखता। 
निलिनिभकिलकिकिल कक न ना ४७७८" 


१. ठम्हा भिच्छादिट्ठी सथध्वे वि णया सपक्डपट्डिबद्धा । अण्णोण्णणिरिप्तया उण लहतिसम्मततसबशावं ॥ 
(ण. थ. पु १ पृ, ९४६ ) 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२५९ 
अनियति” निरपेक्ष सर्वथा 'नियति' एकान्तमिथ्यात्व है, किन्तु सं थानियति न मानकर यदि 'स्थात्‌ू-नियति' 'स्थाल- 
झनियति' माना जावे तो “नियति' अपने विरोधी 'अनियति' की सापेक्षता के कारण 'सम्यकनियति' है। 


यदि “नियति” के विरोधी धर्म झनियति' को तो स्वीकार न करें, किन्तु नियति के साथ “कालनय' 
'इंश्वरतय” 'स्वभावनय' आ्रादि श्रनेक नयो को स्वीकार करें तो भी मिथ्याएकान्त का दूषण दूर नहीं होगा, क्योकि 
एक ही पदार्थ में दो विरुद्धधर्मों को स्वीकार करना अनेकान्त है न कि श्रनेकधर्मों को स्वीकार करना श्रनेकान्त है । 
इसीप्रकार अनियति' भी यदि 'नियति' से निरपेक्ष है तो वह भी मिथ्याण्कान्त है। इसीप्रकार 'कालनय' “झकाल- 
तय! “ईश्वरनय' 'अनीश्वरनय' 'स्वभावनय' 'प्रस्वभावनय' 'पुरुषार्थ नय' देवनय' भ्रादि परस्पर विरुद्ध दो नयो को 
सापेक्षता की दृष्टि में श्रम्यक्‌ कहे हैं भ्ौर निरपेक्षता की दृष्टि मे मिथ्याएकात कहा है। उपयुक्त परस्परविरुद्ध दो 
नयो का कथन प्रवचनसार परिशिष्ट मे हैँ, वहाँ से जान लेना । जैनसिद्धान्त का मूल तत्त्व सम्पगनेकान्त हैं, उसको 
'नियतिनिरपेक्ष भ्रतियति इत्यादि' से तो बाधा भ्राती है, किन्तु 'तियतिसापेक्ष अनियति' से बाधा नहीं होती, 

अपितु पुष्टि होती है । 
>>. १ 6-42-6 /५| डी. एल, ब्ाइढी 


(३) प्रनेकान्त का स्वरूय व सप्त भंगी 
(२) सम्पगेकान्त व मिथ्येक्षास्त का स्वरूप 
(३) दो भ्रौर दो चार होते हैं; स्वथा ऐसा कहना मूल है 


शंका वस्तु को अर्थात्‌ व्रब्य को “नित्य और अतित्य” ऐसा कहा जाता है, किन्तु इस दोनो में एक हो 
सत्य होगा, और अन्य केबल आरोप मात्र होगा, जो असधत्य होगा। इन वोनों में “नित्य” सत्य है, क्योंकि द्रब्पा- 
घिक अर्थात्‌ निश्वयनय का विवय है। 'अभित्य' कहता असत्य है, क्योंकि पर्यायाथिक अर्थात्‌ व्यवहारसय का विषय 
है । सममसार सें भरी निश्वपनय को भूतार्थ और व्यवहारतय को अभूतार्थ कहा है । जैसे वो ओर दो ४ ही होते 
हैं, '५/ या अम्य संख्यारूप नहीं होते, क्योंकि किसी भी प्रश्यन का ठोक-ठोक् उत्तर एक ही होता है, दो नहों होते; 
इसीप्रकार वस्तुस्वरूप क्या है इसका ठीक-ठीक उत्तर एक यही होगा कि 'चस्तु नित्य ही है, अनित्य नहों है! । 
“नित्य भी है', अनित्य भी है' ऐसे दो उसर ठीक-ठीक नहीं हो सकते, यह तो संदेहात्मक उत्तर है। यदि यह कहा 
जावे कि हस उत्तर से ( वस्तु नित्य ही है, अनित्य नहीं है ) एकांतमिथ्यास्थ का पोषण होता है और अनेकान्त का 
खंडन होता है, सो भी बात नहीं है, क्योंकि “नित्य है! इससे 'अस्ति” धर्म को स्वीकार किया गया है, 'अनित्य नहों' 
इससे “'मास्ति' धर्म को स्वीकार करने से अस्तिनास्तिरूप अनेकान्त को स्वीकार किया गया अथवा “जस्तुस्वरूप 
लिल्‍्प ही है' यह सम्यगेकान्त है। यदि सम्यगेकास्त को स्वीकार न किया जावेगा तो “बस्तुस्वरूप अनेकान्तात्मक 
ही है ऐसा एकास्त आ जायगा। 


समाधान-- शकाकार ने इस शका मे मात्र भ्रपनी एक मान्यता रकक्‍ब्ी है जिसको युक्ति व दुष्टान्त के बल 
पर सिद्ध करने का प्रयत्न भी किया है किन्तु 'ग्रनेकान्त' तथा 'सम्यगेकान्त' का यथार्थस्वरूप ने समभने के कारण 
झापकी ऐसी एक प्लमात्मक मान्यता होगई है । 


शी समयसार प्रम्थ के स्थाह्रादाधिकार मे कहा है--स्थाद्राद सब वस्तु के साधनेवाला एक निर्बाध 
अहेत्सवश का शासन हूँ, वह स्याद्राद सब वस्तुओं को अनेकांतात्मक कहता है, क्योंकि सभी पदार्थों का अनेकधर्म- 
रूप स्वभाव है। वस्तु को ज्ञानमात्रपने भ्रनेकांत का ऐसा स्वरूप है कि 'जो वस्तु सत्स्वरूप है, वही वस्तु अ्रसत्स्‍व- 
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रूप हैँ, जो वस्तु नित्यस्वरूप है ढही वस्तु प्रनित्यस्वरूप हैं, इसग्रकार एकबस्तु मे वस्तुपने का निष्पादन करनेवाली 
परस्पर दो विरुद्ध शक्ति का प्रकाशन '“ग्रनेकान्त' है ।' 


भरी समयसार ग्रन्थ में दी हुई भ्रनेकान्त की व्याख्या ग्रनुमार 'जो वस्तु नित्यस्वरूप हैं वही वल्त्‌ प्रनित्य- 
स्वरूप हैं अर्थात्‌ वस्तु नित्य भी है भनित्य भी हूँ ।! ऐसा कहना होगा । “बस्तू नित्य ही है, प्रनित्य नही इसमे तो 
मात्र “नित्य' धर्म को तो स्वीकार किया गया है श्रौर उसके विरोधीधम '“अनित्य' का निषेध करने से एकान्त- 
मिथ्यात्व का दोष ञ्रा जाता है । 


“वस्तु नित्य है! इस वाक्य में वस्तु के “नित्य! धर्म का कथन किया गया है, 'भ्रस्ति” धर्म का कथन नहीं 
किया गया । श्रनेकान्त के लिये “नित्य! धर्म के विरोधी “प्रनित्य” धर्म को स्वीकार करना ही होगा। वस्तु स्थादू- 
नित्य है, स्थाइग्रनित्य है, स्थाद्नित्यानित्य है, स्थाद्वक्तव्य है, स्पादनित्यावक्तव्य है, स्थादनित्यानित्यवक्तव्य है, 
स्पादूनित्यानित्यअवक्तव्य है, इसप्रकार “नित्य' धर्म की प्पेक्षा स्थाद्वाद सप्तभगी बन जातो है । 


“वस्तु भस्ति है' इस वाक्य मे “अ्रस्ति' धर्म की विवक्षा है। 'भ्रस्ति' का विरोधी 'नास्ति' है । अ्रनेकान्त 
के लिये वस्तु भ्रस्ति भी है नास्ति भी है', ऐसा स्वीकार करना होगा। अ्रस्तिधर्म की अपेक्षा से भी सप्तभगी बन 
जाती है। प्रत्येकबस्तु मे भ्रतन्तधर्म है झौर प्रत्येक्म भ्रपने विरोधीधर्म को लिये हुए वस्तु मे रहता है। ऐसा 
प्रनेकान्‍्तात्मक वस्तु स्वभाव है जो जैनधर्म का मूल सिद्धात है । 


वस्तुस्वरूप स्वंथा अ्नेकान्तात्मक हो ऐसा भी नही है क्योकि 'अनेकात' भी 'भ्रनेकातरूप है। प्रमाण की 
प्रपेक्षा प्रनेकान्तरूप है भौर भ्रपितनय की श्रपेक्षा एकातरूप है। ( ज. ध. पु. १ प्र. २०७ ) श्री जयसेनाचार्य ने 
प्रवचयनसार की टीका के अन्त में भी कहा है-- परस्पर सापेक्षानेकनये: प्रमीयमाणं व्यवक्तियमाणं क्रमेण सेवकस्व- 
स्राव विवक्षितेकधर्सब्धापकत्वादेकस्वभाव॑ भवति । तदेव जीवद्रध्य प्रमाखेन प्रमीयमाणं मेजकस्वभावानामनेकधर्माणां 
धुगपद्ध्यापक्चित पटववनेकस्वभाव भवति ।” अर्थात्‌-परस्पर सापेक्षनयों की श्रपेक्षा क्रम से विवक्षित एक-एक 
धर्म को घारण करने से एकस्वभाववाला है गौर प्रमाण से युगपदनेकधर्म धारण करने से अनेक स्वभाववाला है। 
इसप्रकार 'झ्रनेकान्त' मे एकान्त का दोष नही गझ्राता । 


यदि विवक्षितनय अपने विरोधीनय की अपेक्षा रखता है, भले ही वह विरोधीनय गौण हो, तो वह सुनय 
है । यदि वह नय परस्पर मापेक्ष नही है तो वह कुनय है। सुनय का विषय सम्धंगेकान्त है, क्योंकि वह श्रपने 
विरुद्धधर्म की भ्रपेक्षा रखता है। बिना पभ्रपेक्षा के सवंथा एकान्त कहना सम्यगेकान्त न होकर मिथ्याएकान्त है। 


कहा भी है--सम्धगेकातो हेतुविशेषसामध्यपिक्ष: प्रभाणप्ररूपितार्थेकदेशादेश:। एकात्मावधारणेन अन्याशेषनिरा- 
करण-प्रवणप्रणिधिमिथ्यैकान्त: । ( रा. वा. अ. १ सू. ६ वा. ६ ) 


शका--क्या व्यवहारतय असत्याय है ? 


समाधान-:द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों ही नय अपने-झ्रपने विषयभूत एकध्र्म को सुख्यता से वस्तु 
का बोध प्र्थात्‌ ज्ञान कराते है। कहा भी है--प्रमाणनयैरधिगम' ।” ( त. सू. प्र. अ. सू. ६ ) 'जिसप्रकार प्रमाण 
से वस्तु का बोध होता है उसीप्रकार नयवाक्यों से भी वस्तु का बोध होता है।' (ज. ध. पु. १ पृ. २०९ )। 
सभी नय प्रपने-अपने विषय का कथन करने में समीचीन है श्रोर दूसरे लयो का निराकरण करने मे मूढ है ग्रत. 
अनेकान्त के ज्ञाता पुरुष 'यह नय सच्चा श्रौर यह नय झूठा है' इसप्रकार का विभाग नही करते । 


( जे. ध. पु. १ पृ. २४७ ) 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२६१ 

वस्तु का लक्षण 'सत्‌' है श्रौर 'सत्‌' उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक होता है ( ते. सृ. अ. ५ झूत्र २९-३० )। 
इसमे से ध्रौव्य का ( जो द्रव्यायिकनय का विषय है ) वस्तु के साथ त्रेकालिक तादात्म्थसबंध है, क्योकि यह वस्तु 
की स्ंग्रवस्था्रो मे तादात्म्यरूप से व्याप्त होकर रहता है। पर्यायाथिकनय का विषय, उत्पादव्ययात्मक पर्यायका 
वस्तु के साथ कथचित्‌ तादात्म्यसबध है, क्योकि वह वस्तु की मात्र एक ग्रवस्या में तादात्म्यरूप से व्याप्त होकर 
रहती है सर्वश्रवस्था में व्याप्त होकर नही रहती । द्रव्याथिक भ्रथवा निश्चयनय का विषयशूत 'प्रौव्य! प्रर्थात्‌ 
'सामान्य' का वस्तु के साथ त्रंकालिक तादात्म्यसम्बन्ध होने से वह ब्रैकालिक सत्यार्थ है ब्र्थात्‌ त्रैकालिक रहनेवाला 
है । पर्यायाथिक श्रथवा व्यवहारतय का विषयभूत पर्याय श्र्थात्‌ (विशेष! का वस्त्‌ के साथ कथचित्‌ तादात्म 
सम्बन्ध होने से अ्सत्यार्थ, ( कथचित्‌ सत्यार्थ है ) भ्र्थात्‌ हमेणा रहने वाला नही है। यहाँ पर 'असत्याथें' मे अर 
का तिषैधात्मक प्रर्थ नहीं ग्रहण करना चाहिये किन्तु 'ईषत” अर्थ मे ग्रहण करना चाहिये ( रा. वा. अ. ८ सू. ९ 
वा. ३ )। इस दृष्टि से समयसार गाथा ११ में व्यवहारनय को पुताय प्रोरि निश्चयनय को भूतार्थ कहा है। 
स. सा. गाया ६१ की टीका तथा प्र. सा. गाथा ८ के स्वाध्याय से समझ मे झाजाता है। श्रत इस विषय को 
समभने के लिये उक्त गाथाग्रो का श्रध्ययन अवश्य करना चाहिये । 


वस्तु का स्वरूप क्या है ? अनेकान्त' इसका यह एक सत्य उत्तर है। अ्न्वयधर्म श्लौर व्यतिरेकधम के 
तादात्म्यरूप होने से 'अनेकान्त” जात्यन्तररूप है ( ज. ध. पु० १ पृ० २५६ )। जीव भ्रनेकान्तात्मक है, जात्यान्तर- 
भाव को प्राप्त है ( ज० घ० पु० १ पृ० ५५ )। 

शकाकार ने 'दो और दो चार' का दृष्टान्त देकर एकान्‍्त को भिद्ध करने का प्रयत्न किया है, किन्तु यह 
हृष्टान्त भी एकान्त को भिद्ध करने में प्रसमर्थ है। दो श्रौर दो जोडने की झ्पेक्षा भ्रथवा गुणा की श्रपेक्षा चार 
होते है, किन्तु स्वंथा 'दो श्रौर दो” चार” नही होते, क्योकि घटाने की अपेक्षा 'दो' झ्लौर दो” शून्य होता है 
ग्रथवा 'दो' और “दो” परस्पर मिलने की श्रपेक्षा ( २२ ) बाईस हो जाते है, भाग की अपेक्षा 'दो' और दो 
एक हो जाता है । भरत 'दो' और 'दो' को सवंथा चार कहना बडी भारी भूल है । 


“बस्तु नित्य है' यह सत्य है, वस्तु श्रनित्य है' यह असत्य है, इसप्रकार को कल्पनामात्र एकान्तमिथ्या- 
इष्टियो के हृदय मे उत्पन्न हुआ करती है । अनेकान्तवादी ग्रर्थात्‌ मम्यग्दष्टि तो वस्तु को नित्यानित्यात्मक जात्य- 
ध्त रस्वरूप मानता है। झनेकान्त जैनधर्म का मूल भिद्धान्त है। अत नियति (६ क्रमबद्धपर्यायथ ) अनियति ग्रादि 
किसी एक विषय में भी एकान्त का झाग्रह नही करना चाहिए । 


--जें. ग 27-2 62/5| हीरालाल 
तक से प्रश्चिद्ध बात भो प्रभाण हो सकती है 
शका--जो बात तक से सिद्ध म हो उसे क्‍यों माना जाबे ? 


समाधान--जो बात प्रमाण सिद्ध है उसको मानना चाहिये । वह प्रमाण प्रत्यक्ष और परोक्ष दो प्रकार का 
है ।१ परोक्षप्रभाण भी स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, भ्रनुमान श्लौर भ्रागम के भेद से पाँच प्रकार का है*। जिसप्रकार 
तक व प्रनुमान प्रमाण है उसीध्रकार प्रत्यक्ष, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान श्रौर भ्रागम भी प्रमाण है। जैसे कोई भोग से 


१, “उद्द्वंधा ॥ १॥ प्रत्यक्षेतरभेदात्‌। ९ ॥” ( परीक्षामुल्े अध्याय २ )। 
2. प्रत्यक्षादिनिन्तित्त इमृतिप्रत्वभिग्ञानतर्कायुमानागमभेदम्‌ । [ 3/? प0 मु0 ] 


१२६२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


प्राप्त हुए प्रपमे पूर्व भ्रानन्द का स्मरण कर रहा हो, ऐसे स्मृतिज्ञान को क्‍या तर्क द्वारा सिद्ध किया जा सकता है ? 
अग्नि उष्ण है' यह प्रत्यक्षप्रमाण से जाना जाता है। क्‍या श्रिन का उष्णपना किसी तक से सिद्ध हो सकता है ? 
तक॑ से सिद्ध न होने पर भी प्रत्यक्ष व स्मृतिप्रमाण के द्वारा सिद्ध है, श्रत स्वीकार करना चाहिये। उसीप्रकार 
परमाणु आदि सुक्ष्मपदार्थ तथा राम, रावण श्रादि कालान्तरितिपदार्थ, मेरु-स्वगं-तरक आरादि क्षेत्रान्तरितपदार्श 
भी तक के विषय नही हैं। वे ध्रागमप्रभाश से मानने योग्य है | भ्रागम तर्क का विषय नहीं है । 


( ध० पु० १ प्र० २२०६ व १७१; पु० १४ पृ० १५१ ) 
सर्वज्ञ के वचन को भ्रागम कहते है" । जिस आगम का भ्ररहत ने अ्रर्थरूप से व्याख्यान किया है, जिसको 
गरशाधघर ने धारण किया है, जो शान-विज्ञान गुरु-परम्परा से चला आ रहा है, जिसका पहले का वाचष्यवाचक भाव 


झभी तक नष्ट नही हुभा है प्रौर जो दोषावरण से रहित तथा निप्रतिपक्ष सत्य स्वभाववाले पुरुषो के द्वारा व्या- 
ख्यान होने से श्रद्धा के योग्य है ऐसे श्रागणम की श्राज भी उपलब्धि होती है। ( ध. पु. १ प्र. १९६ ) 


मात्र तकं से सिद्ध वस्तु ही मानने योग्य नही है, किच्तु प्रत्यक्ष ग्रागमप्रमाण के द्वारा जानी गई वस्तु भी 
मानने योग्य है। यदि ऐसा न माना जावेगा तो मात्र तकं-प्रमाण ही रह जावेगा ग्रौर इसके भ्रतिरिक्त श्रन्य प्रमाणों 
का अभाव हो जायगा । और जो वस्तु तक का विषय नही उसके भी अ्रभाव का प्रसंग श्राजायगा, किन्तु उनका 
भ्रभाव है ही नही, क्योकि प्रत्यक्ष भ्रादि प्रमाणो से उनका सद्भाव सिद्ध है । 


-जे. ग 0-0-63/5| गुलणारीलाल 
सम्यक्त्वाभाव तुच्छामावरुूप नहीं है 


शंका-- अनाविकाल से सम्यक्पर्याय का अभाव हे । उस अभाव का अप्ाव होने पर सम्यकतव की उत्पत्ति 
होती है । अभाव तो अवस्तु हे फिर अभाव का अभाव कंसे सम्भव है ? 


समाधान--प्रभाव तुच्छाभावरूप नही है, किन्तु भावान्तर से सद्भावरूप है। 


“भसावान्तरस्वभावत्वादभावस्य भावन्तरस्वभावों हि क्यजिस्‌ व्यपेक्षया घटाप्रावस्थ कपालस्थभावजत”' 
-अ. र. मा. पृ. ३७ 


श्रभाव भी भावान्तरस्वभाववाला होता है, तुच्छाभावरूप नहीं। घट का झ्रभाव कपाल के सद्भावरूप 

है । इसीप्रकार सम्यक्त्व का अ्रभाव भिध्यात्व के सद्भावरूप है । शभ्रत भिध्यात्व के अ्रभाव से सम्यक्त्व की उत्पत्ति 
होती है । 

“जे. ग. 77-7]/५4/ रो ला. मित्तल 


ब्रव्यत्व, सत्य तथा जोवल्व में वरस्पर मिन्नस्वाउभिन्नत्व 
शंका--हण्यत्व, ससा और जीवस्थ ये तीनों अभिन्न हैं या इनमें कोई भेव है ? 


समाधान-:्वव्यत्व, सत्ता शौर जीवत्व ये तीनो जीवद्रव्य के पारिणाभिकभाव है ! इन तीनो मे सज्ञा, 
लक्षण, प्रयोजन की अपेक्षा परस्पर भेद है, किन्तु प्रदेशभेद नही है, क्योकि ये तीनों जीवद्रव्य के प्राश्रय हैं |, 


१ 'मर्व॑ज़्बचनं तावदामम: । ( समवत्लार गाथा ४४ आत्मव्याहि टीका )। 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १२६३ 


(१) द्रभ्यत्व, सत्ता, जीवत्व ये तीनो शब्द भिन्न-भिन्न है झ्रत' सज्ञा की श्रपेक्षा इन तीनो में भेद है । 


(२) '्रव्यत्व' का लक्षण इसप्रकार है---्रब्यस्प भावों द्र्यस्वमू, निजनिजप्रदेशससूहैरखण्डवुत्या स्वश्नाव- 
विभावपर्यायान्‌ द्रवति्रोष्यति अबुद्ट बबिति द्रव्यम्‌ ।! आलापपद्धति सूत्र ९६ 


अ्थ--जो श्रपने-श्रपते प्रदेशसमृह के द्वारा प्रखण्डपने से प्रपने स्वभाव-विभावपर्यायों को प्राप्त होता है, 
होवेगा, हो चुका है, वह द्रव्य है। उसद्रब्य का जो भाव है वह द्रव्यत्व है। यहा पर वस्तु के सामान्यअण को 
द्रव्यत्व कहते है, क्योकि वह सामान्य ही विशेषों ( पर्यायों ) को प्राप्त होता है । 


“स्वभावलाभावष्युतत्वादस्ति स्वप्नाब: ॥१०६॥ आलापपद्धति 


अथ---जिसद्रव्य का जो स्वभाव है उस स्वभाव से कभी भी च्युत नहीं होना, वह अस्ति स्वभाव 
( सत्तास्वभाव ) है । 


'जीयत्ब॑ चेतन्यसित्यथं: ।' स. सि २।७। जीवत्व का प्र चेतन्य है । 


इसप्रकार इन तीनो के लक्षण भिन्न-भिन्न है। द्रव्यत्व से प्रयोजन वस्तुक्े सामान्य अण से है। सत्ता से 
प्रयोजन वस्तु के अस्तित्व का हे । जीवत्व से प्रयोजन चेतन्यभाव का है। गझ्रत इन तीनो का प्रयोजन 'िन्न-भिनश्न 
है । तथापि इन तीनो मे प्रदेशभेद नही है । कहा भी है-- 


गुणपज्जयदो व्यं दव्वादो ण गुणपज्जया भिष्णा। 
जहा तहा भणियं वब्ब॑ गुणपज्जयमणण्ण ॥४२॥ [ नयचक्त ] 


अ्थ--ग्रुण व पर्याय से द्रव्य और द्रव्य से गुण व पर्याय भिन्न नहीं है प्र्थात प्रदेशभद नहीं है। इसलिये 
गुरा व पर्याय से द्रव्य को अनच्य कहा है, श्रर्थात्‌ गुण और गुणी में ग्रभेदस्वभाव कहा है । 


“जें १ ।]-5-72/श५|... .... 
“प्रसत्ता” बस्तु का धर्म कंसे है ? 

शकफा---पररूप से जो वस्तु को असता मानी गई है वह स्व का धर्म केसे हो सकता है ? 

समाधान--प्रत्येक वस्तु अनेकान्तात्मक है। कहा भी है--- 


“स्पाहादो हि समस्त बस्तुतस्वसाधकमेकमस्खलितं शासनमहस्सवंशस्थ । स तु सर्जसनेकांतात्मकमित्यनू- 
शात्ति, सर्बस्यापि बल्तुनोउनेकातस्वप्ावत्वात्‌ । से. सा. आत्मस्याति स्याद्वादाधिकार 


अर्थ--स्थाद्राद समस्त वस्तुग्रो के स्वरूप को सिद्ध करनेबाला, प्रहंत्सवंज्ञ का एक अस्खलितशासन है। 
वह स्याह्राद उपदेश करता है कि सर्व भ्रनेकान्तात्मक है, क्योकि समस्त वस्तु भ्रनेकान्त स्वभाववाली हैं । 


ग्रनेकान्त का लक्षशा निम्नप्रकार है - 
“एकवस्तुवस्तुर्वनिष्पादक परत्परविरद्धशक्तिहृयप्रकाशनमनेकान्त: । 


अर्थ--एक वस्तु भे वस्तुत्व को उपजानेबाली परस्परविरुद्ध दो शक्तियों का प्रकाशित होना श्रनेकांत है । 


१२६४ ] [| १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
जैसे 'यवेबेकतदेवानेक यवेव ससदेवासत्‌ ।' अर्थात्‌ जो बस्तु एक है वही वस्तु श्रनेक है। जो वस्तु सत्‌- 
रूप है वही वस्तु असत्रूप है। यदि द्रव्य की अ्रपेक्षा वह वस्तु एक है तो म्रुणपर्याय की भश्रपेक्षा वही वस्तु श्रनेक 
है। स्वचतुष्टय की भपेक्षा जो वस्तु सतरूप है, वही वस्तु परचतुष्टय की अपेक्षा श्रसत्‌ है। यदि परचतुष्टय की 
अपेक्षा वस्तु सत्रूप हो जावे तो सकरदोष आजायगा | पढरूप परचतुष्टय को अपेक्षा भी घट सत्रूप हो जावे तो 
घट और पट दोनो एक हो जायेंगे । दोनो में कोई भेद नहीं रहेगा । पट की भ्रपेक्षा घट असत्‌ है । 


“बस्तु एक है, अनेक नही है” ऐसा अनेकान्त का स्वरूप नहीं है ! 
+-जे. ग 26-2-70/5/ रो ला. मि. 
प्रत्यक्ष पदार्थों का ज्ञान मो प्रत्यक्ष है 


शंका- आप्तपरीक्षा कारिका ८८ के अर्थ मे पृ. २०६ पर तथा कारिका ९६ के अर्थ में पृ. २१४ पर 
“निश्चित' शब्द आया है । वहां पर निश्चित का क्या अथ है ? 


समाधान--प. २०६ पर सुनिश्चित प्रत्यक्षपदार्थ/ शब्द है। श्रर्थात्‌ प्रत्यक्षदार्थों का निश्चितरूप से 


प्रत्यक्षबान है । पृ. २१४ पर प्रमेयपना हेतु का श्रन्वय भ्रच्छी तरह निश्चित है। 'इन दोनो स्थलों पर निश्चित! 
से भ्रभिप्राय “नि सदेह' का है । 


- णें.ग 6--72/५/ 
'ही' शब्द एकान्त का छयोतक है प्रयवा प्रभेकान्त का ? 
शंक-- ही” शब्द एकान्त का णछोतक है अथबा अनेकान्त का ? 


समाधान-- एव भ्र्थात्‌ 'ही' शब्द एकान्त का छोतक है और 'स्थात” 'कथज्चित' शब्द ग्रनेकान्त के 
चोतक है। क्योकि इनमे प्रन्यधर्मों की सापेक्षता रहती है। पं. का. गाथा १४ की टीका से श्री जयसेनाचार्य 
ने कहा भी है--- 


“स्थादस्ति द्रव्यमिति पठनेन प्रसाणसप्तभंगी शायते । कथमिति चेत्‌ ? स्थादस्तीति सकलवस्तु प्राहकत्वा- 
र्रभाणवाष्य स्पाद/ त्पेव द्रब्पसिति वस्त्वेकदेशप्राहकरथाइ्यवाक्य । तथाजोक्त -- सकलादेश: प्रभाणाधीनों विकला- 


देशो नयाधीन इति अस्ति द्ब्यमिति बुःप्रमाण-वाक्य । अस्त्येब ब्रव्यसिति दुर्नयवाक्यं । एवं प्रसाणादिवाक्यचतुष्टय- 
व्याख्यान बोदब्यं । 

'स्थादु द्रव्य है! इत्यादि, ऐसा पढने से प्रमाण सप्तन्ंगी जानी जाती है, क्योकि 'स्थादस्तिः यह वचन 
सकल वस्त्‌ को ग्रहण करनेवाला है, इसलिये प्रमाण वाक्य है। 'स्थादस्ति एवं द्रव्यमु” अर्थात 'द्रव्य स्ात्‌ भ्रस्ति- 
रूप ही है! ऐसा वचन वस्त्‌ के एकदेश को भर्थात्‌ उसके मात्र 'पस्तित्व-स्थभाव” को ग्रहण करनेवाला है, यह नय 
वाक्य है। कहा भी है--सकलादेश प्रमाणाधीन है ओर विकलावेश नयाधीन है । 'अस्ति द्रव्य यह दु प्रमाण वाक्य 


है व 'अस्ति एव द्रव्य” यह दुनं य वाक्य है, क्योकि अन्यधर्मों की सापेक्षतरा का द्योतक ऐसे स्पा! शब्द के प्रयोग 
का अभाव है यहाँ प्रमाण, दु प्रमारा, नय, दुर्नंय के चार वाक्यों का व्याख्यान है। 


अनेकान्तोध्प्यनेकान्त: प्रभाणनयसाधम: ! 
अनेक्षान्त: प्रमाणारो तदेकास्तोइपितास्मयात्‌ ।। (वृह॒त्स्थ. श्लोक १०३ ) 


व्यक्तित्व और कइृतित्व ] [ १२६५ 


है जिन! आपके मत मे प्रमाण और नय से सिद्ध होता हुआ अनेकान्त भी अमेकान्तरूप है, क्योकि 
प्रमाण की अपेक्षा वह ग्रतेकान्तरूप है और अपितनय की प्मपेक्षा एकान्तरूप है। 


सम्यगनेकान्त, सम्यगेकान्त, मिथ्या-अनेकान्त, मिथ्या-एकान्त के भेद से बचन चार प्रकार के होते है। 
जो वचन अन्यधर्मों व अन्यनयो से नि रपेक्ष होते है वे मिथ्या है और जो सापेक्ष होते है वे सम्यक्‌ है। श्री समन्त- 
भद्राचार्थ ने कहा भो है-- 


“निरपेक्षा नया मिथ्यासापेक्षा वास्तु तेथंकृत्‌ । 


जो नय निरपेक्ष ( प्रतिपक्षी धर्म के सवंथा निराकरणारूप ) होते है वे ही मिथ्यानय ( दुरनेय ) होते है । 
सापेक्षनय ( जो कि प्रतिपक्षीधर्म की उपेक्षा अथवा उसे गौरणा किये होते है ) मिथ्या न होकर सम्यकनय होते है, 
उनके विषय प्रथं-क्रियाकारी होते है, इसलिये उनके समूह के वस्तृपना सुघटित है । 


सिच्छाविट्टी सब्ये वि णया सपक्खपड़िबद्धा | 
अष्णोण्णणिह्सिया उण लहंति सम्मत्तसब्भाव ।। 


केवल अपने-प्रपने पक्षसे प्रतिबद्ध ये सभी नथ मिथ्यारष्टि है, परन्तु यदि ये सभी नथ परस्पर सापेक्ष हो 
तो समीचीन पने को प्राप्त होते है अर्थात्‌ सम्बर्दष्टि होते है । 


जैसे पिता ही है! यह वचन मिथ्या है, क्योकि यह वचन निरपेक्ष होने से इसमे अन्य धर्मो का निराकरण 
है । यदि यह कहा जावे कि "पुत्र की श्रपेक्षा पिता ही है' यह वचन सम्यक्‌ है, क्योकि यह कथन पुत्र की सापेक्षता 
लिए हुए है। इसलिए वही मनुष्य अपने पिता की श्रपेक्षा पुत्र भी है यह बात अनर्पित अर्थात्‌ गौरण है। 


"पिता भी है' यह वचन मम्यगनेकान्त है, क्योंकि भी' शब्द से पिता के असिरिक्त अन्य समस्त धर्मों का 
ग्रहण हो जाता है। 'पुत्र की ग्रपेक्षा पिता भी है' यह मिध्याग्रनेकान्त है, क्योंकि पुत्र की अपेक्षा पिता” धमं के 
अतिरिक्त अन्यधर्म सभव नही है और 'भी' शब्द अन्यधर्मों का द्योतक है । 


इसप्रकार प्रमाण, दु प्रमाण, नय, दुनं य वाक्यों को जानकर सम्यगनेकान्त और सम्यकनय वाक्यों का 
प्रयोग होना चाहिये । 
-जें ग. 26-0-72/५7! रो. ला. प्रि. 
स्याहाद व प्रनेकान्त में भ्रन्तर 
शंका - स्थाहाद ओर अनेकास्त में क्या अन्तर है ? नय की अपेक्षा दोनों रखते हैं ? 


समाधन-- अनेकान्त' का प्र्थ है अनेक बहुत श्रतन्त । 'ग्रन्त' का प्र्थ 'धर्' है। जिसमे बहत से 
विरोधी धर्म हो उसको 'अनेकान्त' कहते है । 'स्याद्वाद'--'स्यात' का श्रर्थ 'कथचित' “किसी श्रपेक्षा से' वाद्‌ 
का पश्र्थ 'कहना' । स्याद्वाद' का झर्थ हो गया कथचित्‌ अथवा किसी श्रपेक्षा से कहना । यद्यपि नय की श्रपेक्षा 
से स्थाह्गाद भौर प्ने कान्‍्त दोनों है, किन्तु 'अनेकान्त' वस्तुस्वभाव को द्योतन करता है श्र. 'स्याद्गाद' इन प्रनेक 
धर्मों में से किसी एकधर्म के कहने के ढहग को बतलाता है। स्पॉर्त' शब्द यह निश्चितरूच से बताता है कि वस्त 
केवल इस धर्मवाली ही नहीं है उसमे इसके श्नतिरिक्त प्रन्य भी धर्म है । इसप्रकार स्थाद्वाद और प्रनेकान्त मे अतर 
है । अननन्‍्तधर्मात्मक वस्तु का निदु ष्टरूप से कथन करनेवाली भाषा स्याद्वादरूप होती है। 


“जे. स. 20-]-58/ए| कपुरोदेवी, गधा 


१२६६ ] [| १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


१. कथजित्‌ ग्रग्नि पानो को गर्स करतो है, कथ्थंचित नहीं । 
२. कथ्थंचित्‌ कुन्वकुन्द समयसार के कर्ता हैं, कथंचित नहीं । 
३. कथंत्रित्‌ एक द्रव्य की क्रिया दूसरा व्रब्य करता है। 


शंका - अग्नि पानी को गर्म सहीं करती, क्योकि एक ब्रब्य दूसरे ब्रव्य को क्रिया को नहों करता ? 

समाधान-- भग्नि पानी को गर्म नहीं करती ऐसा एकान्‍्त नहीं है, क्योकि एकग्राम पानी को एकडियग्री 
सेन्टीग्रें ड गर्म करने के लिये एक कलरी तापमान की श्रावश्यकता होती है। यह एक कलरी तापमान जल मे तो 
है नही | इसके लिये इसको तो भ्रग्नि भ्रादि उष्णपदार्थों की झ्रावश्यकता होगी । अ्रग्नि आदि उच्णापदार्थों के बिना 
जल स्वय गर्म नही हो सकता । श्रत झ्नि पानी को गर्म करती है इसमे कोई बाधा भी नही है । यह व्यवहारनय 
का विषय है, क्योकि 'उष्ण' जल की पर्याय है झौर पर्याय व्यवहारतय का विषय है । 


श्री जिनेन्द्र भगवान दिव्यध्वनि के कर्त्ता है श्रौर श्री कुल्डकुन्वाचायय समयसार ग्रादि ग्रन्थ के कर्ता है 
श्रन्यथा इनमे प्रमाणाता का भ्रभाव हो जायगा । इस पर भो यदि ।क्सी को शका हो ता मदिरापान करके देख 
लेबे कि मदिरा उसको उन्मत्त करती है या नहीं। इसप्रकार एक द्रव्य की किया को दूसरा द्रव्य करता है, किन्तु 
उपादानरूप से एकद्रव्य दूसरे द्रव्य की क्रिया को नहीं करता क्योंकि एकद्रब्य दसरे द्रव्यरूप नहीं हो जाता । 


“-जें. ग 2-2-66/५/ ज॒ प्र म कु. 


कथंचित्‌ श्रसत्‌ का उत्पाद व सत्‌ का विनाश 


शंका-- असत्‌ का कन्नी उत्पाद महों होता और सत्‌ का कभी घिनाश नहीं होता । यह सिद्धांत किस 
अपेक्षा से है ? 

समाधान- प्रसत्द्र॒व्य का कभी उत्पाद नहीं होता और सतद्वव्य का कभी विनाश नही होता है, क्योकि 
द्रव्य भ्रनादिअनन्त है किनत्‌ पर्यायें उत्पन्न भी होती है और नष्ट भी होती है, अत' पर्याय की अपेक्षा असत का 
उत्पाद और सत्‌ का विनाश भी होता है । द्रव्य और पर्याय की सापेक्षता से इन दोनों कथनों में कोई रह 
है ? भ्री कुन्दकुन्दाचाय ने कहा भी है । 


एवं सदो विणासों असदो जीवस्स होड़ उष्पादो | 
इंदि जिणवरेहि भणिद अण्णोण्णविरद्धमविरुद्ध । 


इसप्रकार पर्यायइष्टि से जीव के सत्‌ का विनाश और असत्‌ का उत्पाद होता है ऐसा जिनेन्द्रभगवान ने 
कहा है । यद्यपि यह कथन द्रव्यदष्टि ( सत्‌ का नाश नहीं, अमन का उत्पाद नहीं ) के विरुद्ध है, तथापि सापेक्षता 
मे यह कथन विषुद्ध भी नही है । 


इसप्रकार असत्‌ का उत्पाद नहीं होता और सत्‌ का नाण नही होता, ऐसा एकान्त नहीं है। श्रपनी-प्रपनी 
अपेक्षा से दोनो कथन सत्य है । 'साख्य” यह मानते है कि ध्रसत का उत्पाद नहीं होता भ्रौर सत्‌ का नाश नहीं 
होता है, इसलिये बे द्रव्य को कूटस्थ नित्य मानते हैं, किस्त श्रनेकास्तवादी जैन तो द्रब्य नित्यानित्यात्मक मानते हैं। 


-णज' ग. ]4-2-66//5/|/ २. ला जोन 


व्यक्तित्व और झृतित्व ] [ १२६७ 


१. एक व्रच्य का धर्म कथित दूसरे व्रथ्य में हो जाता है । 
२ संसारी जोध कर्थंचित्‌ रूपो प्यवा मृतिक या पुश्गल है । 
झंक्ा-- जीव और पुद्गल के निमिस्त-मेमिशिकसस्वन्ध के विजय में कुछ को ऐसा सम क्यों होता है कि 
जीवन के गुभ व धर्म पुद्गल में चले जाते हैं ओर पुद्गल के गुण-धर्म जोब में चले जाते हैं ? 
समाधान--भ्रम का कारण भिध्योपदेश की प्राप्ति तथा मिथ्या मान्यता है। ऐसा भी एकान्त नहीं है 
कि जीव के धर्म पुदूगल मे न जाते हो और पुदूगल के धर्म जीब मे न जाते हो । जब हम प्रात जिनमन्दिर मे 
जाते हैं तो वहाँ पर हमको जिनबिम्ब में वीतरागता के दर्शन होते है। यदि जिनबिम्ब मे वीतरागता के हमको 


दर्शन न होते तो आपेंग्रल्थो मे जिनबिम्ब स्थापना का उपदेश न दिया जाता। बीतरागता झात्मा का धर्म है 
जिसका दर्शन पुदूगलमयी जिनबिम्ब मे होता है। 


'मूर्' पुदुगल द्रव्य का गुरा है, क्योकि 'रूपिण: पुद्गला: ॥५।४५॥” ऐसा सूत्र वाक्य है। किन्तु जीव 
अनादिकाल से कर्मबन्धन से बधा हुआ है इसलिये वह मृतंभाव को प्राप्त हो जाता है । 


श्री अमृतचन्द्राजार्य ने तस्वांसार मे कहा भी है-- 


तथा च॒ सूर्तिभानात्मा, सुराभिभवदर्शतात्‌ । 
नहामूर्तत्थ नससो, सदिरा सदकारिणी ११९॥ बंध-अधिकार 


आत्मा मूर्तिक है, क्योकि उस पर मदिरा का प्रभाव देखा जाता है, झमूतिक आकाश मे मदिरा मद को 
उत्पन्न नही करती है । 
श्री नेमिलन्द्र सद्धाश-्तलक्रवर्तो आचाय ते भी गो. सा जो गा ५६३ मे कहा है--- 


'ससारत्था रूबा कम्मविमुक्का अरूबगमा | 

समारीजीव रूपी ( मूतिक ) है, और कम रहित सिद्धजीव अमृ्तिक है । 

'रूपिष्ववधे ” इस सूत्र द्वारा यह बतलाया गया है कि अवधिज्ञान का विषय मूतंपदार्थ है। ससारीजीव 
भी कर्ंबध के वश से पुद्गलध्ाव को प्राप्त हो जाने से अर्थात्‌ मूर्त हो जाने से अबधिजान का विषय बन जाता 
है । कहा भी है-- 

“कम्मसंबंधवसेण पोरगलभावमुवगय जीवबव्वाणं चर बस्यक्लेण परिच्छिति कुजदइ ओहिणाणं | 

ह जे ध पु.१प ४३ 
अर्थ--कर्मसम्बन्ध के वश से पुदूगलभाव को प्राप्त हुए जीवो को जो प्रत्यक्षरूप से जानता है वह जीव है। 

“अणंताणंतविस्सासुवबयसहिदकस्सपोस्गलक्खंघो सिया जीवो, जीवादो पुधभावेण तदणबरूंसादो |” 

ध. पु १२ पृ. २९६ 
अर्थ--अनस्तानन्त विज्नसोपचयसहित करमंपुद्गलस्कन्ध कथचित्‌ जीव है, क्योंकि वह जीव से पृथक नहीं 
पाया जाता है । 


'सरीरागाएरेण ट्टिंककम्सगोकम्मक्सं धाणि णोजीया, जिस्वेयणतादों | तरथ ट्विवजीवा थि णोजीवा, तेलि 
तत्तो मेदाभाजादों।' ध. पु १२प २९७ 


१२६८ | [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
अर्थ--शरी राकार से स्थित कर्म व नोकमं स्थरूप स्कन्धों को अजीव कहा जाता है, क्योकि वे चैतन्यभाव 
से रहित है। उनमे स्थित जीव भी प्रजीव है, क्योंकि उसका उनसे भेद नही है । 
इसप्रकार कर्मपुद्गलस्कन्धों को कथचित्‌ जीव भौर जीवको कथचित्‌ अजोव बतलाया है । 


थी देवसेनाचार्य ने आलापपद्धति मे भी कहा है कि जीव और पुद्गल दोनो के ब्लेतन-अचेतन, 'मूर्त-भमूसे 
इन चारो स्वभावों सहित २१ स्वभाव होते है । 


जीवपुदगलयोरेकविशति ।। २९ |। 
जीव में श्रौर पुद्गल मे इककीस-इकक्‍्कीस स्वभाव होते है । 
इसप्रकार एकद्रव्य का धर्म कथचित्‌ दूसरे द्रव्य में भी हो जाता है । 
जज ग- 2-2-7/शा/ रो. ला. प्रि. 
संसारो जीब कथंचित मूल है, कथंचित्‌ प्रमू्त 


शंक्रा- मई १९६५ के सस्मतिसन्देश पृ. सं. ६९ पर लिखा है-- व्यवहारनय से ससारी जीव को सूरत 
बतलापा हे, किस्तु उसको ने समझकर मह भानना कि ययार्थ में जीव भूत है, सवरूपविपर्यास है ।' क्या संसारीजीव 
मूर्त नहीं है ? यदि संसारी जीव यथार्थ में मूर्त नहीं है तो पूर्वकालीन आचायों ने अयथार्थ कथन क्यो किया ? 


समाधान -- भगवान्‌ की दिव्यध्यनि मे दो तयो के शभ्रधीन कथन हुआ है--'हो हि नयो भगवता प्रणीतो 
द्रव्याथिक: पर्यायाधिकश्य । तत्र न खलु एकनयायता वेशना, किच तदुभयायत्ता ।' [पं. का गा ४ टीका ] 


अर्थ--भगवान ने दो नय कहे है। द्रव्याथिक ( निश्चय ) और पर्यायाथिक ( व्यवहार )। वहाँ कथन 
एकनय के अधीन नहीं है, किन्तु दोनो नयो के श्रधीन होता है । 


संसारिणों मुक्ताश्व [ त ब्य्‌ृ २-१० |, सूत्र द्वारा जीवो के ससारी और मुक्त, ये दो भेद पर्याय की 
अपेक्षा कहे हैं । यह भी व्यवहारनय का विषय है, निश्वयनय का विषय नही है । 


ववहारेण दु एदे जोवस्स हवंति बण्णमादीया । 
गुणट्राशता भावा ण दबु केई णिच्छयणयस्स । | स सा.गा ५६ ] 


अर्थ--ये जो वर्णादि गुगस्थानपर्यन्त २९ भाव कहे गये है, वे व्यवहार नय से तो जीव के होते हैं, 
परन्तु तिश्वयनय से इसमें से कोई भी जीव के नहीं है । 
जीवे कम्मं बद्ध' पुद्ट लेदि बवहारणय भणिदं | ( स. सा. १४१ ) 


अर्थ-जीव मे कर्म बद्ध तथा स्पृष्ट ( स्परशित ) हैं, ऐसा व्यवहारनय का वचन है, श्र्थात्‌ व्यवहारनय से 
जीव्र ससारी है, परन्तु निश्वयनय से जीव संसारी नही है । 


जीव की बद्ध अवस्था अथवा ससारी अवस्था वास्तव में सवंथा अयथार्थ नहीं है। यदि ससारी अवस्था 
सर्वथा ग्रयधार्थ हो तो मोक्ष भ्ौर मोक्षमार्ग के ध्रभाव का प्रसग ग्राजायगा । इसलिए व्यवहारनय का विधय कर्म- 
बद्ध अवस्था अथवा ससयारी अवस्था सर्वथा भ्रयथार्थ नही है । 


व्यक्तित्व झौर क़ृतित्व ] [ १२६९ 


“आत्मनोइता विवद्ध स्‍्य बद्धस्पृष्टट्वपयविणानुभुयमानतायां बद्ध॒शपृष्टर्यं भृता्मप्पेकास्तत: पुद्गलास्पृश्यला- 
स्मश्वभावसुपेत्यानुभूयमानताथामभूतायंम्‌ । [| स॒ सा गा १४ आ छया ] 


अर्थ-- भात्मा के अनादि पुद्गल कम से बद्धस्पृष्टपने की अवस्थारूप से अनुभव किये जाने पर बद्ध- 
स्पृष्टपना भूतार्थ है. सत्यार्थ है-यथार्थ है । पुदूगल के स्पर्शन योग्य नही ऐसे आत्मस्वभाव को लेकर श्रनुभव किये 
जाने पर बद्धस्पृष्टपना असत्यार्थ ( श्रयथार्थ ) है । 

जीव के मूतंत्व और अमूर्तत्व के विषय में भी इसीप्रकार जानना चाहिए। प्रात्मा के भनादि पुदुगलकर्म 
से बद्धस्पृष्टपने की भ्रवस्था से अनुभव किये जाने पर मूतंपना भृतार्थ है, सत्यार्थ है--यथार्थ है। आ्रात्मस्वभाव को 


लेकर अनुभव किये जाने पर मूर्तपना श्रसत्याथ है--प्रयथा है। इसलिए श्रात्मा के मूर्तत्व के विषय में श्रनेकान्त 
'है। कहा भी है-- 


«« + कम्मबन्धापेक्षया हि ते भावा: । न चामूते: कर्मणा बन्धों युज्यते इति ? तन्न, अनेकान्तात्‌ । गायमे- 
कान्त: असूर्तिरेवास्मेति । कर्मबन्धपर्यायापेक्षया तदावेशात्‌ स्थास्मृर्स ' । यहोजव कर्मबन्धावेशावस्येकल्वे सत्यवियेष 
प्राप्नोति ? नेध दोष:, बन्ध प्रत्येकस्वे सत्यपि लक्षणभेबादस्प नामात्वमवसीयते | उक्त ले -- 


बध पड़ि एयतस' लक्खणदों हवबद्द तस्स णाणत्त । 
तम्हा असुत्तिभावोहशेयत्तों होई जीवस्स ॥॥ स. सि. २७ । 


अर्थ-- प्रश्न-भौपशमिकादि पॉच भाव नही बन सकते, क्योकि आत्मा श्रमूत है। ये श्रौपपशमिबादिभाव 
कमबन्ध की अपेक्षा होते है, परन्तु प्रमू्त श्रात्मा के कर्मों का बन्ध नहीं बनता है ? 


उत्तर--प्रात्मा के विषय मे श्रनेकास्त है। यह कोई एकान्त नही कि झ्रात्मा अमृर्त ही है। कर्मबन्धरूप 
पर्याय की श्रपेक्षा उससे युक्त होते के कारण कथचित्‌ मूर्त है और शुद्धस्वरूप की झ्रपेक्षा कथचित्‌ पश्रमूर्त है । 


प्रश्न--यदि ऐसा है तो कर्मबन्ध के आवेश से प्रात्मा का ऐक्य हो जाने पर ग्रात्मा का उससे भेद 
नही रहता । 


उत्तर-- यह कोई दोप नही । यद्यपि बन्ध की अपेक्षा अ्भेद है, तो भी लक्षण के भेद से कम और श्रात्मा 
का भेद जाना जाता है । 


गाधार्थ--आत्मा बध की अपेक्षा एक है तथापि लक्षण की अपेक्षा वह भिन्न है। इसलिर जीव वा 
प्रमूतिकभाव झनेकान्तरूप है । वह एक भ्रपेक्षा से है भ्रौर एक भ्रपेक्षा से नही है । 

“क्म्मसंबधवसेण पोग्गलप्नाबमुवगय जीवाजीवदण्वाण जे पच्चक्‍्खेण परिच्कित्ति कुणई ओहिणाणं। 

[ ज. घ. पु. १ पृ. ४३ ] 

अर्थ--कर्म के मम्बन्ध से पुद्गलभाव को प्राप्त हुए जीबो को जो प्रत्यक्षरूप से जानता है उसे अवधिज्ञान 
कहते हैं । 

“कृष्त मुत्ताणं कम्माणममुत्तेण जीवेण सह संबंधों ? ण, अणाविबंधणबद्धस्स जीवस्स संसारावत्थाएं अमुत्त- 
लाभाषाबों ।” [ धबल १५३२ ] 


प्रश्न---मूर्त कर्मों का अमूर्तजीव के साथ सम्बन्ध कैसे हो सकता है ! 


१२७० ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


उत्तर--नही, ब्योकि ध्रनादिकालीन बन्धन से बद्ध रहने के कारण जीव के ससारावस्था में ध्मृतेत्व का 
झ्रभाव है । 


“भुयोम्र तंयो: संघटने विरोधाभावाज्य ।” [ धर. पु. १ पृ. २३४ ] 
अर्थ--दो मृत पदार्थ ( जीव और पुदूगल ) के सम्बन्ध होने मे कोई विरोध भी नही ध्राता है । 


यदि ससारी जीव का मूतपना स्वेथा भ्रयथार्थ माना जाय तो मदिरा आदि के सेवन करने पर ज्ञान में 
मूर्च्छा नही होनी चाहिए थी, किन्तु शान मे मूर्च्छा देखो जाती है। इससे सिद्ध होता है कि ससारी झात्मा 
मूर्तिक है । [ तस्‍्वार्थसार ) 


“असुस्तो जीवो कध मणपज्जवणाजेण मुत्तदु॒परिज्छेबियोहिणाणादो हेट्टिमेण परिष्छिण्जदे ? ण, समुत्तहु- 
कम्मेहि अणाबियंधबद्धस्स अमुत्तत्ताणु बबत्तीदो । 


शंका--क्योंकि जीब अमृत है, अत: वह मृर्त अर्थ को जाननेबाले अवधिज्ञान से नीचे के मनःपर्ययज्ञाल 
के तारा कैसे जाना जा सकता है ? 


समाधान--नही, क्यो कि ससारीजीव आठ मूर्त कर्मों के द्वारा श्रनादिकालीन बन्धन से बद्ध है, इसलिये 
वह श्रमूर्त नही हो सकता । कहा भी है-- 


जीवाजीयं दव्य॑ रूबारूबि त्ति होदि पतोय । 
संसारत्या रूवा कम्मविभुवकका अरूबगया ॥ [ गो. जी. ५६३ ] 


अर्थ--द्वेग्य सामान्य के दो भेद है। एक जीवद्रव्य, दूसरा अजीवद्रव्य । इनमे से प्रत्येक दो-दो प्रकार 
का है---रूपी तथा प्ररूपी । वहाँ ससारी जीव रूपी है भौर कर्म से मुक्त भिद्धजीव भ्ररूपी है । 


इसी कथन को देवसेनाजार्य ने इसप्रकार किया है-- 
मूर्त स्‍्यं कान्तेनात्मनो म सोक्षस्थावाप्ति: स्थात्‌ । सर्वथाध्मूतं ब्थापि तथात्मन: संसारविलोप: स्यात्‌ । 
अर्थ--एकाम्त से आत्मा को मूर्तिक मानने पर मोक्ष का अभाव हो जायगा। ( इसीप्रकार ) श्रात्मा 
को सर्वथा अमूतं मानने पर झात्मा के ससार का लोप हो जायगा। 
अत मूतं-अश्रमृतं के इस भनेकान्त मे किसी एक को झयथार्थ कहना एकान्तमिथ्यात्व है । 
-जेँ. ग. 8-7-65/%/४ ४८ * 


प्रात्मा कथं चित्‌ सू्तिक है -- 


शंका--सो क्षमार्ग प्रकाशक दूसरा अधिकार पृ० ३५ पर इसप्रकार सिखा हँ--जो सूर्तोक-सूर्तीक का तो 
डस्धान होता बने, अमूर्तीक सूर्तीक का बन्धान कंसे बने ? ताका समाधान- जैसे इखियगम्य नहीं ऐसे सृक्ष्म पुद्‌- 
गल और व्यक्त इन्द्रियगम्य हैं ऐसे स्थृल पुद्गल, तिसका बन्धान होना सानिये है । तैसे इखियरस्य होने योग्य नाहीं 
ऐसा अमूर्तीक आत्मा और इन्द्रियशम्य होने योग्य मूर्तीक कस्स इनका बन्ध सालना ।” इसपर यह शंका हुँ कि 
हृष्टान्त सूतिक-मूलिक का विया गया हैँ इससे मुतिक और अमृतिक का क्ध केसे सिद्ध होबे ? क्या मूतिकरकर्स 
इन्द्रियगम्य हैं ? 


ब्वक्तित्व शौर कृतित्व ] | १२७१ 


समाधान-“पुदूगल के ६ भेद है--स्थुलस्थुल, स्थुत, स्थुलसूक्ष्म, सुध्मस्थूल, सूक्ष्म, सुक्ष्मसुक्ष्म । इन छह 
भेदो में से सुक्ष्मभदरूप कार्माणवर्गणायें है। वे कार्माणवर्ग णाएँ ही जीच के साथ वमंरूप से बँधती है। कर्म किसी 
भी इन्द्रिय के द्वारा गम्य नही है। जैसा कि गो. सा. जी. गा. ६०२ व ६०३ से सिद्ध है | पंचाध्तिकाथ गाया ७६ 
को टीका में तो श्रो अमृतचन्द्र स्वामी ने स्पष्ट कहा है कि कमंवर्गणा सूध्म है जो इन्द्रियगम्य नाही है" । 


श्रात्मा प्रमूतिक है, क्योकि आ्रात्मा में मूतंत्व के हेतुघृत स्पशे, रस, गध, वर्ण नहीं पाये जाते१३। यह 
कथन निश्चयनय की श्रपेक्षा से है, क्योंकि निश्वयनय की दृष्टि मे श्रात्मा अबन्ध है) । मोक्षमार्ग मे उक्त कथन 
निश्चयनय की भ्रपेक्षा से तो है नहीं, क्योकि उक्त कथन मे श्रात्मा और पुद्गलमयी द्र॒ब्य कर्मो के बन्ध को स्वीकार 
करके यह कहा गया है कि मूर्तिक ग्रमू तिक का बन्ध होता है। श्री वीरसेनस्वासी ने मूते भौर अमूते के बन्ध का 
निषेध किया है, जैसा कि ध. पु. ६ पृ. ५२ पर कहा---'शरीररहित होने से अमूर्त आत्मा के कर्मों का होना भी 
सम्भव नही है क्योकि मूर्तपुदूगल और श्रमूर्त आत्मा के सम्बन्ध होने का श्रभाव हे ।' 


“कर्म मृत है और जीव अमूर्त है, इन दोनो का सम्बन्ध कैसे हो सकता है ?' यह प्रश्न प्राचार्यों के सामने 
भी रहा है। श्री बीरसेनस्वासी ने तो दस प्रश्न का यह उत्तर दिया है कि “जीव अ्नाविकाल से कमंबन्धन से 
बधा हुआ है इसलिये कथचित्‌ मृतपने को प्राप्त हुए जीव के साथ मृतंकर्मो का सम्बन्ध बन जाता है ।” ( ज. छा, 
पु. १ प्रृ. २८८ )। अनादिकालीन बन्धन से बद्ध रहने के कारण जीव के ससारावस्था में अमूर्तत्व का अभाव है। 
( ध. पु. १५ पृ. ३२ )। मूर्त श्राठ कर्मजनित श्रनादिशरीर से सबद्ध जीव ससारावस्था मे सदाकाल इससे श्रपृथक्‌ 
रहता है। झताएव उसके सम्बन्ध से मृतंभाव को प्राप्त हुए जीव का शरीर के साथ सम्बन्ध होने में कोई विरोध 
नही है ( ध. पु. १६ प्र. ५१२ ) । श्री जयसेनाचाय ते भी इसीप्रकार कहा है --यद्यपि यह ग्राध्मा निश्चयनय 
मे अ्रमूर्ते है तथापि प्रनादि कमंबन्ध के वश से व्यवहारनय से मूर्त होता हुमा द्रव्पबन्ध के नि्भित्तभृत रागादि- 
विकल्परूप भावबधोपयोग को करता है। इसमे मूत्त द्रव्यकर्मों के साथ सश्लेषसबध होता है ( प्र सा. गा. १७४ 
को टीका ) निशचयनय से जीव यद्यपि अमूतं है तथापि व्यवहा रनय से मूंपने को प्राप्त जीव के बध सम्भव है 
( प, का. गाया १३४ की टीका ) । श्री कुन्दकुन्दाचाय ते इस सम्बन्ध में इमअ्रकार कहा है। “मूर्त, मूर्त को 
स्पर्ण करता है, मूते, मूर्त के साथ बन्च को प्राप्त होता है, मूरतत्वरहित जीव मूर्तकर्मों को अवगाह देता है प्रौर 
मरतंकर्म जीव को अबगाह देते है ( प. का. गाथा १३४ ) जैसे रूपादिरहित जीव रूपीद्रव्यों को तथा ग्रणो को 
देखता जानता है उसीप्रकार उसके साथ बध जानो [ प्र. सा. गाया १७४ ) ।” जीव और कर्मो का अ्रनादिसवध 
स्वीकार किया है, यदि सादि सम्बन्ध स्वीकार किया होता तो यह दोष भा सकता था कि अम्‌ते जीव के साथ 
मतंकम का बध्च कैसे हो सकता है ” ( ज. ध. पु.१ ४ ५९ )। 

“कम बध अवस्था में जीव मृर्तिक है' इस सम्बन्ध मे एक प्राचीन गाथा है जिसको सर्वार्थसिद्धि, पचारित- 
काय, द्रव्यस ग्रह ग्रादि ग्रन्थों की टीका मे उद्धृत किया गया है । वह गाथा इसप्रकार है-- 


“बंधं पड़ि एयरां लक्खणवो, हवहइ तह्स णाणता । 
तम्हा अमुत्ति भावोपते यतो होइ जीबस्स ॥। 


१. सृक्ष्मत्वेडपि हि करणानुपल*्बाः कर्मवर्गणादयः सुक्ष्मा: । 
2. वृहद्‌ द्रध्धसय्रह गाधा ७।॥ 
3. सम्यम्तार गाथा १४१ । 


१२७२ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


श्री अमृतचस्त्राचार्य ने भी पं. का. गा २७ व ९७ को टीका से तथा समयसार मे शक्तियों के कथन मे 
बीसवी शक्ति मे ससारावस्था मे श्रात्मा को कथ चित्‌ मृर्तिक स्वीकार किया है। 


अत उपयु क्त श्रागम प्रमाणो से यह सिद्ध है कि भात्मा कमंसम्बन्ध के कारण कथचित्‌ मूर्तिक है श्रत. 
मूतिक श्रात्मा का मूतिक कर्म से बन्ध होना सम्भव है । 


“जे गम 6-6-63/792०/5/ प्रकाब्रवन्ट् 


(१) भ्रनेकास्त का स्वरूप एवं उदाहरण [ कथंलथित प्रात्मा चेतन है, कथंचित भ्रच्ेतन ] 
(२) “नियति” एकास्त मिथ्यास्थ है 


शंका- अनेकान्त किसे कहते हैं ? आगमामुसार अनेकान्त का लक्षण क्‍या है ? अस्ति-नाह्ति ये दो भंश 
अनेकास्त के फरते हैं तब उनका क्‍या अर्थ होता है ? 


आत्मधर्म मार्च १९६४ के अडू में ऐसा दिया है कि स्थ-स्वरूप को अस्ति और विरद्ध स्वभाव की तास्ति 
! ऐसा अनेककन्तस्वरूप पदार्थ होता हैं । मह कथन आगमस सस्मत है या नहीं ? '"मोक्षमार्यप्रकाशक” के अनुसार भी 
कुछ ऐसा ही लगता है कि ऐसे भो है, ऐसे भी है' ऐसा अनेकान्त का हवरूप नहों है, क्योकि यहू तो समर है। 
'ऐसे ही है, अन्य नहों है” अमेकान्त का ऐसा स्वरूप कई जन मानते हैं । स्व-स्वरूप से अत्ति पररूप से माह्ति ऐसा 
सानसने पर भी प्रतिपक्षपना प्रगट नहीं होता । तब अध्ति-नाह्ति में प्रतिपक्षपना कंसे सिद्ध होता है ? 


समाधान-- झनेका न्‍त' दो शब्दों से मिलकर बना है, भनेक + अन्त । 'अनेक' का अर्थ "एक से अधिक' 
है । 'अ्रन्त' का भ्र्थ 'धर्म' है। 'ग्रनेकान्त' का भ्रर्थ 'प्रनेक धर्मात्मक' है । यहाँ ग्रनेक धर्म से परस्पर प्रतिपक्षी दो 
धर्म लिये गये है। जैसे 'प्रस्तित्व' का प्रतिपक्षी 'नास्तित्व', नित्यत्व का प्रतिपक्षी ग्रनित्यत्व, भ्रनेक का प्रतिपक्षी 
एक, भेद का प्रतिपक्षो अभेद, काल का प्रतिपक्षी भ्रकाल, नियति ( क्रमबद्धपर्याय ) का प्रतिपक्षी अनियति (अक्रम- 
बद्धपर्याव, क्रमाबद्धपर्याय ), तत्‌ का प्रतिपक्षी ग्रतत्‌ इत्यादि । ये सब धर्म अपेक्षा भेद से प्रत्येकवस्त में श्रवश्य 
पाये जाते है। इसलिये प्रत्येक वस्तु को ग्रनेकान्त कहा जाता है । प्रत्येकवस्तु में भ्रनेकधर्म तो प्राथः सभी मतवाले 
मानते हैं, किन्तु उसको भ्रनेकान्त नहीं कहते । परस्पर दो विरोधी धर्मो का एक वस्तु में पाया जाना प्रनेकान्त है । 
श्री अमृतचन्द्र मे भी सममसार की टीका मे कहा है-- | 


“एकवस्तुवस्तुत्वनिष्पादकपर स्परविरद्धशक्तिदयप्रकाशनसनेकांत: । 


अथं--एकवस्तु मे वस्तुत्व की उपजानेवाली परस्पर-विरुद्ध दो शक्तियों का प्रकाशित होना श्रने- 
कान्त है। 


प्रत्येकवस्तु सामान्‍्य-विशेषात्मक है। सामान्य झौर विशेष दोनो परस्पर बिरोधीधर्म है । श्रत वह्तु को 
जाननेवाले के क्रमश सामान्य श्रौर विशेष को जाननेवाली दो भ्राँखें ( नय ) है द्रब्याथिक झौर पर्यायाथिक । 


इनमे से पर्यायाथिकन्नक्षु को सबंधा बन्द करके जब मात्र द्रव्याधिकचक्षु के द्वारा देखा जाता है तो मात्र 
एक प्रात्मा ही दृष्टिगोचर होता है। नारक, तियंच, मनुष्य, देवादिपर्याय ( विशेष ) दृष्टिगोचर नही होते भ्रर्थात 
द्रब्याथिकनय की अपेक्षा उस जीवद्रव्य मे नारक, तिय॑च, मनुष्य, देवपर्यायें नही हैं, किन्तु पर्यायाथिकनय की दृष्टि 
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से उस जीब द्रव्य मे नरक, तिर्य॑ंच्र, मनुष्य श्रौर देवादिपर्यायों का झस्तित्व पाया जाता है। प्रर्थात्‌ पर्यायाथिक 
नय की भ्रपेक्षा नरकादिपर्यायों की प्रस्ति है, ब्रव्याथिकनय की भ्रपेक्षा नरकादिपर्यायों की नास्ति है। 
प्र. सा. भाथा ११४ 
पचास्तिकाय मे भी कहा है-- 


सत्ता सच्यपयरथा सबिस्सरूपा अण॑ंतपउ्जाया । 
भंगुप्पादधुवला सप्पडिवक्सा हवदि एक्का ॥॥ ८ ॥। 


अथं--सत्ता उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक है, एक है, सवंपदार्थ स्थित है, सविश्वरूप है, भ्रनन्‍्तपर्यायमय है और 
सप्रतिपक्ष है । 


टीका--द्विविधा हि ससामहासत्तावान्तरसत्ता च | तत्र सर्वपदार्थसाथंव्यापिनों साहश्यास्तित्थः सूलिका 


सहाससा । अन्या तु प्रतिनियतबस्तुवतिनो स्व॒रूपस्तित्वसू चिकाइवाल्तरसत्त' । तत्र सहाससाइबास्तरससारूपेणाप्ससा- 
5वान्तरसत्ता च महासस्तारूपेणाउसलेल्यसला सत्ताया । 


अर्थ--सत्ता दो प्रकार है--महासत्ता और अवान्तरसत्ता । उनमे स्वपदा््समूह में व्याप्त होनेवाली 
स्वरूपअस्तित्व को सूचित करमेवाली महासत्ता ( सामान्यसत्ता ) है । दूसरी प्रतिनियत वश्तु में रहनेवाली स्वरूप- 
अस्तित्व को सूचित करनेवाली श्रवान्तरसत्ता (व्शिषसत्ता) है। वहाँ महासत्ता अवान्तरसत्तारूप से (प्रवान्तरसत्ता 
की अपेक्षा ) असत्ता है। प्रबान्तरसत्ता महासत्तारूप से ( महासत्ता की श्रपेक्षा ) असत्ता है। इसलिये सत्ता 
( अस्ति ) का प्रतिपक्षी असत्ता [ नास्ति ) है । 


इस सम्बन्ध में भ्रन्य भी उदाहरण दिये जा सकते है--जब वस्त्र मे तन्‍्तु अनपेक्षित रहते हैं तब केवल 
एकवस्त्ररूप अस्तित्व प्रतीत होता है ग्रौर जब बस्त्र की श्रपेक्षा न रहकर तन्तुओं की प्रधानता हो जाती है तब 
यस्‍्त्र की प्रतीति न होकर केवल तन्तुओ की ही प्रतीति होती है श्रर्थात्‌ तन्तुझ्नो की अपेक्षा वस्त्र की नास्ति है। 


श्रो अकलंकवेव 'स्थरूपसम्बोधन' मे इसप्रकार कहते है-- 
प्रभेवत्थादिभिधंसर चिदात्मा शिवात्मक: । 


जानदर्शनतस्तस्माथ_ वेतनाचेतनात्मक: ॥॥ ३ ॥। 


अर्थ--प्रमेयत्वादि धर्मों की अ्रपेक्षा अचेतनरूप है और शानदर्शन की अपेक्षा चेतनरूप भी है। ग्रत 
आत्मा चेतन-अचेतनरूप है । 


झानादिभन्‍न न ज भिन्नों, भिन्नाभिन्न: कथछचन ॥ ४ ॥ 


अर्ण--आत्मा ज्ञान से भिन्त है, श्र्थात्‌ सज्ञा, सख्या, लक्षण, प्रयोजन की भ्रपेक्षा ज्ञान से प्रात्मा भिन्न है। 
झात्मा ज्ञान से भिन्न नही है, भ्र्थात्‌ प्रात्मा भौर ज्ञान के प्रदेश भिन्न नही हैं, इसलिये ज्ञान से आत्मा प्रभिन्न है। 
इस प्रकार ज्ञान से आत्मा कथचित्‌ अभिन्न है । 


स्ववेहप्र सिस्तरचापं,  शानसात्रोएपि नेवसः + 
खत; सर्वंगतश्चायं, विश्यव्यापो न सर्यथा ॥। ५ ॥॥ 
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बअर्थ---वह श्रात्मा अपने शरीर के बराबर नही भी है, अर्थात्‌ समुद्घातभ्रवस्था मे मृलशरीर से बाहर 
भी आत्मा के प्रदेश निकल जाने से मूलशरीर के बराबर नही रहता । बह प्रात्मा ज्ञानमात्र है श्रौर ज्ञानमात्र नहीं 
भी है। भ्रर्थात्‌ ज्ञानगुण को मुख्य करके भ्रन्यगुणों को गौण करके यदि विचारा जाय तो श्रात्मा ज्ञानमात्रश्ष्टिमे 
झाता है श्रौर यदि प्रन्यगुणो को मुख्य किया जाय तो ज्ञानमात्र दृष्टि मे नही भी श्राता । लोकपूरण केवलीसमुद्र- 
घात की श्रपेक्षा प्रात्मा विश्वव्यापी है भ्नन्‍्य श्रवस्था मे विश्वव्यापी नही है। प्रथवा केवलज्ञान के द्वारा सम्पूर्ण 
लोकालोक को जानने को भ्रपेक्षा आ्रात्मा मवंगत है, क्योकि सम्पूर्णपदार्थ झ्रात्मा से गत अर्थात्‌ ज्ञात है। सम्पूर्ण 
पदार्थों को जानते हुए भी प्रात्मप्रदेश विश्व मे व्याप्त नही हुए इसलिये विश्वव्यापी नही भी है । 


श्री अकलंकदेव ने झात्मा को चेतन भी कहा है श्लौर श्रवेतन भी कहा है। यह नहीं कहा कि आत्मा 
चेतन है, प्रचेतन नही है, क्योकि चेतन के प्रतिपक्षीधर्म श्रवेतन को स्वीकार नही करने से एकानत का पक्ष आ 
जायगा, जो मिथ्यात्व है । 


इसीप्रकार जीव स्वदेहप्रमाण भी है भौर स्वदेहप्रमाण नहीं भी, ज्ञान से जीव भिन्न भी श्रौर ज्ञान से जोव 
अभिन्न भी है। परस्परविरोधी दोधर्मों मे से किसी एकधर्म को तो स्वीकार करे श्रौर उनके प्रतिपक्षी दूसरे धर्म को 
अस्वीकार करे तो एकान्तमिथ्यात्व का दोष भ्राजायगा । श्रनेक विद्वान अ्रनेकान्त के इस यथार्थस्वरूप को न सम- 
भने से यह कह देते है कि 'ऐसे भी है ऐसे भी है' यह अ्नेकान्त क्रमरूप है। कितु उनका ऐसा कहना ठीक नही है, 
क्योकि एक ही वस्तु को भिन्न-भिन्नरृष्टियो के द्वारा देखने से वह अनेकप्रकार इष्टिगोचर होती है । 


एक ही मनुष्य अपने पिता की दृष्टि से 'पुत्र' है, किन्तु वही मनुष्य अपने पुत्र की पअ्रपेक्षा से 'पिता' है 
प्र्थात्‌ एक ही मनुष्य में 'पुत्र और पितारूप' दोनों धर्म है। ये दोनो धर्म भिन्न-भिन्न अपेक्षाओं से हैं, एक श्रपेक्षा 
से नही है । 


बौद्धमत को और साख्यमत को चलानेवाले साधारणव्यक्ति नही थे, क्योकि साधाररा व्यक्ति एक नवीन- 
मत नहीं चला सकता इन्होने भी ग्रनेकान्त ( ऐसे भी है और ऐसे भी है ) को प्लरम बतलाया क्योकि वे यह समझ 
नही पाये कि यह भिन्न अपेक्षाओ से कथन किया गया है और वे दोनो पअ्पेक्षाएँ सत्य है। जैसे ससारी जीव 
पर्यायाथिकनस ( व्यवहारनय ) से रागी-ह घी है, किन्तु स्वभावनय ( निश्चयनय ) से रागी-द्वेषी नहीं है।ये 
दोनो ही बातें भ्पनी-भ्रपनी भ्रपेक्षा से सत्य हैं। इनमे से किसी एक को सत्य मानना दूसरी को अ्रसत्य मानना 
एक भ्रम है। इसीप्रकार व्यवहारनय से द्रव्य अ्नित्य है श्रीर निश्चयनय से द्रव्य नित्य है। पर्यायों का उत्पाद तथा 
नाश प्रत्यक्ष रष्टिगोचर होता है पर्यायों से भिन्न द्रव्य इष्टिगोचर होता नही श्रत बौद्धमतवालो ने द्रव्य को सवंथा 
प्रनित्य मान लिया । पर्याय व्यवहारनय का विषय है, झौर द्रव्य निश्वयनय का विषय है। झत बौद्धों ने ब्यव- 
हारनय को सत्यार्थ भौर निश्चयनय को श्रसत्याथं मान लिया साख्य ने व्यवहारनय को असत्याथ मान श्रौर 
पिश्वयनय को सत्याथ्थ मान द्रव्य को सवथा नित्य मान लिया । यदि वे दोनो नयो के विषयो को श्रपनी-अपनी 
अपेक्षा से सत्यार्थ मानकर द्रव्य को नित्य भी है प्रतित्य भी है ऐसा स्वीकार कर लेते तो यथार्थ वस्तुस्वरूप समझ 
में श्राजाता । 


वर्तमान मे एक नवीनमत चला है जो एकान्तनियति का प्रचार कर रहा है। “पर्यायें सर्वथा नियत हैं 
प्रनियत नहीं हैं! यह प्रनेकान्त है । इसप्रकार अनेकान्त का विपरीतस्वरूप बतलाकर दिग्रम्बर जैन समाज को 
कुमार अर्थात्‌ एकान्तमिथ्यात्व मे ले जा रहा है। इस नवोनमत में “पर्यायें नियत भी हैं श्रनियत भी है।” इस 
यथार्थ अनेकान्त को भ्रम बतलाया जाता है। सर्वज्ञवाणी के अनुसार भी गौतसगणधर ने द्वादशांग की रचना की 
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थी | उस द्वादशाग के इृष्टिवादतामक बारहवें अग मे इस 'नियति” को एकान्तमिथ्यात्व कहा है। जिनको स्वश- 
वाणी पर श्रद्धा नही है प्रर्थात सवंज्ञ पर श्रद्धा नही है वे इस मत को मानने लगे हैं | 


--जै. ग. 2-]-64/5-5/ २ ला. णेंग, भेरठ 
कथंचित्‌ क0$्मों ने जोब को रोका है 
शंक्ा-“ क्या कर्मों ने जीव को नहों रोका, किन्तु जीव अपने विपरीत पुरुषा्थ से रका ? 


समाधान---विपरीत पुरुषार्थ मे कारण क्या केवल जीव ही है या जीव के श्रतिरिक्त भ्रन्य कोई भी 
कारणा है ? यदि केवल जीव ही कारण होता तो सिद्धो मे भी विपरीतपुरुषाथ होना चाहिये था, क्योकि कारण 
के होनेपर कार्य की उत्पत्ति अवश्य होती है। यदि कारण के होने पर भी कार्य की उत्तत्ति न हो तो कार्य की 
सर्वथा अनुत्पत्ति का प्रसग श्रा जायेगा, किन्तु भिद्धों मे विषरीतपुरुषार्थ नहीं पाया जाता । श्रत धिद्ध हुपा कि 
मात्र जीव ही विपरीतपुरुषार्थ का कारण नही है, किन्तु जीव के भ्रतिरिक्त प्रन्य द्रव्य भी विपरीतपुरुषार्थ में 
कारणा है, जिसका श्रभाव होने पर सिद्धों मे विपरीतपुरुषार्थ नही होता | कहा भी है--'यदि एकान्त से ऐसा 
माना जाय कि जीव स्वय क्रोधादिरूप परिशामन कर जाता है तो यह दोष होगा कि उदय मे प्राप्त द्रव्य क्रोध के 
निर्मित्त के बिना भी यह जीव भावक्रोधादिरूप ( विपरीत पुरुषार्थ रूप ) परिणमन कर जावे, क्योकि वस्तु की 
शक्तियाँ दूसरे की अ्रपेक्षा नही रखती । ऐसा होने पर मुक्तात्मा सिद्धजीव भी द्रव्यक्मं के उदय न होने पर भी 
क्रोधादिरूप ( विकारीपरिणतिरूप ) प्राप्त हो जावेंगे । यह बात मानी नही जा सकती, भ्रागम से विरुद्ध ही है ।' 
( स. सा. गा १२१-१२५ आओ जयतेनाचार्य की टीका )। यह कथन उपचार से नही है, किन्तु वास्तविक कथन 
है, क्योकि वस्तुस्वरूप ही ऐसा है । 


जीव में विपरीतपुरुषार्थ का कारण भी कर्मोदिय है। कर्मोदय के ( मोहनीयकर्मोदय ) होने पर ही 
बिपरीत पुरुषार्थ पाया जाता है श्ौर मोहनीयकर्भोदय के ग्रभाव में विपरीतपुरुषार्थ नही पाया जाता। कहा भी 
है--जैणबिणा ज॑ णिममेण शोवलव्भदे त तसस कफ्जमियरं जल कारणमिदि ।' अर्थात्‌--जिसके बिना जो नियम से 
नही पाया जाता है वह उसका कार्य व दूसरा कारण होता है, ( ष. ख. पु. १२ पृ. २८८ ) “पद्चस्मिन सत्येज- 
सवति नासति तशस्य कारणमिति न्‍्यायात्‌ ।' अर्थात्‌-"जों जिसके होने पर ही होता है ग्रौर जिसके न होने पर 
नही होता वह उसका कारण होता है। ऐसा न्याय है। ( ब. ख पु १२ पृ. २६९ )। भ्रत विपरीतपुरुषार्थ का 
कारण कर्मोदय है । 


जिन जीवो के मोहनीयकर्म का अभाव हो जाने के कारण विपरीतपुरुषार्थ का भी श्रभाव हो ऐसे श्री 
अरहत भगवान भी ८ वर्ष कम एककोटीपूब तक रुके रहते है इससे ज्ञात होता है कि रुकने मे कारण केवल विप- 
रीतपुरुषार्थ नही है, किन्तु क्मोंदिय भी कारण है भन्यथा तेरहवेंगुरास्थान के प्रथभसमय में ही मोक्ष हो जानी 
चाहिये थी । न्यायशास्त्र द्वारा कायं कारणाभाव को भलीभाँति समककर उपयुक्त कषन ठीक-ठीक समझ में श्रा 
सकता है । 
- जे. स॑ 9-2-57/५| रतनकुभार जैन 
झात्मा झौर इश्त्रियों में कं चित्र एकत्व क्य चित भनेकत्य 
शंका---आत्मा और इस्द्रियों में एकरव है या अस्यत्थ ? 


१२७६ | [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार 


समाधान-- इन्द्रियाँ दो प्रकार की है-(१) भावेन्द्रिय, (२) द्वव्येन्द्रिय । (स. लि. २/१७-१८) उतमे 
से लब्धि व उपयोगरूप भावेन्द्रिय तो भात्मा के ज्ञानगुण की पर्याय है, श्रत' ग्रात्मा का श्ौर भावेन्द्रिय का प्रदेश- 
भेद नही है, किन्तु सज्ञा, सख्या, झादि की भ्रपेक्षा भेद भी है । 


निबु ति भ्रौर उपकरणरूप द्रव्येन्द्रिय है। उनमे से अन्तरगनिव्‌ त्ति तो आत्मप्रदेशो की विशेष रचना है 
जो आत्मप्रदेशरूप होने से भात्मा से प्रभिन्न है, किन्तु पर्याय और पर्यायी सवंधा अभिन्न नही है कथचित्‌ भिन्न भी 
हैं, क्योंकि पर्याय नाशवान है झौर पर्यायीरूप द्रव्य द्रव्याथिकनय से प्रविनाशी है । 


बहिरगनियूं त्ति श्रौर उपकरणारुप द्रव्येन्द्रिय शरीररूप पुदुगलद्रब्य की पर्यायें है इस प्रपेक्षा से भ्रात्मा से 
भिन्न है, किन्तु शरीर और प्रात्मा का परस्पर बध न होकर एक असमानजाति द्वव्यपर्याय बनी है इस श्रपेक्षा से 
अभिन्न है । 


“वध पड़ि एयस लक्खणदो हवह तस्स णाणरा । 


अर्थ--णरीर और ग्रात्मा बध की भ्रपेक्षा एक है, किन्तु लक्षशा की प्रपेक्षा वे भिन्न है इसप्रकार ग्रात्मा 

और इन्द्रियो मे एवल्व या अन्यत्व के विषय में एकान्त नहीं है ग्रनेकान्त है। कश्चचित॒ भिन्न है, कशचित्‌ 
अभिम्न है | 

--जें ० 9-4-70/५/ रो ला पित्तल 


भावाधसाव पभ्रम्ाथ के कथंचित भेद य प्रभेद 


शंका--तत्त्वार्थ राजवातिक पृ० ११४४ पर लिखा है-- जो पदार्थ नहों है उसका अभाव है। बह अभाव 
एकस्वरूप है, क्योंकि अभावस्वरूप से अभाव का भेद नहीं, अभावस्वरूप से वह एक हो है। उत्त अभाव से भिक्ष- 
भाव है और जह अनेकस्व॒रूप है ।' यहां प्रश्न है कि वह अभावरूप पदार्थ कया है तथा उसका कया स्वरूप है ” 
यदि कहां जाय कि स्वसे परका अभाव है, किन्तु बहू अभाव भी अनेकस्वरूप है, फिर एकस्वरूप क्‍यों कहा ” 


समाधान--वस्तु भावाभावात्मक है । यदि भ्रभाव न माना जाय तो वस्तु के वस्तुश्नन्तर अर्थात्‌ अन्य- 
वस्तुरूप होने का प्रसग श्रा जायगा, जिससे सकरादि दोषों की सम्भावना हो जायगी | अत प्रत्येकवस्तु में उससे 
भिन्न सवंवस्तुओों का अ्रभाव है । वस्तु में वह अभाव एककुप है। स्व की भ्रपेक्षा से उस प्रभाव के भेद नहीं किये 
जा सकते है, भ्रत स्व की अपेक्षा से वह अभाव एकरूप कहा गया है | किन्तु पर की भ्रपेक्षा से वह भ्रभाव प्रनेकरूप 
है जैसे घट-पटाभाव, पुस्तकाभाव आदि झनेकहूप है। जैनधर्म में तुच्छाभाव स्वीकार नही किया गया है। जंसे 
जीव का प्रभाव अजीव नही है, किन्तु पुदगलादि अजीवद्रब्य है जिनमे जीवत्वगुग का भ्रभाव है। श्रत पुद्गल 
भावात्मक द्रव्यों को भ्रजीव कहा गया है। है 


+में ० 8--70/शा/ रो, ला प्रित्तत 
धर्मात्मा कथंथ्ित्‌ ठुनिया में ग्रधिक समय नहीं रहते हैं; कर्थंचित रहते भी हैं 


शंका--हमारा द्याल तो यह था कि जो धर्मात्मा जीव हैं वे दुनिया में ज्यादा दिन नहीं रहते, न सुख 
भोगते हैं और न दुःख भोगते हैं। मगर ईतरी जाने पर यह मालूम हुआ कि धर्मात्मा आदमी ज्यादा दिन तक 
जिन्दा रहता है। यह कहाँ तक ठोक है * 


व्यक्तित्व प्रीर क्तित्व ] [ १२७७ 


समाधान--भ्रापका ख्याल ठीक है कि धर्मात्माजीब दुनिया ( ससार ) मे श्रधिककालतक भ्रमण नही 
करता उसकी ससारस्थिति श्रल्प रह जाती है । एकबार सम्यकत्व हो जाने पर वह जीव अधंपुदगलपरावतंन से 
झधिक ससार में श्रमश नही करता । किसी अपेक्षा यह बात भी सत्य है कि धर्मात्मा ( सम्यर्रष्ट ) जीव न 
( सासारिक ) सुख दु ख भोगता है | पं० दौलतरामजी ने कहा भी है--वाहिर नारक कृत बुख भोगे, अतर 
सुखरस गटागटी । रसत अनेक सुरसिसंग प॑ तिस, परनतिते नित हटाहूटी । चिस्मुरत हरधारी की मोहि, रोत लगत 
है अदापटी ॥।' 


किन्तु ईसरी मे जो यह वात कही गई “धर्मात्मा ( मम्मर्ह्ष्टि ) मनुष्य ज्यादा दिन तक जिम्दा रहता 

है । प्र्थात्‌ अधिक आयुवाला होता है' सो भी सत्य है | मनुष्य आयु शुभ आयु है अथवा पुण्थप्रकृति है । यह नियम 

है कि अतिसक्लेशप ररिणामों से शुभायु की कमंस्थिति भ्रल्प पडती है श्रीर विशुद्ध परिरणामों भें अधिक पडती है। 

सम्यर्इष्टि के भ्रतिसक्लेशरूप परिणाम नही होते श्रत सम्यग्शष्टि के मनुष्य आयु की अल्पस्थिति नहीं बँधती है। 

श्री रत्नकरड श्रावकाचार श्लोक ३५ मे कहा भी है--जो जीव सम्यग्वशंन करि शुद्ध हैं वे ब्रतरहित हूं नारकशी- 

पणा, तिय॑त्रषणा, नपु सकपणा, स्त्रीपणा को नाहीं प्राप्त होय हैं। अर नोच कुल से जन्म, विकृतअग॒ तथा अल्प- 

आयु का धारक और दरिद्री नहों होय है ।'” इस अपेक्षा से यह कहा गया है कि धर्मात्मा आदमी ज्यादा दिन तक 
जिन्दा रहता है। 

+-जे, स्॒ 9-0-58/५/ड्त2सेन जन, मुरादाबाद 

ध्रात्मा में “नास्तित्व”' धर्म स्थ को प्रपेक्षा भी एवं पर की भ्रपेक्षा भी 


शंका--आत्मा में जो 'नास्तित्व' धर्म है वह स्व का अभाव सूचित करता है या पर का ? 


समाधान--आत्मा में जो 'नास्तित्व' धर्ं है वह पर की अपेक्षा से भी है और स्वकी अपेक्षा से भी है। 
'आत्मा' स्वचतुष्टय ( द्रव्य, क्षेत्र, काल भाव ) की श्रपेक्षा से अस्त है और परचतुष्टय भ्र्थात्‌ परद्रव्य, क्षत्र, काल, 
भाव की भ्रपेक्षा से नास्ति है। 'आत्मा' शब्द का व्युत्पत्ति श्र्थ इसप्रकार है--झ्रत' धातु निरतर गमन करनेरूप 
अर्थ मे है। सब गमनार्थक धातुएँ ज्ञानार्थक होती है | भ्रत यहाँ पर 'गमन' शब्द से ज्ञान कहा जाता है। इस- 
कारगा जो ज्ञानगुण में सवंप्रकार बतंता है वह आत्मा है । प्रात्मा में ज्ञान के ग्रातिरिक्त अनन्तगृगा है । ग्रस्यगुणो 
को अपेक्षा 'प्रात्मा' सज्ञा सभव नही है । अत 'भ्रात्मा' ज्ञानगुण की अपेक्षा से है अन्यगुणों की श्रपेक्षा से प्रात्मा 
नही है । इसप्रकार आत्मा मे स्वगुरणों की भ्रपेक्षा से “नास्तित्व' है । 


-जें स 22--59/५/ घासीलाल जेंग; अलीगढ़ (टॉक) 
संत्तारो जोव कर्यंचित्‌ शुद्ध है तथा करथ॑चित्‌ भ्रशुद् 
शंका--संसारीजीव को क्या किसी भी नप से शुद्ध कहा जा सकता है ? 


समाधान--आलापपद्धति मे द्रव्याथिकनय के दस भेद कहे गये है । उनमे से पहला भेद कर्मोषाधिनिरपेक्ष- 
शुद्द्रव्याधिकतय है। इस कर्मोपाधिनिरपेक्षशुद्धद्रव्याधिकनय की अपेक्षा समारीजीब को सिद्धममान शुद्ध कहा जा 
सकता है । क्योकि इसनथ की दृष्टि मे कर्मोपाधि की विवक्षा न होते से गौर है। कहा भी है -- 


'सृह्याधिकस्थ इश भेदा: ।! ४६॥ कर्मोपाधिनिरपेक्षा: शुद्धद्रव्याधिक: यथा संसारीजीब: सिद्धसहृश- 
शुद्धात्मा ॥ ४७ ॥ 


१२७८ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


कस्माणं सज्सगयं जीबं, जो गहइ सिद्धसंकासं । 
भष्णइ सो सुद्धणओं खलु, कम्मोबाहिणिरवेब्यशों /१८॥| [ नयचक्त ] 


कर्मोपाधिनिरपेक्षशुद्धद्र व्याथिकनय की भ्रपेक्षा जीवद्रव्य शुद्ध है जैसे ससारीजीब सिद्धसमान शुद्धआात्मा है। 
कर्मों के बीच मे पडे हुए जीव को सिद्धसमान शुद्ध ग्रहण करने बाला कर्मोषाधिनिरपेक्षशुद्धनय है । 


वृष्टबृहव्यसंप्रह गाया १३ में भी “सब्बे सुद्धा हु सुदूधणया”” इन शब्दों द्वारा यह कहा गया है, शुद्धनय 
( शुद्धद्रृव्याथिकनय ) की भ्रपेक्षा सब जीव शुद्ध हैं । 


यद्यपि शुद्धद्रव्याथिकनय की दृष्टि से कर्मोपाधि को गौण करके संमारीजीबो को भले ही सिद्धसमान शुद्ध 
कह दिया जावे तथापि जबतक ससारीजीब कर्मों से बँधा हुआ है तबतक तो कर्मोपाधिसापेक्षग्रशुद्धद्र व्याथिकनय 
की भ्रपेक्षा समारीजीव भ्रशुद्ध है, क्योकि उसके अनन्तदर्शन, प्रनन्तज्ञान, भ्रनन्तसुख, भ्रनन्तवीयंरूप शुद्धस्वभाव का 
प्रभाव है तथा भ्रचक्षु श्रादि तीन दर्शन, मति श्रादि चार ज्ञान, क्षायोपशमिक वीय॑, इन्द्रियसुख ( सुखाभास ) का 
सद॒भाव है । 


यदि ससारीजीब को सिद्धसमान सर्वथा शुद्ध मान लिया जाय तो “संसारिणों मुक्ताश्श/ यह सूत्र तथा 
ससारिशश्च मुक्ताश्च जीवास्तु द्विविधा स्मृता ' शी अमृतचषस्त्राचार्य के ये वाक्य व्यर्थ हो जायेंगे ! 


“संसारो बिद्यते येषां ते संसारिण:। मुक्ता: संसारप्रिदृत्ता हत्यर्थ: । जिनके पचप्रकार परिवर्तनरूप ससार 
विद्यमान है वे जीव ससारी है भौर जो ससार से निवृत्त हो गये है भ्र्थात॒ प्रष्टक्मों का क्षयकरके मिद्ध हो गये है 
वे मुक्त जीव है | इसप्रकार ससारीजीब और मुक्तजीव मे महान भ्रन्तर है । 


ससारीजीव भी पचरमहाद्रत, पच्रसमिति और तीनगुप्ति इस तेरहप्रकार के चारित्र द्वारा कर्मों का क्षय 
करके सिद्धसमान शुद्ध हो सकता है। वर्तमान मे तो ससारीजीव शुद्ध नही है। यदि ससारीजीब को वतंमान मे भी 
शुद्ध मान लिया जाय तो मोक्षमार्ग का उपदेश निरथेंक हो जायगा । 


द्रव्य जिससमय जिसपरयायिरूप परिणमन करता है उससमय वह द्रव्य उसपर्याय से तन्मय हो जाता है। 
श्री कुन्दकुल्दाचार्य ने कहा भी है 


परिणमत्रि जेण दब्वं, तककाल तम्मय सि प्णरां। 
तम्हा धस्सपरिणदों आदा, धस्मो सुरोेयव्यों ॥ ८ ।। 


जीवो परिणमदि जद सुहेण, असुहेण वा सुहो असुहो । 
सुदंण तदा सुद्धों हुवदि, हि परिणामसम्भावों॥ ९॥ 


द्रव्य जिसपर्यायरूप परिणमन करता है उसीसमय वह द्रव्य उसपर्याय के साथ तन्‍्मय हो जाता है। इस- 
लिये धर्मपर्यायरूप परिश्मन करता हुआ झात्मा धर्मरूप हो जाता है। परिणमन स्वभावधारी यह जीव जब शुभ- 
भाव से प्रथवा प्रशुभभाव से परिणमन करता है तब शुभ या भशुभ हो जाता है शौर जब शुद्धभाव से परिणमन 
करता है तब निश्चय से शुद्ध होता है । 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] [ १२७९ 


इसीप्रकार यह परिणमन स्वभावधारीजीव जब संसार पर्यायरूप परिणमत करता है तब यह जीव ससारो 
होता है, किन्तु जब यह जीव चारित्र के द्वारा अष्टकर्मों का क्षयकर शुद्ध भिद्धपर्यायरूप परिणमन करता है तब यह 
जीव शुद्ध हो जाता है। एक जीव की एक ही समय मे ससारी और सिद्ध ऐसी दो पर्यायें नहीं हो सकती हैं । 
ससारहूप पूर्वपर्याय का व्यय ( नाश ) होने पर अपूर्व नवीन सिद्ध शुद्धपर्याय का उत्पाद होता है । जबतक ससार- 
रूप पर्याय विद्यमान है तबतक सिद्धपर्याय का उत्पाद नहीं हो सकता । 


+जे. ग 22-5-75/शा/ ब्रान्तिलाल 
प्रत्येक द्रव्य कथं चित्‌ स्वतंत्र है, कं चित परतन्त्र 
शंका-- प्रत्येक द्रव्य कथ चित्‌ प्रतत्र व कर्थं चित स्वतत्र है । क्या यह कथन सत्य है ? 


समाधान--प्रत्येक द्रव्य द्रव्यरष्टि से स्वतत्र है, पर्यायदष्टि से परतत्र है, यह बात सिद्धों में भी लाग्रू 
होती है । 


“पक्ष 28-6-80/ / जे. ला. जेन, भीण्डर 
स्पाद्वाद भ्रधरा सत्य नहीं है 
ब् 


शका-- श्री हेमचन्द्राचा्य ने स्थाह्राद को अधूरासत्य बतलाया है। अथवा यो कहा जाय कि स्थाद्वाव 
अधूरेसत्य पर ले जाकर छोड़ वेता है। सो यदि वास्तव में स्याद्राव अधूरासत्य है तो पूर्णतत्य कौनसा है ? बताने 
की कृपा कर । 


समाधान-- किसी भी दि० जेंनाचार्य ने स्याद्वाद को अ्रधूरामत्य तही बतलाया है। सभी ने पूर्णसत्य 
बतलाया है । 


वस्तुस्वरूप का अर्थात्‌ उसके गुणों और पर्यायों का प्रमाण के द्वारा एकसाथ ज्ञान तो हो सकता है, 
किन्तु उसका एकसाथ विवेचन नहीं हो सकता है, क्योकि वचनो की प्रवृत्ति क्रम से होती है। 


“कऋमप्रवर्तिनी भारती” ( स्वासिकातिकेय संस्कृत टीका पृ० २२२ ) इमीलिये केवली की दिव्यध्वनि में 
क्रम से ही आचाराग आदि का उपदेश होता है ! 


अकसशामात्कथ क्रमवतावचनानासुस्पत्तिरिति थेन्‍्न घटविदयाक्रमश्ञानसमबेतकुम्भका रावुधटस्य क्रमेणोत्प- 
स्युपलम्भात्‌ । ( ध पु.१ पृ ३६८ ) 


केवली के ग्रक्रमज्ञान से क्रमकवचनो की उत्पत्ति कंसे हो सकती है ” ऐसी शका ठीक नहीं है, क्योकि 
घटविषयक अक्रमज्ञान से युक्त कुम्भकार द्वारा क्रम से घट की उत्पत्ति देखी जाती है । इसलिये झक्रमवर्ती ज्ञान से 
ऋणमिकवचनो की उत्पत्ति मान लेने मे कोई बिरोध नही ग्राता है । 


यद्यपि वस्तु में अमेकधर्म है, किन्तु बचनो के द्वारा एकसमय में एक हो धर्म का कथन हो सकता है। 
जिसधर्भ का कथन हो रहा है उसके प्रतिरिक्त अन्यधर्म भी वस्तु में हैं इस बात को बतलाने के लिये 'स्यात्‌' शब्द 
का प्रयोग किया जाता है | 


१२८० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


'स्थात्‌' शब्द के प्रयोग के बिना विवक्षितधर्म को छोडकर शेष धर्मों के अभाव का प्रसग प्राजायगा । 
उनका प्रभाव मानने पर द्रव्यके लक्षण का झ्भाव हो जायगा और सक्षण का प्रभाव हो जाने पर द्रव्यके अभाव 
का प्रसग श्राता है। इसलिये द्रथ्य मे भ्रनुक्त समस्त धर्मों के घटित करने के लिये 'ह्यात! शब्द का प्रयोग करना 
चाहिये। ( ज. ध. पु. १प ३०७ )। 

“स्पाद्वाद सब वस्तुझो को साधनेवाला एक निर्बाध अर्हृतसर्वञ का शासन है, वह स्याद्वाद सब बस्लुझ को 
भ्रनेकातात्मक कहता है, क्योकि सभी पदार्थों का अनेक रूप स्वभाव है ।”' ( समयसार )। 

इसप्रकार स्पाद्वाद भ्रधूरा सत्य नही है, किन्तु सर्वांग सत्य है। 

--एँ. ग. 29-8-68/५/ रोब्रगनलाल 


उपादान निमित्त 


निर्मित का लक्षण; निमिस उपाधान को भ्रसमर्थता का नाशक होता है 
शंका-“निमित्त का क्‍या लक्षण है ? 
समाधान--फलटन से प्रकाशित समयसार पृ १२ पर निमित्त का लक्षरा निम्नप्रकार दिया गया है--- 


“उपादानस्य परिणममत्रियया सहैब तत्परिणमनानुकूल परिणमन यस्य भवति तस्मेंव निर्मित्तत्थं, निमेद॒रति 
सहकरोतीति निमिश्तमिति निमित्तशब्दस्य व्युश्पसत:, भजितृभवनब्यापारानुकूलब्यापारबन्निमित्तमित्येवंविधलक्षणरवा- 
चिमिसस्य, एवंविधस्य निमिस सक्षणस्पासृच्चन्द्राचायें: स्वोपश्चटोकायां समर्थितत्वास्च ।?” 


उपादान के परिणमन की क्रिया के साथ उपादान के परिणमन के अनुकूल जिसका परिशमन होता है 
उसी को निमित्तपना प्राप्त है। निम्मेदर्ति श्रर्थात्‌ जो उपादान के साथ मे साहाय्य करता है वह निमित्त है। इस 
प्रकार निमित्त शब्द की व्युत्पत्ति है। होने वाले का ( उपादानका ) होनेरूप ( परिणमनरूप ) व्यापार के प्रनुकूल 
जिसका व्यापार होता है वह निमित्त है। इसप्रकार के निमित्त का लक्षण शी अभृतचन्द्राचार्य ने स्वोपश् टीका 
में कहा है । 
“तदसामश्य मजण्डयदकिड्थितकरं कि सहकारीकारणं स्थात्‌ ।”' अध्टसहसी 
जो उपादान की ग्रसमर्थता को खण्डित नहीं करता वह सहकारी कारण ( साथमे करनेवाला निमित्त- 
कारण ) कैसा ? श्रर्थात्‌ सहकारी कारण ( निमित्तकारण ) उपादानकी अ्समर्थताकों खडित करता है प्रथवा जो 
उपादान की शअ्रसमर्थता को खडित करे वह सहकारीकारण श्रर्थात्‌ निर्मित्तकारण है! 
-णें. ग. -4-7/५[/ २. ला. ऐोॉग 
निभिश बिना उपादान में परिवर्तन सम्भव नहीं 


शंका--क्या तिमिस के बिना उपायान में परिबरंत हो सकता है ? 


समाधान--कोई भी परिणमत मिमिस के बिना महीं हो सकता है। सब हो परिणमनों सें कालड्रध्य 
साधारणनिमित्त है। प्रशुद्धपर्यायो मे कालद्रव्य के प्रतिरिक्त अन्य भी निमित्त कारण होते है। श्री अभ्ृतच्णाचार् 
ने तस्वार्थसार हितीयाधिकार मे कहा भी है-- 


व्यक्तित्व भ्लौर कृतित्व ] [ १२८१ 


अर्तताकरणात्कालो भजते . हेतुकर्त तामू॥ ४२ ॥ 


न जास्य हेतुकत त्वं सिःक्रियल्य विरध्यते । 
यतो निमित्तसातन्नेषपि हेतुकतु त्वमिष्यते ।॥॥ ४३ ॥ 


झपनी-अपनी पर्याय्रो के द्वारा परिणमन करनेवाले द्रव्यों के कालद्रव्य हेतुकत ता को प्राप्त होता है, 
क्योकि वह कालद्रव्य वर्तता कराने वाला है। यद्यपि कालद्रव्य निष्क्रिय है, तथापि हस कालद्रब्य की हेतुकत ता 
विरुद्ध नही है, क्योंकि नि्भित्तमात्र मे भी हेतुकत्‌ ता मानी जाती है। 


प्रश्न यह होता है कि कालद्रव्य के परिणमन में कौन निमित्त है ? ऐसी शका ठीक नहीं है, क्योकि काल- 
द्रव्य स्वय के परिणमन में और दूसरे द्रव्यो के परिगामन में निमित्त है । 


न चेवसनवस्था स्यात्कासस्थान्याव्यपेक्षणात्‌ । 
स्वछुत्तो तत्स्वभ्ावत्वात्स्वयं वृत्ते: प्रसिद्धित: ॥५॥२२११२।॥ श्लोकवातिक 


यदि कोई यो कहे कि धर्मादिक की वर्तंना कराने मे काल द्रव्य साधारणहेतु है तो कालद्रव्य की वतंना 
में भी वत्तेथिता किसी अन्यद्रब्य की आवश्यकता पडेगी और उस श्रन्यद्रव्य की वर्तना कराने मे भी द्रव्यान्तरो की 
आकाक्षा बढ जाने से अनवस्थादोष होगा । श्री विद्यानन्द आचार्य कहते है कि हमारे यहाँ इसप्रकार अनवस्थादोष 
नही भ्राता है, क्योकि कालद्रव्य को अन्यद्रव्य की व्यपेक्षा नहीं है। अपनी वर्तना करने मे उस काल का वही स्व" 
भाव है, वयोकि दूसरो की वरना कराने के समान कालद्रव्य की स्वय निज में वतेना करने की प्रसिद्धि हो रही है, 
जैसे आकाश दूसरो को अवगाह देता हुआ स्वय को भी अवगाह देता है, ज्ञान भ्रन्य पदार्थों को जानता हुआा भी 
स्वय को जान लेता है । ( श्लोकबातिक पु ६ पृ. १६० ) 


यदि यह कहा जाय कि जिसप्रकार कालद्रव्य निज परिणमन में स्वय निर्मित्त है उसीप्रकार श्रन्य द्रव्य 
भी अपने परिगामन में अपने श्राप निर्मित्त क्यों न हो जायें ? ऐसा कहना ठीक नहीं है । जिसप्रकार घट स्व-पर- 
प्रकाशक नही है, किन्तु ज्ञान स्व-परप्रकाशक है उसीप्रकार प्रन्यद्रव्य स्व-पर परिशमन में निमित्त नहीं है, किन्तु 
कालद्रव्य स्व-परप रिणमन मे निमित्त है। कहा भी है-+- 
सथेब सर्दभावानां स्वयं दृश्तिन सुउ्यते ॥ 
दृष्टेष्टबाघनात्सर्थावीनासिति विधचिसितस्‌ ॥ ५१२२।१३ | (श्लोकवातिक ) 
यहाँ किसी का यह कटाक्ष करना युक्त नही है कि जिसप्रकार काल स्वय श्रपनी वतंना का प्रयोजकह्देतु 
है, उसीध्रकार सम्पूर्ण पदार्थों की स्वयमेव बतंना हो जायगी, कारण कि घट-पटादि सम्पूर्ण पदार्थों को स्वय बतंना 
का प्रयोजकहेतुपना मानने पर प्रत्यक्ष, प्रनुमानादि प्रमाणों करके बाधा भश्राती है। प्रदीप का स्वपरोद्योतन' स्वभाव 
है, घट का नही । 


विभावषपरिणमन मे कालद्रव्य के भ्रतिरिक्त अ्रन्यद्रब्य भी कारण पड़ते है। कार्य की उत्पक्ति एक कारण 
से नही होती है, किन्तु भ्रनेककारणो से होती है । 


“कार्यस्यानेकोपकरणसाध्यत्वात्‌ तस्लिद्ध:॥३१॥ इह लोके कार्ममनेकोपकरणसाध्यं हृष्टमू, यथा मृत्पिण्डो 
घटकार्थपरिना मप्राप्तिप्रतिभह्ैताध्यग्तरसामर्च्य: बाह्मकुलालदण्डअरकपुंओदककालाकाशाइनेकोपकरणापेक्ष:धट॒पर्वा- 
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य्रेणा६४विर्भवति, नैक एव भृत्पिण्ड: कुलालादि बाह्यसाधन सन्निधानेन विना घटात्मनाविर्भ॑वितु' समर्थ: । 
शा. वा. ५११७१३१ 


इस लोक में कार्य अनेककारणों से सिद्ध होता हुआ्ना देखा जाता है। ज॑से मृत्पिण्ड मे घटरूप परिणमन 
करने की अतरग शक्ति है तथापि घटोत्पत्ति के लिये बाह्य कुनाल, दण्ड, चक्र, चीवर, जल, आकाश, काल शज्ादि 
झ्नेक कारणों की अपेक्षा रखता है। कुलालादि बाह्यमाधनो के बिना अकेला मृतपिण्ड घटोत्पत्ति करने में समर्थ 
नही है । 
इसप्रकार कोई भी परिणमन क्यो न हो, उसको बाह्यतिमित्त की श्रपेक्षा रहती है । 
“>ज गे 4-]2-72/एशा| कप्लादेवी 


निमित्त एवं उसके भेद तथा उदाहरण 


शंका--'हृष्टोपदेश' से निमित्त को धर्मास्तिकायवत्‌ कहा है। इसका अर्थ यह हुआ कि जैसे जीवब्रव्य चले 
तो धर्मद्रध्प निमित है, नहीं चने तो नहीं । तब इसप्रकार की स्थिति अन्य निमिलो की है या नहीं ? 


समाधान-- इष्टोपदेश” मे सब निमित्तों को धर्मास्तिकायवत्‌ नही कहा है। निमित्त दो प्रकार के है-- 
(१) प्रेरक (२) अप्रे रक ( जनसिद्धातदपंण ) जो अप्रे रकनिमित्त है, उनको हो इष्टोपदेश से धर्मास्तिकायवत्‌ कहा 
है, बयोकि, धर्मास्तिकाय अप्र रकनिभित्त है ( सर्वार्थसिद्धि अध्याय ५ सूत्र १ )। प्रे रकनिमिन्त को श्रप्न रकनिमित्त 
धर्माध्तिकायवत्‌ कँसे कहा जा सकता है ? धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकायादि प्रप्ने रकनिमित्त है । अप्रे रकनिमित्त 
की सहकारिता बिना भी काये नही होता । प्रे रकनिमित्त के कुछ उदाहरण इसप्रकार है--'भाववचन की सामथ्ये 
से युक्त प्लात्मा के द्वारा प्र रित होकर पुदूगल वचनरूप से परिग्गमन करते है! ( सर्वा्यसिद्धि अ. ५ सू. १९, राज- 
वातिक अ. ५ सू. १९ )। अवेतन जडशरीर का विषय चेष्टा है, तिस चेप्टा का प्रेरक कोई निर्मित्त श्रात्मा है 
( गोस्सटसार बडी टीका प्‌ १०६२, १०६४ )। चाक के एक दड़ की प्र रणा से कुम्हार का सारा चक्र घूमने 
लगता है ( बृहद्द्रब्यसप्रह गाथा २२ टीका ) पवन ध्वजा को प्र रक कारण है' ( पच्चास्तिकाय गाथा ८८ टौका ) 
अयस्कात पत्थर ( मकनातीस ) लोहे की सूई को प्रेरित करता है! ( समयसार गाथा १६७ तात्पय बृत्ति 
कर्मों के द्वारा प्रेरित होकर! ( समयसार पृ. ३२२ ब. शीतलप्रसावजी कृत अनुवाद )। 


प्र रकनिमित्त की स्थिति अप्रे रकनि्मित्त समान नहीं है। जिससमय जिसप्रकार के कम का उदय होगा 
उससमय उस उदय के अ्रनुसार जीव के परिणाम अवश्य होगे। जिससमय भिथ्यात्वप्रकृति का उदय होगा उससमय 
जीव के भिथ्यात्वभाव ग्रवश्य होगे, जीव की इच्छा पर निरभर नही है कि वह भिथ्यात्वभाव करे या न करे । कहा 
भी है' जो जीव को परतत्र करते है श्रथवा जीव जिनके द्वारा परतत्र किया जाता है उन्हे कम कहते है” ( आप्त- 
परोक्षा कारिका ११४-११४५ ठीका ) | धर्मास्तिकाय आदि अप्र रकनिमित्त जीव को परतत्र नही करते । इससे सिद्ध 
हुआ कि द्रव्यकर्मोदय श्रादि प्र रकनिमित्त धर्मास्तिकायवत नहीं है । 


--जँ स॒ 8-9-58/५/ बंब्रीधर 
निमित्त व मेमित्तिक का स्वरूप, दोनों पर्याय हैं 


शंका-निमित्त शब्द का कसा तात्पय है? किसी विवक्षितकार्य मे जो उ्य कार्यकृप परिणसन करता है, 
बह ग्रथ्य नेमिशिक कहा जाता है या कार्य को ही नेमित्तिक कहा जाता है ? जँसे मिट्टी धटरूप परिणमत करतो 


व्यक्तित्व और कृतिख | [ १२४३ 


है। तो सिट्टी नेसिलिक है या घटपर्याय नेमिततिक है ? 
समाधान--फलटन से प्रकाशित समयसार पृ० १२ पर निमित्त का व्युत्पत्ति श्नर्थ इसप्रकार दिया है-- 


““उपादासस्थ परिणमसक्रियया सहैब तत्परिणमनानुकूल परिणमन कस्य भवति तस्थेव सिमित्तात्थ, निमेदति 
सह करोतीति निमिक्तमिति निमिक्शब्दस्य व्युत्पत्तेट, भवितृभवनव्यापारानुकूल व्यापारवचिमित्तमिति । 


निर्मित्त शब्द की निरुक्ति “निमेदर्ति सह करोतीति निमित्त ” ऐसी है। इस निरुक्ति भे 'करोति! इस 
मिडन्त था तिडन्तपद से परिशामनक्रिया का बोध होता है, क्योंकि परिशमन के बिना 'करोति' इस पद की वाच्य- 
भूत क्रिया नही हो सकती । इस परिसमनक्रिया का आश्रय निभित्तसज्ञक पदार्थ होता है। इस क्रिया का आश्रय 
होने से वह नि्भित्तसश्क पदार्थ कत्‌ सज्ञा को प्राप्त होता है। यह उसकी सज्ञा श्रनुपचरित ग्रर्थात्‌ यथार्थ है। 
उपादान की परिणतिक्रिया के निभमित्तकी परिर्ति प्रनुकूल होते से निमित्त को दी जानेथाली कर्त्‌ सज्ञा उपचरित 
अर्थात व्यवहारनय को दृष्टि से दी गई है, क्योकि निमित्त की परिगातिक्रियाकी उत्पत्ति की दृष्टि से श्राश्रय 
निर्मित्तभूत पदार्थ से भिन्न जो उपादानभूत पदार्थ होता है बह नहीं होता । निरुक्ति मे प्रयुक्त किया गया 'सह' 
यह शब्द 'यौगपद्य' इस अर्थ का द्योतक भ्रथवा वावक है। इस शब्द से दो पदार्थों का या उनकी परिशतियों का 
प्रस्तित्व ध्वनित होता है, क्योंकि दो पदार्थों के या परिरश तियो के बिना यौगपद्य इस शब्द का या साहचये इस 
शब्द का भाव व्यक्त नही होता । इससे जब दो पदार्थों की परिणितियाँ समकालभाषिनी होनेपर जिसकी परिणशति 
उपादानभूत अन्यपदार्थों की परिणतिक्रिया मे सहायक होती है तब उस पदार्थ को निमित्त यह सज्ञा प्राप्त होती 
है, यह बात स्पष्ट हो जाती है । उपादान की कार्यरूप परिणति मे सहायक होनेवाली भ्रम्यद्रव्य की परिणति को 
सहायकपरिण्ति कहने का कारण यह है कि वह उपादान की विशिष्ट कार्यखूपसे परिणति होने की शक्ति को 
ग्रपनी शक्ति के द्वारा उत्तेजित प्रबोधित करता है। समयसार फलटन पृ, २६। 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि उत्पन्न होनेवाली पर्याय तो नैभित्तिक है। उस पर्याय की उत्पत्ति मे अ्रन्य 
द्रव्य की जो पर्याय सहकारीकारर होती है वह पर्याय निमित्त होती है । मिट्टीद्रब्य की घटरूप पर्याय तो नेधि- 
त्तिकपर्याय है तथा कुम्भकार जीवद्रब्य की घटोत्पत्ति के भ्रनुकून योग-उपयोगरूप पर्याय निमित्त है। मिट्टीरूप 
पुद्गलद्रब्य नैमित्तिक नहीं है भ्रौर कुम्भकार जीवद्रव्य निमित्त नहीं है, क्योकि द्रव्य तो द्रव्यईृष्टि से श्रनादि-प्रनिधन 
होने के कारणा झ्रकाय॑-भ्रकारण होता है, क्योकि द्रव्याधिकनय की श्रपेक्षा द्रव्य का न उत्पाद है और ने व्यय है। 
पर्यायदृष्टि भे उत्पाद क व्यय होता है ग्रत उपादान की पर्याय नेमित्तिक है औ्रौर भ्रन्यद्रव्य की सहकारीपर्याय 
निभित्त है | यदि द्रव्य को ही नैमित्तिक और निभित्त मान लिया जाय तो निमित्त-नैमित्तिकभाव का कभी विनाश 
नही होने का प्रसग आ जायगा । श्री कुन्वकुन्दाचार्य ने कहा भी है-- 


जीबो ण करेदि घड़ं रोज पड जेब सेसगे दण्बे । 
जोगुबओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥ १०० ।। समयसार 
टीक्षा--अःत्मनो विकल्पव्यापारकूपौ विनश्वरों बोगोपयोगाबेब तत्रोत्पादशों भवतः। 
ण कुवोचधि वि उप्पणों जहा कज्जं ज तेज सो आवा । 
उच्पादेदि ण किलिवि, कारणसजि तेज ण सो होह ॥ ३१० ॥ स. सा 


उप्पसली व विणासों दब्वस्स य जत्थि अर्यि सब्भावों । 
विगमुष्पादधुबर्त करेंति तस्सेव पज्जाया ॥ ११ ॥ पं० काय० 
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जीवद्रव्य, ( जो श्रमादि-भ्रनन्त है ) घट को नही करता झौर न पट को कर्ता है तथा अन्य द्रव्यों को 
भी नही करता है। जीवबद्रब्य की जो उपयोग-योगरूप विनाशीकपर्याय है, वह घटादि ( पुदुगलद्रव्य की पर्यायों ) 
की उत्पादक अर्थात्‌ उत्पन्न करने मे निमित्त है। 


भ्रात्मद्रब्य किसी से भी उत्पन्न नहीं हुआ है ( श्रनादि है ) इसलिये किसी का किया हुआ कार्य नहीं 
है । वह प्रात्मद्रव्य किसी भ्रन्यद्रव्य को उत्पन्त नही करता ( श्रविनाशी है ), इसलिये वह आत्मद्रव्य किसी श्रन्य- 
द्रव्य का कारण भी नही है । 


द्रव्य का उत्पाद व बिनाश नही है सद्भाव ( नित्य ) है। उसद्रव्य की पर्यायें विनाश-उत्पाद करती है। 
इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि निर्भित्त-नं मित्ति कसम्बन्ध दो द्र॒व्यों की पर्यायों मे है। 
--जें १ 24-8-72/५/ र, ला णँन; भेरठ 


निमित्त के हट जाने पर नेमित्तिक क्रिया का प्रतियमत होना 
शंका--क्या निमित्त के हट जाने पर भो नेमसिस्िकवस्तु से क्रिया होती रहती है ? 


समाधान-- निर्मित्त के हट जाने पर नेमित्ति कक्रिया रहती भी है और नहीं भी रहती, एकान्त नियम 
नही है। इडे के हट जाने पर भी चाक मे क्रिया होती रहती है श्रर्थात्‌ वह घूमता रहता है । घो० के हट जाने पर 
गाडी का चलना रुक जाता है। 


“जे ग. 23-9-7]/५/ रो ला. मित्तल 
मुपुक्तु जीव को दृष्टि निमित्त व उपादान दोनों को सुधारने की होती है 


शंका-- मुमुक्षुजीय को उपादान को सुधारने की ओर हृष्टि रखनी चाहिये था निमित्तरा फो सुधारने की 
ओर ? अपने को न सुधारकर निमित्ता ही सुधारने से काम चल जायगा ? क्योकि निमिरा ही के आधीन है । 


सम्राधान--मुमुक्षुणीव को उपादान श्लौर निमित्त दोनों को सुधारने की श्रोर दृष्टि रखनी चाहिये | उत्तम 
उपज के लिये बीज व पृथ्वी आदि दोनो ही उत्तम होने चाहिये भ्रन्यथा पंदावार उत्तम नहीं हो सकती । एक 
ही बीज होने पर भूमि की विपरीतता से निष्पत्ति की विपरीतता होती है। कारणा के भेद से कार्य मे भेद अ्रव- 
एयम्भावी है ( प्र. सा. गा २५५ ) जबतक जीव तिमित्तभूतद्रव्य का ( परद्रव्य का ) प्रतिक्रमणा तथा प्रत्याख्यान 
नहीं करता तबतक नैमित्तिक भूतमावों का ( रागादिभावों का ) प्रतिक्रमरण तथा प्रत्याख्यान नही करता 
( समयसार गाथा २८३-२८५ टीका )। ज॒घ॒. पुस्तक १ पृष्ठ १०४ पर भी कहा है--साधुजन, जो त्याग करने 
के लिये शकक्‍य होता है, उसके त्याग करने का प्रवत्न करते हैं श्रौर जो त्याग करने के लिये ग्रशक्य होता है उसमे 
निर्मम होकर रहते है, इसलिये त्याग करने के लिये शक्‍्य भी हिंसायत्न के परिहार करने पर अहिसा कंसे हो 
सकती है ? अर्थात्‌ नही हो सकती है।' यदि निमित्त को सुधारने की प्रावश्यकता न होती तो सुसगति व अ्रभक्ष्य 
आदि के त्याग का उपदेश क्‍यों दिया जाता ” उपादान को न सुधारकर केवल निशभत्ता को सुधारने से काम नहीं 
चलेगा । उपादान को सुधारने के लिये ही तो निभ्नित्त को सुधारा जाता है। यदि उपादान के सुधारने की श्रोर 
लक्ष्य नही तो केवलनिभित्त को सुधारने से क्या लाभ ? प्रर्थात्‌ कुछ लाम नही । 


--जें. रु. 25-9-58/0/ बीबर 


व्यक्तित्व और कृतित्व श्श्ष्ध्‌ 


उपादानका रशा एवं कार्य ( पूर्वोत्त रपर्यायें ) 
शका--क्या उपादानकारण एवं कार्य में समयभेद होना आवश्यक नहीं ? 
समाधान-८पूर्वेपरिणामसहित द्रव्य कारगसारूप है और उत्तर परिणामसहित द्रव्य कार्यरूप है। 


पुष्य परिणामजुर कारणभावेण वहुदे दव्वं । 
उत्तर परिणामझुदं त विय कज्जं हवेणियमा | २२२॥। ( सवा. का ) 


टीका-- द्रब्यं जोवादि वस्तु पूर्व परिणामयुक्त पूर्व पर्यायात्रिष्टं कारणभावेन उपादानकारणत्वेन वर्तते। 
तवेब द्रथ्यं जीवाबिवस्तु उत्तरपरिणामयुक्तम्‌ उत्तरपर्यायाथिष्ट । तदेव ब्रव्यं पूर्वपर्याभाविष्ट कारणभू्त सणिमत्रादिना 
क्षप्रतिबद्धसामरथ्य कारणान्तराबेकलयेन उत्तरक्षर्ते कार्य | 


टीकार्य--पूर्व पश्णिमसहित जीवादिवस्तु उपादानवारण है और वही जीवादि वस्तु उत्तरपर्यायसहिति 
कायरूप होता है। कारणभूत पृवर्पर्यायसहित वही द्रव्य, जिसकी सामथ्य मणि-मत्रादि के द्वारा रोकी नही गई है, 
ग्रन्य कारणों की सहकारिता से उत्तरक्षणा में कार्य को उन्पन्न करता है । 


पूवपरिखाम ग्रर उत्तरपरिणाम की दृष्टि से उपादानकारश और काये मे समय भेद है । 
-जेँ १ 4-7-66/5| प्री प्रयोहरलाल 


शका-- उपादान फमजोर होता है उसमें कम का निमित्त है या नहीं ” अथबा यह आत्मा के पुरुषार्थ की 
नबलाई है । आत्मा मे नबलाई या सबलाई क्यो होती है, कुछ आध्यन्तर मिमित्त है या नहीं ? 


समाधान-- 'उपादान का कमजोर होना' उपादान्त की र्वाभाविक श्रवस्था हे या वेभाविक भ्रदस्था है । 
“कमजोरी ' ग्र्थात 'वीयंगुण की श्रपूर्णता' स्वाभात्रिक अवस्था तो हो नही सकती, क्योकि स्वाभाविक प्रवस्था में 
गुण भ्रपूर्ण नही होता, पूर्ण होता है। दो भिन्न द्रव्यों के बन्ध होने पर विभाव ( श्रशुद्धवशा ) होता है। केवल 
एक द्रव्य में विभात्र नहीं होता जेसे --धर्म, अधर्म, आकाश, कालाण, सिद्धजीव, पुदू्गलपरमाणु में विभाव नहीं है । 
पुदुगल परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ बन्ध हो जाने पर विभाव हो जाता है | ससारीजीवमे भी प्रनादिकाल से 
करमंबन्ध होने के कारण विभाव हैं । ( पं० का गाथा ५ व १६ पर श्री जयसेनाजाय कृत टीका ) 


आत्मा की कमजोरी मे द्रव्यकर्मोदय भ्रवश्य निमित्त है। यदि द्रव्य कर्मोदिय को निमित्त न माता जावे 
तो 'कमजोरी' जीव का स्वभाव हो जायगी और निद्धों मे भी कमजोरी माननी परंगी । कमजोरी कार्य है श्रोर 


कोई भी कार्य श्रन्तरग व बाह्यकारणो के बिना नही होता, ऐसा ज॑ंनागम का कथन है। जो इस ग्रगम के विरुद्ध 
बाह्यकारण को कार्य की उत्त्ति मे भ्रफवित॒कर ( 0000 णि बिणाएाह ) कहते है, के जैनमत से बाह्य है । 


+णछों गे 28-]2-6] 

शंकश--पेड़ से टूटा हुआ आम पड़ा-पड़ा बड़ा क्‍यों नहीं होता ? 
समाधान--उस प्राम मे यद्यपि बढने की भ्रन्तरग शक्ति विद्यमान है तथापि वृक्ष से प्रथक हो जाने के 
बाद उन बाह्य कारणों का अभाव हो सया जो उस श्रास के बढने से मनिश्ित्त थे । भ्त टूटा आम बड़ा नही होता । 


कार्य की सिद्धि बाह्यमहकारीकाररण और प्रन्तरगउपादानका रण से होती है। (अष्टसहस्री पृ. १४९ क्ारिका २१) 
जो कार्य दो कारण्गो से उत्पन्त होता है वह एक कारण से कभी उत्पन्त नहीं हो सकता । कहा भी है--- 


१२८६ ] [ प० रतनचम्द जैन मुख्तार : 
कारणद्टयं॑ साध्यं न, कार्यमेकेन जायते । 


इन्होत्पाशमपत्य किमेकेनोत्प्यले । आराधनासार गाया १३ । 


स्त्री और पुरुष दोनो से उत्पन्च होनेवाली सनन्‍्तान केवल स्त्री व केवल पुरुष से उत्पन्न नहीं होती। 
प्रव्तरण ध्ौर बहिरग निर्मि्तो से उत्पन्न होनेवाला कार्य केवल श्रन्तरगनिभित्त से या केवल बहिरगनिमित्त से 
उत्पन्न नही हो सकता | बहिरगनिभित्त के अभाव मे वृक्ष से टूटा हुप्ना प्राम वृद्धि को प्राप्त नही होता । 


-पो. ग. 28-2-6] 
(१) सिमित्त के श्र, प्रकार एवं परिभाषा 
(२) प्रेरक मिमित्त कार्य का कर्ता होता है। भ्रप्नेरक निमित्त कार्य में सहायक होता है 


शंका- अग्न जी मे निसिल कारण के लिये क्‍या [0७0५ 77५7-0.५ 0558 शब्ब का प्रयोग हो सकता 
है ? उपादानकारण को अन्तरंगहेतु या अंतरंगकारण और निमित्तकारण को बहिरंगहेतु या बहिरंगकारण कहना 
कया ठीक है ? 


समाधान- प्रत्येक कार्य अर्थात्‌ पर्याय की उत्पत्ति मात्र एक कारणशा से नहीं होती है, किन्तु समस्त 
प्रनुकुलसामग्री से श्लौर बाधककारणो के श्रभावसे होती है । कहा भी है--- 


“सामग्री जनिका कार्यस्य नेक॑ कारणम्‌ ।” आप्त-परीक्षा 


अर्थात्‌-सामग्री कार्य की उत्पादक है, एक कारण नहीं। ( एक कारशा से कार्य की उत्पत्ति नही होती, 
किन्तु समस्त कारणों से कार्य की उत्पत्ति होती है )। 


“'कारणसामग्गीदो उपज्जमाणस्स कण्जस्स वियलकारणादो समुप्पत्तिबिरोहा ।” ध. पु. ६ प्र. १४१ । 
अर्थात्‌-कार्य काररणासामग्नी से उत्पन्न होता है, उसकी विकलकारगणा से उत्पत्ति का विरोध है। 
“कार्यस्थ अनेकका रणत्वसिद्धि: ।*” राजवातिक 

अर्थात्‌- भ्नेकका रणो से कार्योत्पक्ति होती है, यह बात मिद्ध है । 


इन श्राषंग्रन्थो से यह तो स्पष्ट हो जाता है कि मात्र उपादानकारण से कार्य की उत्पत्ति नहीं होती। 
उस ,उपादानका रण के साथ अन्यसहकारीकारण भी कार्योत्पत्ति मे कारण होते है। उन सहकारी कारणो को ही 
'निमित्तकारगा' यह सन्ञा है । 


यह सहूकारीकारण ( निभित्तकारण ) उपादान कारगा के साथ काय॑ को करता है। श्री विद्यानस्ध 
जआान्ञार्य ने श्लोकबातिक मे कहा भी है-- 


“न श्रेककारणमिष्पाद्य कार्य कस्यरूपे कारधास्तरे प्रथतंमानं सफलम्‌ | सहकारित्वात्सफलमिति चेत, कि 
पुनरिद सहक्ारिका रणमनुपकारकमपेज्षणीयम्‌ ? तदुपादातस्योपकारक तदिति लेन्न, तत्कारणत्वानुषगात, साक्षात्कार 
व्याप्रियमाणमुपादानेन सह तत्कारणशोल हि सहकारि न पुनः कारणमुपकुर्बाणम ।' 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२८६७ 


इसका प्रभिप्राय यह है कि “कार्य एक कारण से सिष्पन्त नही होता, क्योकि प्रव्तमान भनन्‍य कारणों 
को सफजपना है। जब सहकारीकारगण है तो क्या वे काये के प्रति उपकार न करते हुए ही कार्य को श्रपेक्षित हो 
रहे हैं। यदि यह कहा जाये कि वे उपादानकारंग के सहायक हैं, यह ठीक नहीं है, क्योंकि वह उपादानकारण बन 
जायगा, कार्य का सहकारी न बन सकेगा । जो उपादानकारणा की परम्परा न लेकर सीधा ही कार्य मे उपादान- 
कारण के साथ व्यापार करता है, श्रत उपादान के साथ उस कार्य को करने का स्वभाव होने से वह सहकारी 
कारण है । | 


कार्य करने में अकेला उपादान असमथ्े है। निर्मित्तकारण अर्थात्‌ सहकारीवारश के साथ ही उपादान 
कार्य करने में समर्थ होता है । इसप्रकार सहकारीकारण की कार्य मे सहायता होसे से उपादान की मसमर्थता 
खण्डित हो जाती है। इसी बात को श्री विद्यानन्दस्थामी अध्टसहुस्री मे विम्नप्रकार करते है--- 


“तदसामध्य मजण्डदकिडिचिर्करं कि सहकारिकारणं स्थात्‌ ? 


अर्थात्‌--जो उपादान की श्रसमर्थता को खण्डित करने में अकिजित्कर है, क्या वह सहकारी कारण हो 
सकता है ” अपितु न स्थादेव” वह सहकारी कारण नही हो सकता । 


इससे सिद्ध है कि निर्मित्तकारशा कार्योत्पोत्ति मे सहायक होता है। कोष में भी निर्मित्त कारण का अर्थ- 
वह काररा जिसकी सहायता या कत्‌ त्व से कोई वस्तु बने” इसप्रकार किया है। श्रत निमित्त कारण को 
पाता एहार, ७0047 (७ए8४, 7:%शरञग)एारतर 0ठार & 5770007, (७०५5४, ॥8राशा['- 
ब७ा, 07 फरतटाफ्रण (५ए४8४ कह सकते है । 


नि्भथित्तकारगा दो प्रकार का है, एक प्रे रक दूसरा प्रप्रे रक श्रर्थात्‌ उदासीन । 
जैसे आत्मा के लिये द्रव्यकमं प्रे रकनिभित्तकारण है श्लौर पवन ध्वजा के लिए प्रेरकनिभित्तकारण है। 


अप्पा पंगरृहू अणहरइ अप्पु ण जाइ ण एड्र । 
भुवणत्तयहूं वि मज्यि जिय विहिं आणइ विहिं रोइ ॥१।६६।॥ (परमात्मप्रकाश) 
अर्थात्‌-भ्रात्मा पग्रुके समान है, आप न कही जाता है न ग्राता है। तीनो लोक में इस जीव को कम 
ही ले जाता है कर्म ही ले श्राता है । 
“प्रभुझजनो बंजयतीना गतिपरिणामस्य हेतुकत्तप्बलोक्यते |!” प का. 
अर्थात्‌- पवन अपने चचल स्वभाव से ध्वजाओ की हलनत चलनहूप क्रिया का कर्त्ता देखने मे आता है । 


इन आर्ष वाक्यों से विद्ध होता है कि प्र रकनि्भित्तकारण कार्य का कर्ता होता है श्रत प्रेर्कनिमिक्त- 
कारण पि०ा॥4(0८-०४०५८ है, किन्तु श्रभ्न रकतिवित्तकारण उपादान के साथ कार्योत्पल्लि में सहायक 
होता है । जैसे मछलियोको जल तथा पक्षियों को पवत झादि चलने में सहकारी होते है, किन्तु जल मछलियो और 
पवन पक्षियों को चलाता नहीं है। जल के बिना मछलियाँ और पवन के बिना पक्षी गमन नहीं कर सकते, अत 
गमनरूप कार्य मे इनकी सहायता की भ्रावश्यकता होती है। कहा भी है-- 


“उदय जह सच्छाण गमणाणग्गहयर हवदि लोए 4 प॑. का. 
अर्थात्‌--जेंसे इस लोकमे जल मछलियों के गमन के उपकार को सहाय होता है। 


श्र्ष८ | [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार * 


टीका--- यथा हि जल॑ त्ववमगच्छुस्मत्स्थानप्रे रयस्तरोथां स्वयं गच्छतां गतेः सहकारिकारणं संबति |” 


अर्थात्‌-जंसे जल न तो स्वय चलता है भशौर न मछलियों को चलने की प्रे रणा करता है ( चलाता है ), 
किल्तु जब स्वयं मछलियाँ चनती हैं तो जल सहकारीकारण होता है। 


“बतत्विप्रभ्तिद्॒ब्यं गतिस्थितिपरिणामप्राप्ति प्रत्यभिमुज नास्तरेण बाह्यानेककारणसन्निधि गति स्थिति 
जाबाप्तुम्‌............। ( राजवातिक ) 


अर्थात्‌ - पक्षी आदि गति या स्थिति के सम्मुख होते हुए भी बाह्य भ्नेककारणो ( निमिक्ता कारणों ) के 
बिना चल शौर ठहर नही सकते । 


इसप्रकार जो भ्रप्र रकनिमित्तकारण है वह 'बिजातञा॥4५८ (७08९ नही हो सकता । वह तो ऐक&छथा0- 
शाए९ ० 8 $9624 ९३४६६ या ॥090० ०६०५९ होता है । 


निमित्तकाररा को प्राय बाह्यकारण कहा जाता है जैसा कि उपयु क्त राजबातिक की पक्ति से स्पष्ट है । 
श्लोकवातिक मे भो निर्मित्तकारण को बाह्यकारणा ग्रौर उपादान को ग्रन्तरगका रण कहा हे जैसे -- 


“बहिरम्तरपाधि: फ्यासंख्य सहकापु पादानकारणैरनवस्थितं रहित कार्य ययार्थकृत्त 


अर्थात्‌-बा हा उपाधि सहकारीकारण ग्लौर अतरगउपाधि उपादानकारण के बिना कार्य नही किया 
जा सकता । 


सम्यक्त्वोत्पत्ति मे दर्शनमोहनीयकर्म के उपशम झ्रादि निमित्तकारण को अतरगकारणा और जिनसूत्र 
तथा उनके ज्ञातापुरुष आ्रादि निभित्तकारणों को बहिरगकारण कहा है-- 


सम्मततस्स णिमिरा जिणसुरां तस्स जाणया पुरिसा। 
अंतरहेऊ भणिवा वंसणमोहस्स खयपहुदी ।(५३॥! [ सियमसार ] 


भर्थात्‌- जिनसूत्र प्रौर उनके जञातापुरुष सम्यरदश्शंन के बाह्यनिमित्त कारण है। दर्शनमोहनीय द्रव्यकर्म 
के क्षय भादि अतरगनिमित्त कारगा है । 


/हाधन द्विविध अधभ्यन्तरंबाह्म ज। अभ्यस्तरं दर्शनमोहस्पोपशमः क्षयः क्षयोपशमोवा बाह्य तारकाणां 
प्राक्चतुर्भ्या: सम्यरदर्शनस्थ साधन केषाडिचए्जातिस्मरणं केवाओिचद्धस अवर्ण केषाश्चिह दनाधिभव: ।” (स० सि०) 


अथं--सम्यग्द्शन के साधन दो प्रकार है। १ अ्रभ्यतर २ बाह्य | दर्शन मोहनीय का उपशम, क्षय या 
क्षयोपशम अभ्यन्तरसाधन है । नारकियों मे चौथे नरक से पहले किन्ही के जातिस्मरण, किन्ही के धंश्रवर भौर 
किन्‍्ही के बेदनाभिभव बाह्यसाधत हैं । ( यहाँ पर अतरग और बहिरग दो प्रकार का निमित्तका रण का कथन है 
उपादानका रगा श्रात्मपरिणाम इनसे भ्रतिरिक्त है।) 


+जं १ 7--66/)0/ प्रो, लक्ष्मीच ह से 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व | [ १२८९ 


कारणश-कार्य व्यवस्था 


(१) कथलित्‌ कुस्मकार घट का कारण है 
(२) ' कारण” की परिभाषा 


शंका -- कुम्भकार घट का कारण है! क्‍या ऐसा मानना कारणविपर्यास है ? 


समाधान--सर्व प्रथम यह जानना जरूरी है कि 'कारशा' किसे कहते हैं ? प्रभेष रत्मभाला मे लिखा है 
“जिसके सदृभाव में जिसकार्य की उत्पत्ति हो और जिसके श्रभाव में कार्य की उत्पत्ति न हो दह पदार्थ उस कार्य का 
कारण होता है।' 

“द्प्ावाधावाध्य यस्योत्यस्थनुस्पली तस्‌ ततकारणमिति |” [ १५१३ ] 

श्री वीरसेनस्वामी ने जो ध. पु. १२ मे कहा है-- 


“पद्यस्मिन्‌ सत्येद मजति नासति तशस्य कारणमिति न्यायात्‌ ।” घ. १२ पृ. २८९ । 


अर्थ--जो जिसके होने पर ही होता है श्लौर जिसके होने पर नही होता है वह उसका कारण होता है, 
ऐसा न्याय है । 


आप्त-परीक्षा मे भी कहा है--- 
“यत्र यदन्वयव्यतिरेकानुपलम्भस्तत्न न तल्षिमिशकश्व हृष्टम । 


“तश्कारणकत्वस्यतबन्वयव्यतिरेकोपलम्भेन व्याप्तत्थात्‌ कुलालकारणकस्य धटादे: कुलालास्वयव्यतिरेको- 
पल्रम्भप्रसिद्ध : । प्‌ ४०-४१ 


बअर्थात्‌--जिसका जिसके साथ अन्वय-व्यतिरेक का प्रभाव है वह उसजन्य नहीं होता ऐसा देखा जाता है। 

जैसे जुलाहादि का घटश्रादि के साथ प्रन्यय-व्यतिरेक नही है। इसलिये घटप्रादि जुलाहादि-निमित्तकारणजन्य 

नही है भर्थात्‌ जुलाहांदि घटादि के निभित्तकारण नहीं है और यह निश्चित है कि जो जिसका कारण होता है 

उसका उसके साथ श्रन्वय-व्यतिरेक भ्रवश्य पाया जाता है। जमे कुम्हार से उत्न्न होने काले घटादि मे क्ुम्हार का 
अन्वयव्यतिरेक स्पष्टत प्रमिद्ध है । 


क्षी राजवातिक मे भी कहा है-- 

/'बरथा सृत्पिष्डो घटकार्यपरिणामप्राध्ति प्रति गृहीताभ्यस्तरसामभ्यं: बाहाकुलालदण्ड चक्रसुत्रोदकफालाका- 
शाहासेकोपकरणापेक्ष' धटपपयिणाप्डविभंवति, नेक एव मृत्पिष्ड: कुलालादिबाह्ा साधनसप्रिधानेन जिना घटात्सना- 
विर्भवितु समर्थ: ।” [ ५॥१९।३१ ] 


अर्थात्‌--मृतपिण्ड मे घटरूप परिण्यमने की सामथ्ये होते हुए भी घटपर्याय के लिये बाह्य कुम्हार, दण्ड, 
शक, चीवरादि की श्रपेक्षा रखता है। कुलालादि बाह्मसाधतन के बिना एक मृतपिड ही घटरूप परिणमने मे समर्थ 


नही है। 


१२९० ] [ १० रसनचन्द जैन मुख्तार : 


करो बीरसेनाचार्य ते ध पु. १३ पृ. ३४९ पर भी कहा है-- 


“एब बुसेजोगादिणा अणुभाता परूयणा कायव्वा जहा मट्टिआ-पिड-दंड-जक्क-च्ोवर-जल-कु सारदीणं धहु- 
प्यायणागु भागो । 

अर्थात्‌ जिसप्रवार प्रत्येक द्रव्य की शक्ति का कथन किया गया है, उसीप्रकार द्वि ग्रादि सयोगीद्रष्यो की 
शक्ति का कथन करना चाहिये । जैसे मृत्तिका पिण्ड, दण्ड, चक्र, चीवर, जल, कुम्हारादि की सयोगीशक्ति से घट 
की उत्पत्ति होती है । 


इन आषंवाक्यों से सिद्ध है कि जिसप्रकार मृतिकापिण्ड उपादानकारण के बिना घट की उत्पत्ति नही हो 
सकती उसीप्रकार कुम्हारादि निमित्तफारणों के बिना भी घटकी उत्पत्ति नहीं हो सकती है । 


मात्र मृतिकापिड को घट की उत्पत्ति का कारण मानना झौर कुम्हारादि को किसी भो अपेक्षा कारण न 
मानना कारगविपर्यास है। क्योंकि जब तक कार्योत्पादक हेतु का १रिज्ञान नहीं हो जाता तबतक कार्य का परि- 
ज्ञान यधार्थता को प्राप्त नहीं होता, ऐसा आप वाक्य है-- 

“ण च कारशे अणवगए कज्जावगमो सम्मरा पडिबज्जदे ।” [ ध पु ११ पृ. २०५ ] 

- छो. ग, 8-7-65॥%/"००५ ०४» 


उपादान कारण काये से कथचित्‌ भिन्न होता है, कथ चित्‌ ध्नुरूप ( ध्रभिश्न ) यानी 
सर्वधा कारण के समान हो काय नहीं होता 
शका--जो गुण कारण मे होते हैं वे ही कार्म मे आते है अर्थात्‌ कारण के अनुसार ही कार्य की निष्पत्ति 
देखी जाती है। जिसप्रकार शानावरणकर्म के विशेष क्षयोपशम को लब्धि ओर उससे जायमाम परिणामों को उप- 
योग । यदि लब्धि को कारण और उपयोग को कार्य माना जाय तो दोनो के गुण एक होने से उपयोग को लब्धिरूप 
हो साना जायगा। 


समाधान--कारगा के सदश ही सर्वथा काय हो ऐसा एकान्त नियम नहीं है। पूर्वपर्यायसहितत द्रव्य उत्त र- 
पर्याय का कारग होता है । 


पुब्वपरिणास-जुत्त कारण भावेण वहदे दव्य । 
उत्तरपरिणामजुद त व कज्ज हवे णियमा।। २२२ ॥ स्वामिकातिफेय 


अर्थ--पूर्व परिशाममहित द्रव्य कारगारूप है और उत्तरपर्यायसहित द्रव्य नियम से कार्य रूप है । 
“ययामुद्द्रध्य मृत्पिण्ड: उपादानकारणपघूत: घट लक्षण कार्य जनयति ।”” 


जौसे मिट्टी की पूर्वपिण्डपर्याय उपादानकारण होती है और वह उत्तररूप घटपर्याय को उत्पन्न करती है, 
किन्तु मिट्टी पिण्ड और घट सर्वथा समान नहीं है, एकदेश भिन्न है। मिट्टीपिण्ड जलधारण नहीं कर सकता, किन्तु 
घट जलधारणा कर सकता है। कहा भी है-- 


व्यक्तित्व भौर इृतित्व ] [ १२९१ 


“ऋश्थिदाह-केवलशानं सकलनिरावरणं शुद्ध तस्प कारऐेनापि सकलनिरावरशोम शुद्धन भाव्यम, उपा- 
दावकारण सहश कार्य भवतोति बचनात्‌ | तत्रोसरं दीयते-पुरुमुक्तः मजता पर किस्तुपादानकाश्णमपि घोडश- 
वर्णिकासुवर्ण कार्य स्याधस्तम वणिकोपादानकारणबत्‌, मृस्मथकलशकार्यस्प मृत्पिध्डस्थासकोशकुशलोपादास कारणव- 
दिति ज कायदिकदेशेन भिसने भवति । तह पूर्वोक्त सुवर्ण पृतिकाहर्टाम्तद्यवत्कायंकारणभावों म घटते । तत: कि 
सिद्ध ? एकवेशेन निरा वरणत्वेन क्षायोपशमिकशानलक्षणमेकदेशब्यक्तिकप विवक्षितकबेश शुद्धा/येन सबरशब्दबाज्य 
शुद्धोप्योगस्वरूपं भुक्तिकारण भवति । वृ दर स. गा ३४ टीका। 


कोई शका करता है--केवलज्ञान समस्त झावरणशा से रहित शुद्ध है, इसलिये केबलञ्ञान का कारण भी 
समस्त प्रावरणरहित शुद्ध होना चाहिए, क्योकि 'उपादानकारण के समान कार्य होता है” ऐसा श्रागमवचन है ? 
इस शका का उत्तर-ददेते हैं-आपने ठीक कहा, किन्तु सोलहवानी के सुवर्णरूप कार्य का ग्रधस्तन वर्शिकायें 
उपादानकारण होती हैं तथा मिट्टीरूप घटकाय का मृतिकापिण्ड, स्थास, कोश, कुशूल प्रादि उपादानकारण होता 
है । इन दोनो रुष्टान्तों से यह स्पष्ट हो जाता है कि उपादानकाररण भी कार्य से एकदेश भिन्न होता है। (सोलह- 
बानी सोने के प्रति जैसे पूर्व की सब पन्द्रहवर्शिकारयों उपादान कारण है भ्रौर घट के प्रति मिट्टी-पिणए्श स्थास, 
कोश, कुशल आदि उपादान कारणा है। सो ये कारण सोलहवानी के सुवर्ण और घटरूप कार्य से एकदेश भिन्न है, 
बिलकुल मोलहवानी के सुवर्णरूप और घटरूप नही है। इसीप्रकार सब उपादानकारण कार्य से एकदेश भिन्न होते 
हैं। ) यदि उपादानकारण का कार्य के साथ एकान्त से सर्वथा भ्रभेद या भेद हो तो काय-कारश-भाव सिद्ध नही 
होता है, जैसा कि उपयु क्त सुवर्ण झोर मिट्टी के दृष्टान्तो द्ववरा स्पष्ट है। इससे यह सिद्ध हुआ कि क्षायोपशलिक- 
ज्ञान क्ाधथिकशान का उपादानकारण होता है । 


इससे शकाकार को स्पष्ट हो जायगा कि लब्धि भ्ौौर उपयोग में कारणश-काय भाव होने पर भी कथ चित्‌ 
भेद है प्रत उपयोग लब्धिरूप नहीं हो सकता | लब्धि श्रौर उपयोग दोनो क्षायोपशमिकज्ञान की पर्यायों है इस 
भ्रपेक्षा प्रभेद है, किन्तु दोनो पर्यायों भिन्न-भिन्न है इस श्रपेक्षा भेद है । 

थ्री पृण्यपावस्वामी ने भी कहा है-- 


“यदि मलिपूर्व जुत तदपि मह्यात्मक प्राप्नोति कारणसहर्श हि लोके कार्य हृष्टस्‌ इति नेतदंकान्तिस । 
दण्डाविकारणो5पं घटो न दण्डाण्याश्मकः । सर्वायं सिद्धि 

यदि श्र्‌ तज्ञान मतिपूर्वंक होता है तो बह श्र्‌ तज्ञान भी मत्यात्मक ही प्राप्त होता है, क्योंकि लोक में 
कारण के समान ही काय देखा जाता है ? यह कोई एकान्तनियम नही है कि कार्य के समान कारण होता है। 
यद्यपि घट की उत्पत्ति दण्डादिक से होती है तो भो घट दण्डादिस्वरूप नही होता । 

-जें ग. 23-]-69/शा/ रो, ला प्रिततल 
निम्चिस व उपादान दोनों कारणों से कार्य होता हे 

शंका- जब रथ एक चक्र से चल सकता है जेसे सूथं रथ केवल एक सूर्य रूपी चक्र ( जक्का, पहिया ) 
पर चलता है तो क्ार्प भी केवल एक कारण से हो जावे अंतरंग और बहिरंग वो कारणों को सानने की क्‍या 
आवश्यकता ? 


समाधान-एक चक्र से रथ नहीं चलता, कहा भी है-- महा कचक्र ण रभ्: प्रयाति ।' ( राजवातिक ) | 
सूर्य रथ नही है । सू्थ विमान भी चक्र नही है । सूय तो भ्रध गोलक के सहश है । सूर्य बिस्व के उपरिम तल का 
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विस्तार एक योजन के इकसठ भाग में से अहतालीस भाग प्रमाण है और बाहल्य उससे आधा है। प्रत्येक सूथ के 
सोलह हजार प्रमाण आभियोग्य देव होते है जो नित्य ही विज्िया करके यूथ नगर तल को ले जाते है ( तिलोय- 
पथ्णशी अधिकार ७ गाथा ६६, ६८, ८० )। इसप्रकार सूर्य का इृष्टान्त विषम है ! 


प्रनुकूल समस्त सामग्री के होने पर और बाधक कारणो के प्रभाव मे कार्य होता है। मात्र एक कारण 
से कार्य नही होता । कहा भी है-- सामग्री जनिका, नैक॑ कारण ।' ( राजवातिक अ० ५ सूत्र १७ वातिक २१ व 
३३ ) | अर्थात्‌ कार्य की अनेक कार गो से सिद्धि होतो है। श्री स्वामी समन्तप्नद्र आचार्य ने भी बृह॒द॒स्वयभ स्तोत्न 
मे कहा है-- 


यदहस्तु बाह्य गुणदोधसूतेनिमित्तमभ्यन्तरमूलहेतो: । 
अध्यात्मवृत्तत्थ तदंगभुृतमभ्यन्तर केबलमप्यल ते ॥ ५९ | 


अर्थात्‌-अत्तरग में विद्यमान मुलकारण के गुण और दोष को प्रकट करने मे जो ब्राह्यवस्त कारण होती 
है बह उस मूलकारण के अगभूत श्रर्थात सहकारीकारण है। केवा अध्यस्तरकारण अपने गुरादोष को उत्पत्ति में 
समर्थ नही है । भले ही भध्यात्मवृत्त पुरुष के लिये बाह्यनिभित्त गौण हो जाय पर उनका अ्रभाव नही हो सकता । 


ग्रन्य स्थल पर भी कहा है--यथा कार्य बहिरन्तरुपाधिनि:' अर्थात्‌--कार्य बाह्य-्भ्रभ्यन्तर दोनो कारणों 
से होता है। भरी सर्वार्थसिद्धि अध्याय २ सूत्र ८ की टोका में भी कहा है --जो श्रन्त ग और बहिरग दोनोप्रकार 
के निर्मित्तो से होता है और चैतन्य का ग्रन्वयी है वह परिणाम उपयोग कहलाता है ।' इसीप्रकार अध्याय ४ सूत्र 
३० की टीका में भी कहा है--अन्तरगओऔर बहिरगनिमित्त के वशसे प्रतिममय जो नवीन अ्रवस्था प्राप्त होती है बह 
उत्पाद है | ग्रत मात्र एक कारगा से कार्या को सिद्धि नही होती है । 


-जें. ग. 2-5-64/८/ सुरेश्नचस्द्र 
मोक्ष रूपो कार्य में कर्मादय व पुरुषार्थ की कारणता 


शका--सोक्ष का पुरुषार्थ पहिले कर्मों के उदय से होता रहता है या इस जीव को जबेसे कारण बनाने 
पढते हैं ? 


समाधान--मोक्ष भी पर्याय है। प्रत्येक पर्याय के लिये अतरग और बहिरग अनेक कारणो की ग्रावश्यकता 
हम्ना करती है। अत मोक्षप्राप्ति के लिये भी झ्नेककारणो की आवश्यकता होती है । यद्यपि यह जीवात्मा शुद्ध 
निश्चयनय से एक णुद्ध-बुद्ध ज्ञानानन्दमयी हे तथापि व्यवहारनय से अनादिकमंबन्धवशात्‌ निगोदादि पर्यायो में 
अमण कर रहा है जहाँ पर मनरहित होने के कारण इतना भी ज्ञान का क्षयोपशम नहीं होता कि वह अपने हित- 
प्रहित के उपदेश को ग्रहण कर सके । इसप्रकार भ्रमण करते हुए कभी ऐसा योग मिलता है कि आ्रायुबन्धकाल के 
समय चारित्रमोह के मन्दोदय के कारण इसके मनुष्यप्नायु का बन्ध हो जावे । यहाँ तक पुरुषार्थ की मुख्यता नहीं 
है, कर्मों की मुख्यता है। सज्ञी-पचेन्द्रिय-पर्याप्त हो जाने पर यदि यह जीवात्मा प्रनेकान्तमयो वस्तु के यथार्थस्वरूप 
को समभने का प्रयत्न करे भ्लौर उसससय ज्ञातावरग्गादि कर्मों का प्रतिसमय अ्रनन्तगुरणा-अनन्तगुणाहीन अनुभागो- 
दय हो तथा परिणामो मे प्रतिसमय प्रनन्तगुणी विशुद्धता हो तो इसको मोक्षमार्ग की प्रथम सीढी सम्यग्दर्शन की 
प्राप्ति हो सकती है। इस सम्यग्दर्शन को प्राप्ति के लिये तस्‍्वो के यथार्थस्वरूप के उपदेश की भी आवश्यकता होती 
है । अत- जहाँ पर यथार्थ उपदेश प्राप्त हो मके ऐसे निमित्तो को भिलाना इसका कर्संब्य है। मात्र उपदेश से 
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सम्यग्दर्शन नही हो जाता है उस उपदेश के साथ-साथ कषाय का मदोदय तथा तत्त्वविचार करने की शक्तिहरूप 
ज्ञानावरण का क्षयोपशम भी होना चाहिये । इस जीवात्मा का तन्त्वपरीक्षा तथा तस््वश्नवधारणारूप पुरुषार्थ भी 
होना चाहिये । अत मोक्षप्राप्ति के लिये अनुकूल बाह्य श्ौर अतरगकारस्पो की श्रपेक्षा रहती है । कहा भी है--- 
“यद्यपि सिद्धनति मे उपादानकारण भव्यजीव होता है तथापि तीर्थकरप्रकृति उत्तममहननादि विशिष्टपृण्यरूप धर्म 
सहकारी कारण होते हैं । ( पंचास्तिकाय गाथा ८५ की टीका )" ।' “निश्चय व व्यवहाररूप मोक्षकारणो के होने 
पर ही मोक्षकाय होता है। ( पंचास्तिकाय गाया १०६ टीका )*।' 'मोक्ष भी होय है सो परम पुण्य का उदय और 
चारित्र का विशेष आचरणारूप पौरुषते होग है ( अध्दडसहक्ी फारिका ८८ पु. २५७ )) ४! 'सहकारीका रणरूप 
मनुष्यगति के उदय से रहित श्रकेली विशुद्धि उन प्रकृतियो के बन्धव्युच्छेद करने में समर्थ नही है, क्योंकि कारण- 
सामग्री से उत्पन्न होनेवाले कार्या की विकलकारण से उत्पत्ति का विरोध है ( ध. प्रु ६ पृ. १४१ ) इसप्रकार 
पूर्वकर्मोदिय ब्रौर इस जीवका बुद्धिपूर्वक समीचीनपुरुषार्थ दोनो ही मोक्षकार्या के लिये उपयोगी है । 


-जे. ग 2!-3-63/5॥/ निकेवर दास 
भ्रात्मा ( कथयंचित्‌ ) निष्कारण नहों है, उसका उत्पादक कारण है 


शका-- संसार से जितने भी पदार्थ हैं वे सब कारणवान्‌ है अर्थात्‌ सब पदार्थों मे कार्य-कारण-भाव है । 
कार्य की निष्पत्ति कारणों द्वारा ही होती है। आत्मा भी एक पदार्थ है परन्तु उसकी उत्पत्ति मे कोई कारण नहीं 
होने से वह निष्कारण है। इसलिये जबकि कारण के अभाव मे कार्य की उत्पत्ति नहों होती । रा. वा अ. २। 


समाधान--शकाकार ने जो राजवातिक से उद्धृत किया है वह बौद्धों का पूर्वपक्ष है। जिसमे आत्मा को 
निष्का रण कहकर आत्मा का अभाव बतलाया गया है ' श्री अकलकदेव बौद्धों के इस मतका खण्डन करते हुए 
लिखते है-- 


“नरक, देवादि पर्यायों आत्मद्रव्य से भिन्न नही, श्रात्मद्रव्यस्वरूप ही है! नारकपर्यायादि के उत्पादक 
मिथ्यादर्शन, ग्रविरत झ्रादि कारण शास्त्रों मे वगित है । इसरीति से जब झात्मा का उत्पादककारण सिद्ध है तब 
अका रणत्वरूप हेतु आत्मारूप पक्ष मे न रहने के कारण स्वरूपसिद्ध है । [ रा. वा. अ. २ पृ ६०३ ] 


--जें. ग. 23--69/५]/ रो ला म्रितल 
कार्य सिद्धि में देव व पुरुषार्थ दोनों कारण हैं 
शंका--प्रत्येक दृव्प की पर्याय अपनी-अपनी योग्यता से प्रकट होती है। द्रब्यका उसससय उसपर्यायरूप 


परिणमन होना यह ही द्रव्य का पुरुषार्थ है। पर्याय अर्थात्‌ कार्य को सिद्धि अपनी बोग्यता के अनुसार हो होती है। 
ऐसा सानने से क्या हानि है ” 


१. यद्यपि सिद्धगतेलपादानक्रारण भ्रव्वाना भ्र्वाति तथा निदागर हितपरिणश्रोपानिततीर्थंक रफ़कत्युत्तमसह- 
ननादिविभिष्टपुण्यरूपरधर्मोप बडकारिकारण भवति । 


2९. निःचयन्यवहारपोक्षकारण सति मोक्षकार्य संभतीति । 
3. मोक्षस्थापिपरमपुण्यात्त्रियवारिबविल्नेषाय्पक पोरु्षाभ्याधेवसतभ्रवात्‌ । 
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समाधान--योग्यता' के पर्यायवाची नाम 'पूर्वकर्म' 'देव' 'प्रदृष्ट' हैं* । 


“पुरुषार्थ “ “इसभव मे जो पुरुष चेष्टा करि उद्यम करे सो पौरुष है सो यह दृष्ट है ( आप्तमीमांसा 
यु. ४० ) । अस्यत्र भी 'पुरुवार्थ' को इसप्रकार कहा है-- 


अआलसडढो णिरुष्छाहों फलं किचि ण भुजदे। 
अजक्खीरादिपाणं वा पउकसेण विणा गण हि ॥ 


अर्ण--जो झालस्यकर सहित हो तथा उद्यम करने में उत्माहर्शहत हो वह कुंछ भी फल नहीं भोग 
सकता । जैसे बिना पृरुषार्थ के स्तनों का दूध पीना कभी नहीं बन सकता । इसप्रकार 'पुरुषार्थ' का प्रयोजन चेष्टा 
करना, उद्यम करना है। “द्रव्यका पर्यायरूप परिशमन करना' प्रुषार्थ है, यह एक नई सूक है जो शझ्लागमानुकूल 


नही है । 
योग्यता अथवा देव यह तो अद्टृष्ट और पुरुषार्थ हृष्ट इन दोनो दृष्ट-प्रदृष्ट से कार्य की सिद्धि प्रथवा पर्याय 
प्रगट होती है । केवल योग्यता अथवा केवल पुरुषार्थ से जीवकी पर्याय प्रकट नही होती । ( अष्टसहखी )। 


देवागम की कारिका ९१ में श्री स्वामी ससन्तभद्राचाय ने देव व पुरुषार्थ का समन्वय करते हुए कहा 
भी है--'जो पुरुष की बुद्धिपूवंक न होय तिस श्रपेक्षा विष तो इष्टानिष्ट कार्य है सो श्रपने देव ही तें भया कहिये 
तहाँ पौरुषप्रधान नही, देव का ही प्रधानपना है । बहुरि जो कार्य पुरुष की बुद्धिपृवक होय तिम प्रपेक्षा विषे 
पौरुषते भया इृष्टानिष्ट कार्य कहिये । तहाँ देव को गौण भाव है पौरुष ही प्रधान है । 


जबकि कार्य की सिद्धि देव व पुरुषार्थ इन दोनो से अथवा निमित्त-उपादान, इन दोनो से होती है तो वह 
कार्य भर्थात पर्याप एक से नहों हो सकता है | कहा भी है-- 
कारणद्यसाध्यं कार्यमेकेन जायते । 
इन्द्ोत्पाद्यमपत्य किमेकेनोत्पशते क्‍्वजित्‌ ॥ 
अर्थात्‌-जिसप्रकार ल्ली-पुरुष दोनों से होनेवाली सतान केवल स्त्री या केवल पुरुष से उत्पन्न नहीं हो 
सकती उसी प्रकार जो कार्य दो कारणों से उत्पन्न होता है वह कार्य भ्र्थात्‌ पर्याय एक कारण से कभी उत्पन्न नही 
हो सकती । सतानोत्पत्ति मे जिसप्रकार नाना के यहाँ ज्नी की मुख्यता और पुरुष की गौणता होती है तथा बाबा के 
यहाँ पुरुष की मुख्यता क्री की गौणता होती है उसीप्रकार निमित्त व उपादानकारणो की भी मुख्यता व गौणता 
जाननी चाहिये | किसी भी एकान्त का कदाग्रह नहीं होता चाहिये । 
- को. ग. !3-2-62/5£/ ही एल ब्रारगी 
(१) एक कार्य भ्रनेक कारण साध्य होता है 
(२) भ्रनुकूल बाह्य सामग्री को प्राप्ति मे सातोदय, लामान्तराय का क्षयोपशम श्रादि 
झनेक कारण चाहिये 
शंका - 'लाभान्तरायकर्म के क्षमोपशभ से सामग्री सिलती है! ऐसा आगस में कथन है। दूसरा कथन पह 
भी है कि साता के उदय से सामप्री मिलती है। साता का उदय पर है लाभाग्तराय का क्षयोपशमभ आत्सा का 
स्वशाव है तथा आत्मशक्ति का विकास है। अतः क्षयोपशम से सामग्रो मिलती है, यह समझ में नहीं आता ? 





१. योग्यता ( चन्यत ), पृर्वकर्मदेंवमहच्टमिति घटकलल्रवरपर्वावगाप्तानि | ( अष्टसहसी पृ. ९४६ ) 


व्यक्तित्व श्रौर कृतित्व ] [ १२९५ 


समाधान---एक कार्य होने में अनेक कारणों को आवश्यकता होती है । अनुकूल बाह्यासामग्री के मिलने 
में लाभान्तरायकर्म का क्षयोपशम, साता का उदय झौर पुरुषार्थादि सव कारण होने चाहिये । सातावेदनीय के उदय 
से दु ख उपशमने के कारणभूत सुद्रब्यों का सम्पादन होता है ( ध. पु. ६ पृ. ३६, पु. १३ पृ. ३५७, पु. १५ पृ. ६ ) 
झभिलषित अर्थ की प्राप्ति होना लाभ है ( घ. पु. १३ पृष्ठ ३८९ )। प्रभिलपित श्रर्थ की प्राप्ति में जिध्न करने- 
वाला लाभान्तराय कम है। लाभास्तरायकर्म के क्षयोपशम से किचित्‌ विध्न का भ्रभाव होने से किचित्‌ श्रर्थ की 
प्राप्ति हो जाती है। ससार में भ्रनेक निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध बने हुए है। मदिरापान से ज्ञान का बिपरीत- 
परिणिमन हो जाता है। मत्र से विष दूर हो जाता है। इसीप्रकार जोव का पुदूगल कर्मों से निमित्त-नैमित्तिक- 
सबध है । पं० बनारसीबासजी ने कहा भी है--'शक्ति मरोहे जीवकी उदय महा बलवान ।” आप्तपरीक्षा मे कर्म 
का लक्षण इसप्रकार कहा है--''जो जीव को परतन्त्र करते हैं प्रथवा जीय जिनके द्वारा परतत्र किया जाता है 
उन्हे कम कहते हैं। 


“जज, स 25-2-58/५/ क्षपुरीरेवी, गया 
पूृथंकृत कर्म तथा वंमान पुरुषार्थ; दोनों से कार्यंसिद्धि सम्भव है 


शंका---साग्य का विधाता कोन है ? फ्या भाग्य के भरोसे बेठे रहना चाहिये ? क्‍या पुरुषार्थ के द्वारा 
भाग्य टाला भी जा सकता है ? 


समाधान--भाग्य का विधाता स्वय जीव है। मात्र भाग्य के भरोसे नहीं बेठे रहना चाहिए, क्‍योंकि 
पुरुषार्थ के द्वारा पूर्वोपाजितकर्मों का सक्रमणण ३ खण्डन हो सकता है। श्री समन्‍्तसद्राचार्य ने आप्तभीमांसा मे 
कहा है-- 


देवादेवाथसिद्धिश्वेह व पौरुषत: कथ् । 
देवतचेदनिर्मोक्ष: पौरुष॑ निष्फल॑ भवेत ॥| ८८ ॥ 


जो देव ( भाग्य ) ही ते एकान्तकरि सर्व प्रयोजनभूत कार्य सिद्धि है ऐसे मानिए तो तहाँ कहिये है, जो 
पुण्य-पापकर्म सो पुरुष के शुभ-अ्रशुभ आचरणास्वरूप व्यापार ते उपजे है। यदि यह कहा जाय कि श्रन्य देव जो 
पूर्व था तिसते उपजे है पौरुष ते नहीं उपजे ताको कहिए ऐसे तो मोक्ष होने का अभाव ठहरे है। यदि पूर्व-पूर्व 
दंवते उत्तरोत्तर देव उपजा करे तो मोक्ष कंसे होय, पौरुष करना निष्फल ठहरेगा । ताते देव एकान्‍्त श्रेष्ठ नाही 
इसी कथन करि कोई ऐसा एकान्‍्त करे जो धर्म का अभ्युदय ते मोक्ष होय है ताका भी निषैध जानना । ताते ऐसा 
है योग्यता प्रथवा पूर्वकर्म सो तो देव ( भाग्य ) है। यह तो भश्रच्ष्ट है। इस भवमे जो पुरुष चेष्टा करे उद्यम करे 
सो पौरुष है यहू रृष्ट है। तिन दोऊ ते कार्य की भिद्धि होय है। मोक्ष भी होय है सो परमपुण्य का उदय झौर 
चारित्र का विशेष आचरणरूप पीरुषते होय है। ताते देव ( भाग्य ) का एकान्त श्रेष्ठ नाही है । 


--जें ग. 8-4-70/५॥/ रो, ला, मित्तल 
सान्न उपादान से कार्य सिद्धि नहीं होती 
शंका-जया कार्य उपादान से ही होता है ? निमित्त-फारण मानना क्‍या सिध्यात्व है ? 


समाधान--कार्य के साथ जिसका भ्रन्वय-व्यतिरेक हो वह कारण होता है । झनुकूल कारणों से और 
प्रतिबंधकारणो के अभाव में कार्य की सिद्धि होतो है। कहा भी है-- 


१२९६ ] [ प० रतनवन्द जैन मुख्तार : 


/जम्धयस्यतिरेकसम धिगम्पो हिं हेतुफलभाव: सर्व एवं ताबंतेरण हेलुता प्रतिशामात्रत एवं कस्यचित्सा वस्तु- 
खितायामनुपपों गिनीति । प्रतिबधकसब्‌भावानुमानमागमेअभिसत तावदसति न घटते ।” सूलाराधना पृ. २३ । 


जगत्‌ मे पदार्थ का सम्पूर्ण कार्यंकारणभाव अन्यय-व्यतिरेक से जाना जाता है। भ्रन्वय-व्यत्िरेक के बिना 
कोई पदार्थ किसी का कारण मानना केवल प्रतिज्ञामात्र ही है! ऐसी प्रतिज्ञा वस्तु के विचारसमय में कुछ भी 
उपयोगी नही है | 

प्रतिबधककारणा से कार्य की उत्पत्ति नहीं होती है। जैसे सहकारो ( निमित्त ) कारण नही होने से 
कार्य की सिद्धि नही होती, वँसे प्रतिबधक का सदृभाव होने से भी कार्य होता नहीं। सहकारिकारण होते हुए 
” प्रतिबधककारणो के प्रभाव मे कार्य होता है, श्रन्यथा नही । 


श्री अकलंकदेव ने राजवातिक मे भी कहा है-- 


“हह लोके कार्यमनेकोपकरणसाध्यं हृष्टमू, यथा सृत्पिष्डो घटकायंपरिणामप्राप्ति प्रति गृहीताभ्यन्तर- 
सामय्य: बाह्कुलालदष्डलक्तसूतो दककालाकाशासनेकोपकरणापेक्ष: घटपययिणा5:विभेवति, नैक एवं मृत्पिष्ड: कुला- 
लादियाह्ासाधनसब्निधानेन बिना धटात्मनाविर्भ वितु' समर्थ: । कार्यस्य अनेककारणत्वसिद्धि: ।”” 

यहाँ पर यह बतलाया गया है कि कार्य की भिद्धि अनेक का रणो से होती है। ज॑से घटकाय॑ की प्राप्ति 
में मृतपिण्ड तो अतरगकारण है भौर बाह्य मे कु भकार प्रादि बाह्यसाधनो के बिना मात्र प्रकेला मृतृपिण्ड घटरूप 
परिणमन करने मे समर्थ नहीं है। कार्य को अनेक कारणो से सिद्धि होती है, मात्र उपादान से कार्य की सिद्धि 
नहीं होती है । 

करी कुगवकुन्दाजाय ने तथा क्री अमृतजत्द्रायाय ने भी प्रवचनमसारादि ग्रन्थों मे इसीप्रकार कहा है । 

+जे ग 26-4-73/शा//“ल>ः ० 


घातिया कर्म एवं केबलज्ञान में कोन कारए व कोन कार है ? 


शंका- जैसे प्रकाश होते ही अन्धकार दूर हो जाता है बले ही केवलशान उत्पन्न होने से तीन घातिया- 
कमों का क्षय हो जाता है, ऐसा क्यो नहीं कहते ? 


समाधान-:प्रकाश से ग्रन्धकार दूर हो जाता है, उसीप्रकार केवलज्ञानरूप प्रकाश से अ्रज्ञानरूप अन्धकार 
दूर हो जाता है। जिमप्रकार दीपक प्रकाश का कारण है, उमीप्रकार चार धातियाकर्मों का क्षय केवलशानरूप 
प्रकाश की उत्पत्ति में कारण है। कहा भी है--- 


“मोहक्षयाज्जानवर्शनावरणान्तरायक्षयाच्च केवलम्‌ ॥ १०११ ॥ तस्क्षयों हेतु: केक्लोत्पलेरिति हेलुलक्षणो 
विभक्तिनिर्देश” कृत: ।” ( सर्वार्थसिद्धि || १०॥१ ॥ ) 

अर्ण--मोह का क्षय होने से तथा ज्ञानावरण, दर्शनावरण झौर भ्रन्तरायकर्म का क्षय होने से केवलज्ञान 
प्रकट होता है। इन घातियाकर्मों का क्षय केवलज्ञानोत्पत्ति का हेहु ( कारण ) है ऐसा जानकर 'हेतुरूप' विभक्ति 
का निर्देश किया है । 

जिसप्रकार अकाश दीपक को कारण नहीं है उसीप्रकार केवलशानोत्पत्ति भी घातियाकर्मों के क्षय को 


कारण नहीं है । 
--जें, १ 30-!-72/शा7/ २, ला णैन; घेरठ 


व्यक्तित्थ प्रौर कुतित्व ] [ १२९७ 


(१) उमयविध कारर जिया कार्य तहों होता 
(२) स्वभाव निष्कारण होता है 


शंका-जीव और कं का संबंध सावि मानने से पहले तो शुद्धात्म! में बध हो नहीं सकता, क्योंकि बिना 
कारण के कार्य होता ही नहीं । थोड़ी देर के लिये यह भौ सान लिया जाय कि बिना रागद्र बरूप कारण के शुद्धा- 
त्मा भी बंध करता है तो फिर बिना कारण से होनेवाला बहू बंध किसतरहु छूट सकता है? यदि राग रूप 
कारणों से बंध माना जाय तब तो उन कारणों के हटाने पर बंधरूप कार्य भी हट जाता है, परन्तु बिना कारण से 
होनेवाला बंध दूर हो सकता है या नहीं ऐसी अबस्था से इसका कोई नियम नहीं है। इसलिए भोक्ष होने का भी 
कोई निश्चय नहों है । इसतरह्‌ यदि बिना कारण के कार्य होता ही नहीं तो सुप्रभातस्तोत्र के अन्तिस श्लोक के 
अन्तिम चरण में “सिषकारणं चर करणाकरतां दधान:। स श्रीजिनो जमयतान्मम सुप्रभातम्‌ ।” ऐसा क्यों कहा है ? 
इसीतरह तीर्थकर्भगवान के समवसरण का बिहार होता और एक जगह ठहरना आदि भी निष्कारण होता रहता 
है, ऐसा बतलाते हैं। यह कैसे संभव है ? क्योंकि कारणसामग्री के अभाव में काय की प्राप्ति कभी नहों हो सकती 
है, यहु आपका सिद्धान्त है । 


समाधान--कोई भी कार्य अभन्तरग झ्ौर बहिरण इन दोनों कारणों के बिना उत्पप्न नहीं होता है। 
सर्वार्यंसिद्धि मे उत्पाद का लक्षण निम्नप्रकार कहां है-- 

“उन्नय-निमिसवशाद्‌ भावान्तराबाप्तिरत्पादनमुत्पाद ॥ ५-३० ॥ 

अर्भ--उ भय ( अतरग झौर बहिरग ) निमित्त के वश से जो नवीनभवस्था की प्राप्ति होती है बह 
उत्पाद है । 

'करुणा' जीव का स्वभाव है। स्वभाव कारण के बिना होता है । कहा भी है-- 

/“करुणाए कारण कम्मं कररते त्ति कि ण बुरा ? ण करुणाए जीवसहावस्स कम्मजणिदलबिरोहादो । 
अकरणाए कारण कम्म बत्तव्यं ” ण एस बोसो, संजमघाविकम्माणं फलभावेण तिस्से अब्भुवगमादो ।' 

[ घ. पु १३ पृ. ३६१-३१६२ ] 

अर्ध--करुगा का कारणभूत कर्म करुणाकर्म है, ऐसा क्यो नहीं कहा ? ऐसा नही कहा, क्योकि करुणा 
जीव का स्वभाव है, भ्रतणव उसे कर्ंजनित मानने में विरोध भ्राता है। इसपर प्रश्न होता है कि झकरुणा का 
कारण कहना चाहिए ? यह कोई दोष नही है, क्योकि श्रकरुणा को सयमघाती कर्मों के फलरूप से स्वीकार किया 
गया है। भर्थात्‌ भ्रकरुणा का कारण चारित्रमोहनीयकर्मोदिय है । 


+-णें. १ 22-3-73/५| मुनि श्री आदियागरणी महाराण, त्रेडवाल 
(१) भ्रनेक कार्य कारिश्व 
(२) रत्नत्रय से बन्ध व सोक्ष दोनों सम्भव 
शंका- 'अनेककार्यकारित्य' को स्पष्ट कीजिये । 


समाधान--एक पदार्थ सहकारीकारणो के बंविध्य से भ्रनेककार्यों का सम्पादन करता है, शत: यह ग्रमेक 
कार्य-कारित्व कहा जाता है। जैसे एक ही दीपक एक ही समय में झ्न्धकार का नाश करता है, प्रकाश फैलाता 


१२९८ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


है, बत्ती का मुख जलाता है, तैल शोषण करता है, घृम्रकूप कालिमा को उन्पन्न करता है, इसप्रकार एक ही 
दीपक से एकसमय में अनेककार्य हो रहे है। प्रकाश तथा धृश्रकूप कालिमा यद्यपि ये दोनो परस्परविरुद्ध कायं हैं 
तथापि एक ही समय मे एक दीपक से हो रहे है । 


“समस्सविरद्धा विरुद्ध कार्यहेतुतया शश्वदेब विश्वमनुगृह्ल तो ।” समयसार गा. ३ की टीका । 


स्वपदार्थ चिरुद्धकार्य तथा झविरुद्धकार्य दोनो की हेतुता से सदा विश्व का उपकार करते हैं। इस 
सिद्धान्त के भ्रनुसार आत्मा के एक ही भाव से कमंनिजेरा होने श्रौर शुभ ( पुण्य ) बन्ध होने में कोई दोष 
नही है । 


“लनु थ तपोष्ण्युदयाद्भ सिष्ट वेवेन्द्राविस्थानप्राप्तिहेतुस्वाभ्युपपमात्‌, तत्‌ कथ निर्जराजु स्थादिति ? नेष 
दोष:, एकस्पाने ककार्यदर्शनावर्तिवत्‌ । सर्वार्थसिद्धि ९३३ । 


“परिषहजये कृते कुशलमूला सा शुभानुबर्धा निरनुबन्धा चेति ।”” सर्वार्थसिद्धि ९७ । 


ते. सू. अ. ९ सूत्र ३ में जो यह कहा गया है कि तप से निर्जरा होती है, उसपर यह शंका की गई कि 
तप निर्जरा का कारण कंसे हो सकता है, क्योकि तप से पुण्य होता है जिससे देवेन्द्रादि विशेषपदों की प्राप्ति होती 
है। आचाय उत्तर देते है कि यह कोई दोष नही है, क्योकि एक से श्रनेक कार्य होते हुए देवे जाते है। जैसे एक 
प्रग्नि से भ्रनेककाय देखे जाते हैं, उसीप्रकार एक तप से भी देवेन्द्रादि पद की प्राप्ति व निर्जरा मानने में कोई 
बिरोध नही है । सूत्र ७ की टीका मे पृज्यपादाचार्य तथा श्री अकलंकदेव लिखते है कि परीषह जीतने पर जो 
नि्जरा होती है। वह कुशलमूला निर्जेरा है। वह कुशलमूला नि्जरा शुभानुबन्धा श्ौर निरनुबन्धा होती है। 
प्र्थात्‌ १० वें गुगस्थान तक शुभानुबन्धा निजंरा होती है श्रौर ग्यारहवें भ्रादि गुरास्थानो मे निरनुबन्धा निर्जरा 


होती है । 
यद्यपि सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग है ( दसणणाणचरित्ताणि मोक्‍्खमरगं जिणा विति ।” समयसार 
गाया ४१० ) तथापि जबतक ये सम्यर्द्शन-ज्ञान-चारित्र जघन्यभाव से परिणमते है तब तक इनसे प्रुण्यवध भी 
होता है । 
वसणणाणचरितस अं परिणमदे जहण्णभावेण । 
णाणी त्तेण दु बज्सदि पुर्गलकस्सेण विविहेण ।। १७२ ॥ समयत्तार 


जो सम्यग्दर्श न-ज्ञान-चारित्र भ्रर्थात्‌ रत्नत्रय जघन्यभाव से परिणमन करता है, उस रत्नत्रय से ज़ानी 
प्रनेकप्रकार के पुदुगलकर्मों से बंधता है । 
दंसगणणाणचरित्ताणि मोबखमग्गो त्ति सेविदव्याणि । 
साथुहि इवं भणिदं तेहि बु बंधो व सोक्खों वा ॥१६४।॥ पंचास्तिकाय 


सम्यरदर्शन-शञान-चा रित्र मोक्षमार्ग है इसलिये सेवने योग्य है, ऐसा साधुप्रो ने कहा है। उन सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र से बध भी होता है और मोक्ष भी होता है । 


यदि कोई यह झाशका करे कि सम्यग्दर्शन-आान-चारित्र तो सवर-निजेरा व मोक्ष के ही कारण है, बध्च 
के कारण तो राग-द्वे ष ही हैं तो सवेधा ऐसा एकान्त भी ठीक नही है। यदि सर्वथा ऐसा मान लिया जाय तो 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १२९९ 
तीर्थकरादि प्रकृतियों के बंध के श्रभाव का प्रसग आ जायगा, क्‍योंकि मात्र स्थूल मा सूक्ष्म राग-दव परूप झ्रशुभभाव 
से मोक्ष की सहकारीकारणभूत उपादेयरूप तीथंकरप्रकृति का बंध नहीं हो सकता है । 


रागो बोसो भोहो हस्सादी-गोकसायपरिणामों । 
थूलो वा सुहुमो वा असुहमणों शि य जिणा बेंति ॥ 


भी कुन्वकुन्दालार्य ने कहा है कि रागरूप परिणाम, दं षरूप परिणाम, मोहरूप परिशाम तथा हास्यादि- 
रूप परिणाम तीम्र हो या मद हो ये सब अ्रशुभभाव है ऐसा श्री जिलेन्द्र के द्वारा कहा गया है। 


“ती्थेकरनामकर्म सोकहेतुश्बसुविधो5पि बस्ध उपायेय: ।/” ( भावपाहुड गाया ११३ टीका ) 
मोक्ष का हेतु होने से तीर्थंकर नामकर्म के चारो प्रकार का बध उपादेय है। 


घद्खंडागम जिसमे द्वादशाग के मूलसूत्रों का सकलन है उसमे 'तित्ययरं सम्भत्तपक्षयय॑' सूत्र द्वारा तीर्थंकर- 
प्रकृति के बंध का कारण सम्यग्दर्शन को बतलाया है । द्वादशाग के इस सूत्र के अनुसार ही श्रीमदुमास्थामी आचार्य 
ने भो शा अ ६ सू. २४ सें तथा श्री अपृतचस्धाचार्य ने तत्त्वायंसार चतुर्धाधिकार श्लोक ४९ मे दर्शनविशुद्धि 
प्र्थात्‌ सम्यग्दर्शन को तीर्थंकरप्रकृति के आस््रव का मुख्य कारण कहा है । 


तीर्थंकरप्रकृति का बध सम्यग्दर्शन के सद्भाव मे ही होता है प्रौर सम्यग्दर्शन के भ्रभाव मे तीर्थंकरप्रकृति 
का बध नही होता है । इसलिये सम्यग्दर्शन को तीर्थकरप्रकृति के बध का कारण द्वादशाग मे कहा गया है । 


'बहास्य भावा भावानुविधानतो भवति तत्तस्येति बदन्ति तद्विद इति न्‍्यायात्‌ ।” ध पु. १४ प्र. १३ 


जो जिसके सखझ्भाव और असद्भाव का भ्रविनाभावी होता है, वह उसका है, ऐसा कार्य-कारणभाव के 
ज्ञाता कहते हैं, ऐसा न्याय है । 


“ अन्वयव्यतिरेकसमधिगम्यों हि हेतुफलनाव: सर्व एवं ।/” मूलाराधना पृ. २३ 
जगत में पदार्थ का सपूर्ण कार्य-कारणाभाव श्रन्वयव्यतिरेक से जाना जाता है। 
“अन्यय-ध्यतिरेकससधिगम्यों हि सर्वत्र कार्य कारणभाव: ।' प्रमेयरत्सनसाला ३।५९ 
सर्वत्र कार्यका ररभाव अन्वय-व्यतिरेक से जाना जाता है। 


यद्यपि इसप्रकार तीर्थंकरप्रकृति के वध का कारण सम्यग्दर्शन सिद्ध हो जाता है, तथापि मात्र सम्यर्दर्णन 
ही तीर्थंकरप्रकृति के बध का कारण नही है, उसके साथ उसप्रकार का राग भो होना चाहिये, प्रन्यथा झाठवें 
श्रादि गुरास्थानो मे तीर्थंकर प्रकृति की बध-व्युच्छित्ति हो जाने के पश्चात्‌ भी सम्यग्दर्शन के सद्भाव में तीर्थंकर 
प्रकृति का बध होता रहना चाहिये था । 


तीथंकरप्रकृति के बध का कारण न मात्र राग है और न मात्र सम्यग्दर्शन है, किन्तु सम्फदर्शन व राग 
दोनो हैं । जैसे पुत्रोत्पत्ति मे माता पश्रौर पिता दोनो कारण है । 


“गया स्ल्रीपुरधाध्यां समुत्यक्ष: पुत्रों विवक्षादशेत देवदत्ताया: पुत्रों केचन बदंति, देवदसस्य पुत्रोयमिति 
केचन वर्दति इति दोबो मात्ति। तथा जीवपुदगलसंयोगेभोत्पन्ता: मिध्यात्वरागादिभावप्रत्यया अशुद्धनिश्चयेनाशुद्धो- 
पादानरूपेण चेतना जीवसंबद्धा: शुद्धलिश्वग्रेन शुद्धोपादानरूपेजाबेतगा: पौद्ूगलिका:। परमाजंत: पुनरेकातेन मे 


१३०० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


जीवरूपा: न भव पुदगलरूपाः सुधाहूरिप्रयोः संपोगपरिणामवत्त ।” ये केजन ववस्येकांतेल रागादबो जोवसंबंधिनः 
पुदगलसंबंधिनो वा तदुभयभपि बचन भिथ्या। कस्सादिति खेत पूर्वोक्त स्त्रीपुरुषहृष्टालेम संयोगोर्‌भवत्वात्‌ । 
समयसार गाथा ११८ तात्पयंवृत्ति टौका 


पुत्रोत्पत्ति स्त्री व पुरुष दोनो के सयोग से होती है। विवक्षावश माता की अपेक्षा कोई पुत्र को देवदत्ता 
का कहते है श्लौर भ्रन्य कोई पिता की भ्रपेक्षा पुत्र को देवदत्त का कहते हैं। इसमे कोई दोष नही है, विवक्षाभेद से 
दोनो ही ठीक है व॑से ही जीव और पुदूगल इन दोनो के सयोग से उत्पन्न होनेवाले मिथ्यात्व-रागादिरूप भावप्रत्यय 
प्रशुद्धनिश्वयनय से चेतन है, क्योकि जीव से सम्बद्ध है, किन्तु शुद्धनिश्वयनय से झ्रचेतन है, क्योंकि पौदगलिक- 
कर्मदिय से हुए है, किन्तु वस्तुस्थिति मे ये एकान्त से न तो जीवरूप ही है, झौर न पुद्गल ही है। बुना श्ौर 
हल्दी के सयोग से उत्पन्न हुई कु कुम के समान ये रागादि भी जीव श्र पुदगल के सयोग से उत्पन्न होनेवाले है । 
जो एकात से रागादिक को जीव सबधी या पुदगलसबधी कहते है उन दोनो का कहना ठीक नही है, क्योकि ये 
जीव झौर पुद्गल के सयोग से उत्पन्न हुए है जैसा कि स्त्री-पुरुष के संयोग से पुत्रोत्पत्तिका दृष्टान्त दिया जा 
चुका है । 


इसीप्रकार सम्यक्त्व और राग के सयोग से तीर्थंकरप्रकृति का बध होता है । श॒द्धनिश्वयतय से तीर्थकर- 
प्रकृति का बध राग से होता है और अशुद्धनिश्वयनय से सम्यक्त्व के कारण तीर्थंकरप्रकृति का बन्ध होता है। 
प्रमाण से तीर्थकरप्रकृति के बन्ध का कारण सम्यक्‍त्व श्रौर राग के सयोग से उत्पन्न हुआ श्रात्मपरिणाम है। जो 
एकान्त से तीर्थंकरबन्ध का काररा मात्र सम्यक्त्व को मानते है या मात्र राग को कारण मानते है उन दोनो का 
बचन ठीक नही है, क्योकि तोर्थंकरप्रक्ृति के बन्ध का कारण तो सम्यकत्व श्रौर राग का सयोगीभाव है। ज॑से 
हल्दी व बूने का सयोगी कु कुमवर्ण है । 


श्री अमृतचर््ाचार्य कृत पुरुषा्थ सिद्ध्युपाय श्लोक २१२-२१३-२१४ के आधार पर यदि कोई ऐसा एकान्त- 
पक्ष लेता है कि सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान व सम्पक्वारित्र किसी भी श्रवस्था मे तथा किसी भी अ्रपेक्षा से बन्ध के 
कारण नही हैं, क्योकि जितने अशो में सम्यग्दशंन, सम्यग्शान तथा सम्यकचारित्र है उतने अश मे बन्ध नहीं है, 
किन्तु जितने अशो में राग है उतने अशो मे बन्ध है, तो उसका यह एकासन्तपक्ष ठीक नही है, क्योकि उक्त श्लोको 
में शुद्धनिश्चयन्य के ग्राश्नय से कथन किया गया है । श्री अमृतचन्द्राचायं ने स्वयं तत्त्वाथंसार के निम्न श्लोक में 
सम्यकत्व को देवायु के आसव का कारण कहा है । 


सरागसंयसश्थंव सम्यकक्‍त्य॑ देशसंयसः । 


इति देवायुषधो ह्ांते भवस्त्याखवहेतव' ॥ ४४३ ॥॥ 


सरागसयम, मम्यकत्व और देशसयम ये सब देवायु के आसत्रव के कारण है। ( नोट--यहाँ पर सम्यम्त्य 
के साथ सराग विशेषण नही है । ) 


पुरषार्थ सिद्ध्युपाय मे अशुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से कथन करते हुए लिखते हैं-- 


असमप्र  भावयतो रत्लनब्रमग्रमह्ति कमंबन्धों यः । 
स्‌ विपक्षकृतो5वश्यं॑ मोक्षोपायों न बन्धनोपाय: ॥ २११३ 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३०१ 


असम्पूर्ण रत्नत्रयभाव न करनेवाले पुरुष के जो पुण्यकर्मबध होता है वह बंध विपक्षक्ृत है भ्र्थात सम्पूर्ण- 
रत्नत्रय का विपक्ष जो असम्पूर्णरत्नत्रय ततृकृत है। वह पृण्यबध ग्रवश्य ही मोक्ष का उपाय अर्थात्‌ ससार का 
कारण नही है । 


समपसार १७१ की दीका में भी “स तु यथाख्यातचारित्रावस्थाया अधस्तादवश्यंभाविरागसद्भावात्‌ बंध- 
हेतुरेष स्थात्‌ । द्वारा यह कहा गया है कि यथाझ्यातचारित्रावस्था से पूर्व राग का अवश्य सदृभाव होने से जधन्य 
जञञानगुणा बध का कारण है। 


पुरुषार्थ सिदृध्युपाय श्लोक २११ भे भ्रशुद्धनिश्वयनय की श्रपेक्षा कथन है और श्लोक २१२ से २१६ तक 


शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा कथन है। फिर भी कोई शुद्धनिश्वयनय का एकातपक्ष न ग्रहण करले उसके लिये निम्न- 
लिखित दो श्लोक दिये टै-- 


सम्यक्रवचारित्राभ्यां तीर्थंकराहारकस्मंणो बंन्ध । 
योष्प्युपदिष्ट समये न नयविदां सोषपि दोषाय ॥ २१७ ॥। 
सति सम्यकक्‍त्वचरित्रे तीयंकराहारबन्धकों भवत । 
योगकर्षायोा, नासति तत्पुनरस्मिन्नुवासीनम ॥ २१८ ४७ 


समय भ्रर्थात्‌ द्वादशाग मे जो सम्यक्त्व के द्वारा तीथैकरप्रकृति का बध श्रौर चारित्र के द्वारा आहारक- 
शरीर नामकर्म का बध कहा गया है वह भी नयवेत्ताश्रो को दोष के लिये नही है, क्योकि एक नय के द्वारा घह 
कथन भी ठीक है। सम्यकत्व के होने पर योग और कषाय तीर्थकरप्रकृति के बधक होते है और चारित्र के होने पर 
योग और कघषाय आहारक के बधक होते है | सम्यकत्व व चारित्र के अभाव मे तीर्थकर व झाहारक का बध 


नही होता है । 


इसप्रकार तीर्थंकर श्लौर श्राहारकप्रकृति के बध के साथ सम्यक्त्व और चारित्र का अन्वय-व्यतिरेक भिद्ध 
हो जाने से, सम्यक्त्व श्रौर चारित्र के बध का कारणपना सिद्ध हो जाता है। 


“यद्चस्थ भावाभावानुविधानतो भवति तत्तस्पेति बदन्ति तद्धिद इति न्यायात्‌ । (घ. पु. १४ पृ. १३ ) 
“अन्वयव्यतिरेकसमधिगम्यों हि हेतुफलभाव सर्ब एबं ।” ( घूलाराधना पु २३ ) 
“अस्वय-व्यतिरेकसमधिगम्यो हि स्ंत्र कार्यकारणभाव ।” ( प्रमेषरत्नमाला २५५९ ) 


इन न्यायशास्त्रों के अनुमार यद्यपि सम्यकत्व और चारित्र के बंध का कारणपना सिद्ध ही जाता है तथापि 
बे उदासीन कारण है । 


पुरुषार्थ सिदृध्युपाय श्लोक २२० के पूर्वा्ध मे शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से कथन है और उत्तराध॑ मे 
प्रशुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा कथन है । शलोक इसप्रकार है-- 


रत्नत्यमिह हेतुनिर्वाणस्मेब सवति नास्यस्य । 
आखबति यत्त, पुण्य शुभोपयोगो5यलपराध ॥॥ २२० ॥॥ 


इस लोक मे शुद्धरत्नत्रय निर्वाण का ही कारण है प्न्य का कारण नहीं है। जो पुण्य का आसत्रव होता 
है वह शुभोपगोग अर्थात्‌ असमग्ररत्नत्रय का अपराध है। 


१३०२ ] [ पं० रतनवन्द जैन मुख्तार : 


शुभोपयोग चतुर्थगुणस्थान से प्रारम्भ होता है उससे पूर्व भ्रशुभोपयोग होता है। 
( प्रवचनसार गा० ९ टीका ) 
किन्तु शुभराग प्रथमादि गुणस्थानो मे भी सभव है। इस बात को दृष्टि मे रखते हुए श्लोक २२० में 
शुभराग नही कहा है किन्तु शुभोपयोग कहा है--- 


एकस्मिन्‌ू समवायादत्यन्तविरुद्धकार्ययोरपि हिं। 
इह वहुति घृतमिति यथा व्यवहारस्ताहशोषि रूदिमित ॥२२१७ 


यद्यपि शुद्ध घी जलाने मे असमर्थ है, किन्तु जब प्रग्नि के समवाय ससर्ग से घी का स्पर्शगुण ऊष्ण हो 
जाता है तो उस घो से जलने का व्यवहार (कार्य) देखा जाता है। इसप्रकार ससर्ग के कारण एक ही घी में विरुद्ध 
काये होना सम्भव है। उसीप्रकार यद्यपि पूर्णरत्नत्रय कर्मबन्ध कराने मे भ्रसमर्थ है तथापि राग के ससग॑ से वह 
रत्लत्रय प्रसमग्रता को प्राप्त हो जाने के कारण कमंबन्ध का कार्य करने मे समर्थ हो जाता है । 


श्री कुन्दकुन्द तथा श्री पृण्पपाद आचाय कहते है-- 
जो जाइ जोयणसयं वियहेरेक्केण लेवि गुरुभार। 
सो कि कोसड्ध' पि हु ण सकक्‍कए जाहु भुवणयले ॥२१॥ ( मोक्षपाहुड ) 
पत्र भाव शिव दत्ते छो कियद्वृरवतितनी । 
थो नयत्यासु गब्यूति क्रोशाद कि स सोबति ॥ ( इष्टोपदेश ) 
जो मनुष्य किसी भार को स्वेच्छा से दो कोस ले जाता है तो वह क्या उस भार को आधा कोस भी 
नहीं ले जा सकता ? प्रवश्य ले जा सकता है। उसी तरह जिस रत्लत्रय मे मोक्ष प्राप्त कराने की सामथ्य है तो 
क्या उस रत्नत्रय से स्वर्ग सुख की प्राप्ति दूरवर्ती है ? अर्थात्‌ उस रत्नत्रय से देवायु पुण्यप्रकृति का बन्ध होकर 
स्वर्गसुख का मिलना सहज है ! 
प्रन्य झाचायों ने भी धर्म से स्वर्ग व मोक्ष दोनों की प्राप्ति कही है | जैसे--- 
वेशयासि समीचीन धर्म कमंनिवहणम्‌ । 
ससारदु खत रुत्त्वानू यो धरत्युसमे सुखे ॥२॥ ( र. क. भरा ) 


संस्कृत टीका--प्राणिन उद्धृत्य स्थापयति स्वर्गापवर्गा विभ्रश्नवे सुखे स धर्म इत्यूज्यते ।” श्री समन्‍्तभवरा- 
खाये तथा भरी प्रभाचन्द्राचार्य ने धर्म का फल बतलाते हुए कहा है कि जो प्राशियो का उद्धार करके स्वगंसुख तथा 
मोक्षसुख्त मे रख दे वह धर्म है । 
जीवस्स णिच्छुपादों धम्भो वहलक्खणों हंथे सुयणों। 
सो शेइ देवलोए सो चिय पुक्खक्थधप कुणह ।॥| ७८ । [स्वामि कार्तिकेय ] 
श्री पं० कंलाशबन्दजी कृत अर्थ--यथार्थ मे जीव का प्रात्मीयजन उत्तमक्षमादिख्य दशलक्षशाघधर्म ही है। 
वह दशलक्षशाधर्म सौधर्मादि स्वर्ग मे ले जाता है भ्रौर वही चारो गतियो के दुखों का नाश करता है। 


गाथा ३९३ की टीका में क्री शुसजरद्रातार्य मे लिखा है--'सोल्येन शर्मणा स्थरगेंसुक्ल्थादिजेल 
सारे: शेष्ठे: । 


व्यक्तित्व श्ौर क़तित्व ] [ १३०३ 


शी पं० कलाशलन्दजी ने लिखा है---इन दसधर्मों का सार सुख हो है, क्योकि इनका पालन करने से 
स्व भ्ौर मोक्ष का सुख प्राप्त होता है । 


गाथा ३९५ की टीका--'“ततश्वच समप्रशानादीनां पात्री भवति। अतः स्वर्गापवर्गफलप्राप्ति ।” श्री 
पं० कैलाशजन्दजी लिखते हैं---सम्यरशान का पात्र होने से उसे स्वर्ग श्रौर मोक्ष की प्राप्ति होती है ॥ 


पृथादिसु णिरवेक्णो जिणसत्यथं जो पढेह भत्तीए । 
कम्मसलसोहणट्ू.. सुयबलाहो सुहयरो तस्स ॥ ४६२ ।॥। 


संस्कृत टीका--  श्रतलाभ सुखकर' ह्वर्ंमुक्स्थाविशर्म निष्पादक । 


श्री पं० केलाशचन्दजी कृत अर्थ---'प्रादर, सत्कार, प्रशमा और धनप्राप्ति की वाछा न करके ज्ञाना- 
बरणादि कर्मरूपी मल को दूर करने के लिये जो जैनशास्त्रों को पढ़ता पढाता है, उसे स्वगे भ्रौर मोक्ष का सुख 
प्राप्त होता है । 


स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षा गाथा ७६ की दीका मे पृण्य का लक्षण इसप्रकार कहा गया है-- 


“पुष्यं शुभकर्म सम्यकक्‍त्व॑ ग्रतदानादिलक्षणं सचिनोति संग्रहीकरोति ।'” यहाँ पर मम्यकत्व को प्रुण्य श्रथवा 
शुभकम कहा गया है । 


श्री पं० के लाशचन्दजी पु. २३ पर लिखते है---“इन सम्यकत्व, ब्रत, निन्‍दा गा भ्रादि भावों से पुण्यकर्म 
का बंध होता है ।'' 


श्री वीरनन्वि सिद्धान्तचक्षर्तोी आयाय आचारसार में धर्म स्वगंमोक्षशमंप्रदसपि' शब्दो द्वारा लिखते है 
कि धर्म स्वर्ग व मोक्षसुख का देनेवाला है। श्री सोमदेव आचार्य यशस्तिलकचस्पू मे धर्म परापरफल परापरफल- 
प्राय धर्म ' इन शब्दों द्वारा लिखते है कि धर्म पर-प्रपर अर्थात्‌ स्वर्ग मोक्ष का देनेवाला है। श्री सकलकीतिआचायये 
प्रश्तोत्तरश्रावकाजार मे 'वर्शनम्‌ स्वर्गसोपान; दर्शन स्वर्गमोक्षेकमूर्ल| शब्दों द्वारा सम्यकत्व को स्वर की सोपान 
अथवा स्वर्ग-मोक्ष का कारण बतलाया है । 


इसप्रकार श्री छुन्दकुन्द, अमृतच्न्द्रादि प्राय सभी श्राचार्यों ने सम्यक्श्वादि से पुण्य बध स्पष्ट शब्दों में 
स्वीकार किया है। प्रश्न यह हो सकता है कि जो पुण्यब्ध का कारण है वह मोक्ष का कंसे कारग्ग हो सकता है ? 


वदन्ति फलमस्पेव धर्मस्थ श्लीजिनेश्वरा । 
नित्याध्युवयस्वर्गा दिसुख साक्षाद्धि मुक्तिजम्‌ ॥ २३।१०४ ।। प्रश्योसर भ्रावकाचार 


अर्श--ओ जिनेस्द्त ने धर्म का फल सदा ऐश्वयें-विभूतियो का प्राप्त होना, स्वर्गंसुख प्राप्त होना प्रौर 
साक्षात्‌ मोक्षयुल प्राप्त होना वतलाथा है । 


स्थृलधष्टि से यह बात ठीक है कि जो भाव बन्ध के कारण हैं, उस भाव से सबर निर्जरा व मोक्ष नहीं 
हो सकता है, किन्तु सम्यस्ईष्टि के जधन्यरत्लश्नय प्र्थात्‌ प्रसमग्नस्‍त्तत्रय से जो पुण्यवन्ध होता है वह पृण्यबन्ध भी 
मौक्ष का कारण है ससारं का कारण नहीं है । 


१३०४ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


श्री अमृतचस्तराचाये ते “स विपक्षकृतो5बश्यं भोक्षोपायों न बन्धनोपाय: ।” इन शब्दो द्वारा अतलाया है 
कि असमग्ररत्नत्रय से होनेवाला बन्ध मोक्ष का कारण है, ससार का कारश नही है। इसी बात को भरी देवसेना- 
आय ते निम्न दो गाथाश्रो द्वारा स्पष्ट किया है । 


सम्मादविट्टी परृष्ण॑ णथ होइ ससारकारण णियमा । 
मोक्खस्स होइ हेउ जद वि णियाणं ण सो कुणई ॥॥ ४०४ ॥ 


तम्हासम्मादिट्टी पुण्ण मोक्स्स्स कारणं हवई । 
इंय_ जाऊण गिह॒त्यों पुण्ण॑ चायरउ जसतेण ॥ ४२४ ॥ ( भावसंप्रह ) 


इन दो गाथाझो द्वारा यह बतलाया गया है कि सम्यर्दष्टि का पुण्य नियम से संसार का कारण नहीं है 
मोक्ष कारण है। ऐसा जानकर ग्रहस्थ को पुण्य का उपार्जन करते रहना चाहिये। 


“भेदशानी स्वकीयगु णस्थानानुसारेण परम्परथा मुक्तिकारणभूतेन तीथंकरमामकर्संप्र कृत्याविपुदुगलरूपेण 
विविधपुण्पकर्मणा बध्यते ।'' ( स. सा. गा. १८० टीका पृ. १५५ ) 


भेदज्ञानी अपने गुरास्थान के अनुसार तीर्थकरभ्रादि पृण्यकर्म को बाधता रहता है, वह पृण्यकर्म परम्परा 


से मुक्ति का कारण है । 


घधथा राविदोषरहित शुद्धात्मानुभूतिसहितो निरथयधर्मो यद्यपि सिद्धणतेशपादानकारण भष्यानां भवति 
तथापि निदानरहितपरिणामोपाजिततोयंकरप्र कृत्युतमसंहूननादिविशिष्टपुण्यकर्मापि सहुकाशीका रण भवति । 
( पंचाह्तिकाय गाथा ८५ टीका ) 


यद्यपि राग-एं षरहित निश्चयधर्म सिद्धगनति के लिये उपादानकारण है तथापि तीर्थंकरप्रकृति उत्तमसहन- 
नादि विशिष्ट पृण्यकर्म भी सिद्धगति के लिये सहकारीकारण है| 


आप्तमीमासा श्लोक ८८ की टीका में श्री अकलंकदेव तथा भरी विद्यानग्द आचार्य “मोक्षस्यापि पश्म- 
पुष्यातिशयचारित्रविशेधात्मकपो रुघाध्यामेव सभवात्‌ ।' इन शब्दों द्वारा परमपृषण्य तथा अतिशयचारित्ररूप विशेष 
पुरुषार्थ इन दोनो के द्वारा मोक्ष की प्राप्ति बतलाते है । 


इसप्रकार इन आषंवचनो द्वारा यह स्पष्ट हो जाता है कि सम्यक्त्व ग्रादि के द्वारा बदलनेवाला तीर्थंकरादि 
पृण्यकर्म मोक्ष का कारण है बन्ध अर्थात्‌ ससार का कारण नहीं है। 


सम्यवत्ववोधचारिअलक्षणो सोक्षमार्ग इस्येष । 
सुज्योपचाररूप प्राययति परपद॑ पुरुषम्‌ २२२॥ ( पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय ) 


इसप्रकार मुख्य ( पूर्ण समग्र ) झौर उपचार ( जघन्य प्रसमग्र ) सम्यस्दर्शन-ज्ञान-चा रित्रलक्षणवाला 
मोक्षमार्ग श्रात्मा को प्रमात्मपद प्राप्त कराता है । 


एकेनाकर्वन्ती._ श्लथयन्ती बस्तुतस्वमितरेश 
अग्तेन जयति जेगो नीतिसंन्‍्थाननेत्रसिज सौपी ॥२२४॥॥ ( पुरणार्थ सिद्ध्युधाय ) 


व्यक्तित्व भौर कृतिस्व ] [ १३०५४ 


इसप्रकार धशुद्धतिश्वमनय से सम्यथकत्यादि रत्लत्य से बध सिद्ध हो जाने पर झौर शुद्ध निश्चयनय से बध 
नही होने से किसो का एकांतपक्ष नही ग्रहण करना चाहिये | गोपी को मथानी का दष्टान्त देते हुए श्री अमृतचस्ता- 
चाय ने कहा है कि यदि एकातपक्ष ग्रहण किया जायगा तो मोक्ष प्राप्त नही होगा । इसप्रकार रत्नत्रयथ से बध व 
भोक्ष दोनो कार्म होते है । 


जज. ग. 5 व 29-4-7]/ 5-6/7-5/ ४४ 


नय, निकेप 





व्यवहारनय का झथ 
शंका- व्यवहारतय का क्‍या अर्थ है ? 
समाधान--व्यवहार का भ्रर्थ है विकल्प, भेद तथा पर्याय । कहा भी है--- 
“बयहारों य वियष्पो भेदों तह पज्जओ त्ति एयट्टो ।” गो. जी. ५७२ 


“उ्यवहारेण दिकल्पेन भेदेन प्ययिण देशित: कथित इलि व्यवहाश्देशितो व्यक्हारनय: ।” 
समयसार पृ. १४ अजमेर से प्रकाशित । 


व्यवहार, विकल्प, भेद, पर्याय ये एक प्रर्थ के वाचक शब्द हैं। ध्यवहारनय का विषय विकल्प, भेद तथा 
पर्याय है। जो भेद से, विकल्प से या पर्याय से कथन करे वह व्यवहारनय है । 


-फो. ग 4-3-7/९| झुलतानसिह 
निश्चय शोर व्यवहारतय का स्वरूप 


शंका-निश्चयनय और व्यवहारनय का वास्तविक स्वरूप क्‍या है ? क्‍या दोनों नयों का ग्रहण करना 
उपादेय है ? यदि है तो क्यों और नहों है तो क्यों ? 


समाधान--नय के द्वारा पदार्थ का ज्ञान होता है। जैसे कहा भी है-- 
“प्रमाणनयरधिगमः” ॥॥ १५६ ॥ त. सू. । 
अधथं--प्रमाण झौर नयो से पदार्थों का ज्ञान होता है । 


“प्रभाणादिय नयवाक्याद्स्त्ववंगससबलोक्ष्य प्रमाणन रधिगसः । इति प्रतिपादितत्वात्‌ ।”” 
ज. छा. पु. १ पु. २०९। 


अर्थ-- जिसभ्रकार प्रमाण से वस्तु का बोध होता है उसीप्रकार नय बाक्य से भी बस्तु का ज्ञान होता है, 
यह देखकर तस्थार्थसूत्र में प्रसाजनवैरधिगम:, इसप्रकार प्रतिपादन किया है । 


/“किसथे नय उच्चते ? स एवं यभात्म्योपलब्धिनिभिसत्था:डामासां ओेयोप्पवेश: ।”' 


१३०६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अस्यार्थ --शेयसों मोक्षस्य अपवेश: कारणम; भावामां यचात्योपलब्धिनिसित्तमाबात्‌ । 
ज. ध. पु. १ पृ. २११ । 
अर्थ --नय का कथन फिसलिये किया जाता है ? यह नय पदार्थों का जैसा स्वरूप है उसरूप से उनके 
प्रहण करने मे कारण है, इसलिये नय का कथन किया जाता है। शब्दार्थ यह है कि नय श्र यस्‌ श्रर्थात्‌ मोक्ष के 
उपदेश का कारण है, क्योकि वह पदार्थों के यथार्थरूप से ग्रहण करने मे निमित्त है। 


“स्व एव नयो द्विविध -प्रव्याथिक: पर्यायाथिकश्चेति । 
अर्थ--वह नय दो प्रकार का है-द्रव्याधिकनय और पर्यायाथिकनय । 


क्षी अमृतचचन्ताचाय ने भी पंचास्तिकाथ गाथा ४ की टीका मे कहा है-- 


“हो हि नयो भगवता प्रणीतों द्र्याथिक: पर्यायाथिकश्चय । तत्र न खल्वेकनयायत्ता देशना, किन्तु 
तदुभयायत्ता ।” 


अर्थ--भगवान ने दो ही नय कहे हैं--द्धव्याथिक और पर्यायाथिक | दिव्यध्वनि मे कथन एकनय के 
झाधीन नही होता है, किन्तु दो नयो के आ्राधीन होता है । 


“भृब्पमेषप्रयोजनसस्थेति ड्रव्धाथिक: । पर्याय एवार्थ: प्रयोजनमस्येति पर्यायाथिक: |” (आलापपद्ध ति) 


जिस तय का प्रयोजन ( विषय ) द्रव्य ही है वह द्वव्याथिकनय है। जिस नय का प्रयोजन पर्याय ही है, 
वह पर्यायाथिकनय है । 


णिच्छयववहारशणया मूलमभेया णयाण सव्याण । 
जणिलऋछप साहणहेओ  दव्बपत्जत्यिया सुणह ॥ आलापपद्धति । 


अर्थ--नयों में मूलभूत निश्चय और व्यवहार ये दो नय माने है। उनमे से निश्चय नय द्रव्याश्रित और 
व्यवहा रनय पर्यायाशित है ऐसा समझना चाहिये। 


इस प्रकार द्रव्याथिकनय का ही नामान्तर निश्चयनय है प्रौर पर्यायाथिकनय का ही नामान्तर व्यवहारनय 
है। इन दोनो ही नयो के द्वारा वस्तु का यथार्थज्ञाव होता है। व्यवहार्नय श्रसत्य ( भूठ ) भी नहीं है, क्योकि 
इसका श्री गौतम गणधघर ने कथव किया है। ज. ध. पु १ पृ. ८ पर कहा भी है-- 


“बवहारणय पउच्च पुण गोदमसामिणा चदृवीसण्हुमणियोगद्वाराणमादीए भगलर कं । ण॒ च ववहारणओ 
्रप्पलओ; तत्तो सिस्साण पउत्तिदंसगादो | जो बहुजीबाणग्गहुकारी बबहारणओ सो शेव समस्सिदवयों सि मरतेणा- 
वहारिय गोवमबेरेण मगरू तत्थ कय॑ । 


क्षघं-गौतमगणधर ने व्यवहारतय का आश्रय लेकर कृति प्रादि चौबीस श्रनुयोग द्वारों के आदि में 
शरमो जिजाणं इत्यादिरूप से मगल किया है। यदि कहा जाय व्यवहारनय असत्प है, सो भी ठीक नही है, क्योकि 
उसमे शिष्यो की प्रवृत्ति देखी जाती है। श्रत जो ब्यवहारनय बहुत जीवो का पनुप्रह करने वाला है उसी का 
आश्रय करना चाहिये, ऐसा मन मे निश्चय करके गौतमस्यविर ( गशाधर ) ते चौबीस अनुयोगद्वारों के झ्रादि में 
मगल किया है| 


व्यक्तित्व भौर इृतित्व ] [ १३०७ 


भी असमृतचन्द्राचाय ने भी समयसार गाथा ४६ की टीका मे कहा है-- 


“तमंतरेण तु शरीराज्जीबस्य परमार्थतो भेदवर्शनात्‌ जअसस्थावराणां भस्मत इत लि शश्मुप्मदतेन हिसा- 
इसाषाउू बत्येव बंधस्थाभाव: । तथा रक्तोट्टिष्टोबिमूढों जीवो बद्ध्यमानों मोचनोय इति तमन्तरेण तु रागद् थ मोहे- 
भयो जीअस्य परमार्थतों भेद दर्शनेन मोक्षोपाय परिपग्रहूणामावात्‌ भवस्येव सोक्षस्थाभाव: 


यदि व्यवहारनय को न कहा जावे ब्र्थात्‌ यदि व्यवहारनय का उपदेश न दिया जाय प्रौर परमार्थनय 
( निश्चयनय ) जो जीव को शरीर से भिन्न कहता है, यह एकात किया जाय तो नि शकपने से त्रस-स्थावर जीवो 
का घात करना सिद्ध हो जायगा। जंसे भस्म के मर्दन करने मे हिंसा का श्रभाव है, उसी तरह त्रस-स्थावर जीवों 
के मारने मे भी हिसा सिद्ध नही होगी, अपितु हिसा का प्रभाव ठहरेगा तब जीवो के घात होने से बन्ध का भी 
झभाव ठहरेगा । परमार्थ ( निश्चय ) नय से रागढ षमोह से जीव को भिन्न दिखाया हैं, भ्रत रागी-द्व षी, मोही- 
जीव कर्म से बेंधता है, उसको छुडाना है ऐसा मोक्षमार्ग का उपदेश व्यर्थ हो जायगा । तब मोक्ष का भी श्रभाव 
ठहरेगा । निश्चयनय से न बन्ध है भ्रौर न मोक्ष है इससे जिनेन्द्र द्वारा दिया गया मोक्षमार्ग का उपदेश व्यर्भ 
हो जाता है। 


पच्रास्तिकाय में भी कहा है-- 
“व्यवहारनयेन भिन्नसाध्य साधममावसवलम्ब्धानाविभेववा सितबुद्धयः सुलेनंवावतरन्ति तीर्थ प्राथसिका ।” 
अर्ध---अतादिकाल से भेदबासित बुद्धि होने के कारण प्राथमिकजीव व्यवहारनय से भिन्न साध्य-साधन- 
भावका पअ्रवलम्बन लेकर सुख से ( सुगमरूप से ) तीर्थ ( मोक्षमार्ग ) अवतरण करते है । 
--णैं ज. !-2-69/५7/ र. ला णेंय 
(१) निश्चय व्यवहार का स्वरूप-विवेचन 
(२) द्रव्यों के सामान्य तथा बिशेष स्वभाव 
शंका-“आत्सा का निश्चय तो आत्मा में है, किन्तु आत्मा का व्यवहार पर में है? था आत्मा का 
निश्चय-व्यवहार आत्मा में है और पुदृगल का निश्यय-व्यवहार पुद्गल में है, जेसे आत्मा मे ज्ञान तो निश्वय और 


” जानना उसका व्यवहार है, तथा पुद्गल में वर्ण सो निश्चय और पोत-पश्मपना सो व्यवहार अर्थात्‌ द्रव्य सो मिश्चय 
और परिणमन सो व्यवहार, क्या ऐसा निश्चयव्यवहार का स्वरूप है ” 


समाधान-- निश्चय या व्यवहार' द्रव्य, गुणा या पर्याय नहीं है। श्रत यह प्रश्न ही नहीं उठता कि 
झ्रात्मा का निश्चय तो आत्मा में है भौर ग्रात्मा का व्यवहार पर मे है, भ्रथवा पुदुंगल का निश्चय-व्यवहार 
पुदुगल में है । 
निएचय झौर व्यवहार ये दो नय है। इसलिये सर्च प्रथमनय का लक्षण कहा जाता है--- 
उच्चारियमत्यपद णिक्लेब॑ वा कय तु बटहूण । 
अत्यं णयंति तत्यंतमिदि तदों ते णया भणिया॥ ध पु. ११ १० 
अर्भ--उच्चा रशा किये गये भर्थपद और उसमें किये गये निश्चेष को देखकर श्र्थात्‌ समककर पदार्थ को 
ढीक निर्णय तक पहुँचा देता है, इसलिये वे नय कहलाते हैं । 


मोकषशास्ज में सी 'प्रसाणनपैेरधियस.'' द्वारा यह कहा गया है कि नय से वस्सु का बोध होता है । 


१३०८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


“लेधामर्थानामस्तित्थनास्तिर्व नित्यानित्याशनस्तात्मनां जीवादीनां ये विशेष! पर्याया , तेदां प्रकर्षण रूपक' 
प्ररूषक: निदद्धवोषासुषज्धाद्वारेशेत्यर्थ स नय ।” [ ज. धर. पु. १ पृ. २१० ] 


अथ--अ स्तित्व, नास्तित्व, नित्यत्व, प्रनित्यत्व श्रादि प्रनन्तधर्मात्मक जीवादिपदार्थों का जो विशेष 
प्र्थात्‌ पर्याय है उनका प्रकर्ष से ( दोष के सम्बन्ध से रहित होकर ) जो प्ररूपण करता है वह नय है। 


“प्रमाणप्रकाशितायं विशेषप्न रूपको भय । 
अर्थात्‌-जो प्रमाण के द्वारा प्रकाशित किये गये श्रर्श के किसी एक धर्म का कथन करता है वह नय है । 
किसी एकधर्म की मुख्यता से जो वस्तु का ज्ञान होता है वह नय है । 


लोयाण ववहार धम्म विवक्खाइ जो पसाहेदि । 
सुय-णाणस्स वियप्पो सो वि णओ लिंग-सभूदों ॥ २६३ ॥ [ का अ. ] 


अर्थ-- जो वस्तु के एकधमं की भविवक्षा से लोकव्यवहार को साधता है वह नय है। नय श्र्‌ तज्ञान का भेद 
है तथा लिग से उत्पन्न होता है | 


भ्रध्यात्म मे उस नय के दो भेद कहे है निश्चय झ्लौर व्यवहार | निश्चयनय भी शुद्धनिश्चयनय और 
प्रशुद्धनिश्वयनय के भेद से दो प्रकार का है। व्यवहारनय भी सदभूत और श्रमद्भूत के भेद से दो प्रकार का है । 


आलापपद्धति में श्री देबसेनालार्य ने इसप्रकार कहा हैं-- 


“शावन्मुलनयों हौ निश्चयों व्यवहारश्च। तत्र निश्वयनयो5डसेदविषयों। व्यवहारों भेदविषयः। तत्र 
निरचयो द्विविध शुद्धनिश्वयोउशुद्ध निश्वयश्च । व्यवहारों द्वेविध सदभृतव्यवहारोपसद्भुतव्यबहारश्ल । तज्नेकवस्तु- 
बिधप' सदधृतव्यवहार , भिन्न वस्तुविषयोइसदभूतव्यवहार' । 


मर्थ--मूलनय दो है निश्चय श्रौर व्यवहार । निश्चयनय श्रभेद और व्यवहारनय भेद को विषय करनेवाला 
है । निश्चयनय के दो भेद है शुद्धनिश्वयनय और श्रशुद्धनिश्वयनय । व्यवहारतय दो प्रकार का है सदृभूतव्यवहार 
और पग्रसदभूतव्यवहार । एक ही वस्तु को भेदरूप ग्रहण करे तो सद॒भूतव्यवहा रनय है तथा भिन्न-भिन्न वस्तुओं को 
सम्बन्धरूप ग्रहण करे सो भअ्रमदुभूतव्यवहारतय है । 


/असद्भूतब्यवहारों विविध उपचरितानुपथरितभेदात्‌ | तत्रसंश्लेषरहितवस्तुसबंधविधय उपचरितासरभूत- 
व्यवहारों यथा देवबसस्थ धनमिति। संश्लेषसहितवस्तुसम्बन्धविषयोंनुपश्नश्तासदूभृतब्यवहारों यथा जीवस्य 
शशीरमिति ।” 


अर्थ-- प्रसद्भूतव्यवहा रनय दो प्रकार का है उपचरित अनुपचरितभेदसे । एकक्षेत्रावगाहसम्बन्धरहित 
वस्तुओं को सम्बन्धरूप से ग्रहण करे मो उपचस्ति-प्रसद्भूत व्यवहारनय है । जैसे देवदत्त का धन इत्यादि । एक- 
क्षेत्रावगाह पदार्थों को सम्बन्धरूप ग्रहण करे सो अ्रनुपचरित-प्रमदूध्यत-व्यवहारनय है। जैसे जीव का शरीर 
इत्यादि । 


शकाकार का यह लिखना प्रात्मा मे ज्ञान तो निश्चय तथा पृदूगल मे वर्ण सो निश्चय | यह उचित नही 
है, क्योंकि ये वाक्य गुण-गुणी में भेद के द्योतक है। 'भेद' व्यवहारनय का विषय है जैसा कि उपयुक्त झागम में 
कहा गया है अथवा समयसार मे भी कहा गया है। 


व्यक्तित्व श्लौर कृतित्व ] [ १३०९ 


ववहारेणबदिस्सइ णाणिस्स ' चरित्तरंसणं णाणं । 
णबि णाणं ण चरित्त भ बंसण्ं जाणगों सुद्धो ॥ ७॥ 


अर्थ--जीव के चारित्र, दर्शन, ज्ञान व्यवहार से कहे हैं। ज्ञान भी नहीं है, चारित्र नहीं, दर्शन नहीं। 
ज्ञायक है इसलिये शूद्ध है। 


जानना तथा पीत-पद्मपना ये ज्ञानमुण और वर्णगुण की पर्याय है। ये भी व्यवहारनय का विषय है। 
इसप्रकार 'जोब में ज्ञान और जानना तथा पुदूगल मे वर्ण श्रौर पीत-पद्मपना यह सब व्यवहारनय का विषय है, 
निश्चयनय का विषय नहीं है | 


जिनविम्ब के दर्शन, पूजन ग्रादि करते समय भक्त के उपयोग मे वह जिनबिम्ब पुदूगल है या जिनेसर 
भगवान है। उस जिनबिम्ब में भक्त को वीतरागता का दर्शन हो रहा है या श्वेतादिवर्ण का दर्शन हो रहा है? 


यदि जिनबिम्ब में वीतरागता का दर्शन न होता तो जिनबिम्बदर्शन सम्यग्दर्शनोत्पत्ति का कारण नहीं 
हो सकता था, किस्तु ऐसा है नहीं, क्योकि श्री पृज्यपाद तथा श्री बीरसेनाचार्य ने जिनशिम्बदर्शन को सम्यग्दर्शनो- 
त्पत्ति का कारण बतलाया है। 


सं. सि. में अ. १ सूत्र ७ की टीका में सम्यग्दर्शन के साधन का कथन करते हुए “'तिशश्चां केधाज्लित 
जातिस्मरणं, केघाडिचिदर्म श्रवणं, केषाडिचिउिजनबिस्ववर्शनम्‌ ।/ इन वाक्‍्यों द्वारा यह कहा है कि तिय॑चों मे किन्‍्ही 
के जातिस्मरण, किन्‍्ही के धर्मश्रवण भ्रौर किन्ही के जिनबिम्बदर्शन से सम्यग्दर्शन उत्पन्न होता है! 


श्री गौतमगणघर ने भी द्वादशाग मे निम्न सूत्र कथन किया है--- 


/'तिरिक्खा मिच्छाइट्री कदिहि कारणेहि पढमसम्भर्रा उप्पादेंति ? ॥ २१ ॥ 
तीहि कारणेहि पढमसम्भत्तमुष्पादेति केइ' जाइस्सरा, केह' सोऊण, केइद' जिजबिबवबटहूण । २३ ॥। 
[ ष. तर. पु. ६ प्र. ४२७ ] 
अर्थ--तियंच मिथ्यादृष्टि जीय कितने कारणों से प्रथमसम्यक्त्व को उत्पन्न करते हैं ” तियंत्र तीनकारणो 


से प्रथमसम्यवत्व को उत्पन्न करते है, कितने ही जातिस्मरण से, कितने ही धर्मोपदेश सुनकर और कितने ही जिन- 
बिम्ब के दर्शन करके । 


इस द्वादशांग के सूत्र पर श्री बीरसेनाज्षार्य ने निम्नप्रकार टीका रची है-- 


“कं जिणविबदसण् पढठमसम्मतप्पलीए कारण ? जिगबिबदंसरोण णिधसणिकाधिदस्स वि मिस्छसादि- 
कम्मकलाजस्स खयदंसभादों ( 


अर्थ---जित बिम्बदर्शन प्रथमसम्यकत्द की उत्पत्ति का कारण किसप्रकार होता है” जिनबिम्बदर्शन से 
निधत्ति और निकाचितरूप भी मिथ्यात्वादि कमंकलापका क्षय देखा जाता है, जिससे जिनविम्वका दर्शन प्रथम- 
सम्पक्त्व की उत्पत्ति का कारण होता है । 


'बीतरागता' जीव का गुण है श्रौर वीतरागता का दर्शन अचेतन जिनबिम्ब मे होता है। 


१३१० ] [ प॑ं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


की वेबसेनाचार्य ने आलापपड्ति में द्रव्य के २१ स्वभाव कहे है “स्वपावा: कथ्यन्ते। अस्तिस्वभाव:, 
लाध्तिस्वभाव., नित्यस्वभाव , नित्यअनिध्यस्वभाव , एक स्वपाव:, अनेकस्वभाव:, भेदस्वप्ताव, अभेदत्वन्ताव:, 
भव्यस्वधाव , अभव्यस्वभाव , परमस्वप्ाव द्रव्याणामेकादशसामान्यस्वधावा , चेतनस्वभाव अचेतनस्वभावः, 
मूर्तस्वभाव:, अमूर्त स्वभाव:, एकप्रदेशस्थभाव , अतेकप्रदेशस्वभाव , विभावश्वभाव:, शुद्धस्वभाव , अशुद्धस्वभाव:, 
उपचरितस्वभाव , एते व्रव्याणां दश विशेषस्वभाव। । जोवपुबगलयोरेकविशति | 


अर्थ--स्वभाव का कथन किया जाता है। प्रस्तिस्वभाव, नाध्तिस्वभाव, नित्यस्वभाव, अनित्यस्वभाव, 
एकसवशाव, ग्रनेकस्वभाव, भेदस्वभाव, गअभेदस्वभाव, भव्यस्वभाव, अ्रभव्यस्वभाव, परमस्वभाव, द्रव्यो के ये ग्यारह 
सामान्यस्वभाव है। चेतनस्वभाव, भ्रचेतनस्वभाव, मूर्तस्वभाव, अ्रमूर्तस्वभाव, एक प्रदेशस्वभाव, ग्ननेक प्रदेशस्वभाव 
विभाव स्वभाव, शुद्ध स्वभाव, अशुद्ध स्वभाव, उपचरित स्वभाव ये द्वव्यो के दश विशेषस्वभाव है। जीव भ्ौर 
पुद्गल मे ये २१ स्वभाव होते है । 


यहाँ पर जीव मे भी प्रचेतन व मूर्तस्वभाव कहा गया है जब कि ग्रचेतनत्व भौर मूर्तत्व पुदूगल के गुण 
हैं। पदगल में चेतनस्वभाव और अमूतंस्वभाव कहा गया है । जबकि चेतनत्व श्ौर ग्रमृतेत्व जीब के गुण है । 


आओ प्रवचनसार गाथा ९३ की टीका मे श्री अमृतचन्द्राचाय ने भी कहा है-- 


धतन्नानेकद्रव्यात्मकंक्यप्र तिपत्तिनिबन्धनों द्रव्यपर्याय । स द्विविध , सामान्यजातीयोउसमानजातीयश्च । तत्र 
समानजातीयों नास बथा अनेकपुद्गलात्मकोहयणुकस्त्रयणुक इत्यादि , असमानजातीयों नाम जीवपृद्गलात्मको देवों 
सनुष्य इत्यादि । 


अधं--पअनेकद्र व्य मिलकर जो एक पर्याय होती है सो द्रव्यपर्याय है यह द्रव्यपर्याय दो प्रकार है, एक 
समानजातीय, दूसरा भ्रसमानजातीय । समान जातीय जंसे श्रनेक पुदूगलरूप द्थणुक, त्रिश्रणुक श्रादि। प्रसमान- 


जातीय जैसे जीव और पुदूगल मिलकर देव, मनुष्य ग्रादि पर्याय । 
इससे सिद्ध होता है कि जीव और पुदूगल की सिलकर एकपर्याय होती है जो श्रममानजाति द्रण्यपर्याय है। 


नय विवक्षा से आपंग्रन्थो के उपयु क्त वाक्यों का कथन सिंद्ध हो जाता है। अनेकान्तदष्टि मे यह सब 
सुघटित हो जाता है और एकान्तदष्टि से इन सब आपषेवाक्यों मे विरोध दिखाई देता है । 


-जे. ग. 5-!-65/9-0/ जानदम्द 
किसी नय को परमाथंमूत तथा किसी को श्रवरमा्थमूत कहुना ठोक नहीं 


शंका-- तत््वमीसांसा में श्री ५० फूलचन्दजी ने महासत्ता को विधय करने बाले परसंप्रहुनय को परमार्थभुत 
कहा और अपरतसंग्रहनय को अपरमा्ंभूत कहा है। इसकी समीक्षा से यह कहा गया है -- 


“परसंप्रहनय के उदाहरण में भहासत्ता को स्दोकार कर अपरसंग्रहनय को अपरभार्थ भूत ठहराना सर्वधा 
आगमधिरद्ध है, क्योंकि जिस महासता में अवान्तरतत्ता विध्यमान नहीं है, वह महासत्ता भरी कैसी । इस पर शंका 
यह है कि-अवान्तर सत्ता कौनसी है ? 


समाधान--विश्व में जितने भी पदार्थ है वे सब सप्रतिपक्ष है। इसीलिये श्री कुल्बकुस्दाचाय ने पंचास्तिकाय 
गाया ८ में 'सब्बपयत्या सप्पडियक्शा' कहा है। इस सिद्धान्त के अनुसार महासता की प्रतिपक्ष श्रवान्तरसत्ता है । 


व्यक्तित्व श्रौर कृतित्व ] [ १३११ 


महासत्ता की भ्रपेक्षा अवान्तर सत्ता भ्रमत्‌ है और अवान्तर सत्ता की श्रपेक्षा महासत्ता प्रसत्‌ है। इसप्रकार सत्ता 
की प्रतिपक्ष भ्रमत्ता भी है । 


श्री अमृतचरद्राचायय ने इस गाथा ८ को टीका में कहा भी है-- 


“ड्विबिधा हि सक्ता महासत्तावान्तरससा च्‌। तज़ सर्वपदार्थसा्थव्यापिनी साहश्यास्तित्वसूचिका महाससा 
प्रोक्तेव । अन्या तु प्रतिनियतवल्तुवर्तिनी स्वरूपास्तित्वतृचिका५वान्तरससा । तत्न सहासत्ताप्वान्तर्तताकपेणउससा- 
इबाज्तरसत्ता च सहासत्तारुपेणासस स्पसत्तासत्ताथा ॥ 


अर्थ--सत्ता दो प्रकार की है--महासत्ता और अवान्तर सत्ता । उनमे सर्बपदार्थ समूह में ब्याप्त होने 
वाली, साहश्यास्तित्व को सूचित करनेवाली महासत्ता अ्रथवा सामान्यसत्ता ग्रथवा साइश्यमत्ता है। दूसरी प्रत्येक 
पदार्थ मे अथवा वस्तु मे निश्चितरूप से रहनेवाली, स्वरूप प्रस्तित्व को सूचित करनेवाली अवान्तरसत्ता झ्थवा 
विशेषसत्ता है। वहाँ महामत्ता श्रवान्तरसत्तारूप से असत्ता है श्र प्रवान्तरसत्ता महासत्तारूप से झसत्ता है । 
इसलिये सत्ता का प्रतिपक्ष असत्ता है । 


क्री जयसेनाचार्म ने भी कहा है-- शुद्धसंग्रहतयविधक्षायामेका महाससा अशुद्धसंप्रहनयविजवक्षायां ध्यवहार- 
नयविवक्षाया वा सर्वपदार्थंशविश्वरूपा्यवान्तरसत्ता ' अथवेका महासत्ता शुद्धसप्रहनयेन, सर्वपदार्थाद्यवान्तरसत्ता 
व्यवहारनयेनेति नयह॒यव्याख्यानं कर्तव्य ।”' 


अय--शुद्धसग्रहनय की अपेक्षा एक महामत्ता है, भ्रशुद्धसग्रहनय की अर्थात्‌ व्यवहारनय की अपेक्षा से सर्व॑- 
पदार्थों में भ्रपने-अपनेरूप से रहनेवाली ग्रर्थात्‌ नानारूप वाली श्रवान्तर सत्ता है। श्रथवा महासत्ता शुद्धसग्रहनय का 
विषय है तथा सर्वपदार्थों मे पृथक्‌ू-पृथक्रूप से रहनेवाली श्रवान्तरसत्ता व्यवहारनय का विषय है। ऐसे दोनों नयो 
से व्याख्यान करना योग्य है । 


शुद्धस ग्रहनय को परसग्रह नय भर अशुद्धस ग्रहनय को प्रपरसग्रहनय भी कहते है । ये दोनो नय यदि 
परस्पर सापेक्ष है तो सम्यक है यदि निरपेक्ष है तो भमिथ्या है । 
श्री समन्‍्तभव्रायाय से श्री विभलजिन का स्तवन करते हुए स्वयस्भुस्तोत्र मे कहा भी है-- 
य एव नित्य-क्षणिकाबयों नया, सिथो5नपेक्षा स्वपर-प्रणाशिन । 
त एव तत्वं विसलस्थ ते मुनेः परस्परेक्षा स्वपरोपकारिण ॥॥६० | 


नित्य, क्षणिकादि नय परस्पर मे निरपेक्ष होने से स्वपर दोनों का नाश करनेवाले हैं इसलिये दु्नेय प्र्थात्‌ 
मिथ्या है। वे हो नय परस्पर सापेक्ष होने से ( एक दूसरे की अपेक्षा रखने से ) अपना भ्रौर पर का भला करने 
वाले है, इसलिये सम्यग्तय हैं । 


“पिरपेक्षा नया मिभ्यासापेक्ता वस्तुतेड्यकृत्‌ ।” ( स्वा० का० अनु ० गा० २६२ की टीका ) निरपेक्षनय 
मिथ्या और सापेक्षनय वस्तुसाधक है । 


तम्हा सिच्छादिट्वी सव्ये वि णया सपबक्‍खपड़िबद्धा | 
अच्णोध्णाणिस्सिया उज लहंति सम्मसल सब्भावं ॥ १०२॥ 
ज. छा. पु. १ प २४९। 


१३१२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


केवल पध्पने-प्रपने पक्ष से प्रतिबद्ध ये सभी लय सिथ्या है, परन्तु यदि ये सभी नय परस्पर सापेक्ष हो तो 
समीचीनपने को प्राप्त होते है ( तब सम्यक हैं )। 


विययवयणिज्जसच्छा सब्बणया परवियालरे मोहा। 
ते उज ण दिलदुुततओ बिभयई सच्चे ब अलिए वा ॥ ज. ध. पु. १ पृ. ३५७ 


ये सभी तय अपने-अपने विषय के कथन करते मे समीचीन हैं श्रौर दूसरे नयो के निराकरण में मूढ़ हैं। 
प्रनेकान्तरूप समय के ज्ञाता पुरुष “यह नय सच्चा है गश्लौर यह भूठा है”, इसप्रकार का विभाग नही करते है। 


भरत किसी नय को परमारथ्थभृत श्रौर किसी नय को अपरमार्थभूत कहना आषपेंग्रन्थ विरुद्ध है । 
>>जे ग 8-8-68/५] रोग्रगलाल 
सप्नो सापेक्ष नय सम्यक हैं 
शंका- व्यवहारमय भूतायथ है या अमृतार्थ है ? यदि भूतार्थ है तो बयों ? यदि अभूतार्थ है तो क्यो ? 
भूतार्श और अभूतार्थ से क्‍या अभिप्राय है ? 


समाधान--शका से ऐसा प्रतीत होता है कि शकाकार का प्रभिप्राय प्रध्यात्म व्यवह्मरनय से है। श्रत 
प्रध्यात्मईष्टे से इस शका का समाधान होगा । सर्व प्रथम नयके लक्षण पर विचार किया जाता है। 


प्रमाण के द्वारा ग्रहण किये गये पदार्थ के एकदेश में वस्तु के निश्वय करने को नय कहते है" । प्रनन्त- 
पर्यायात्मक वस्तु की किसी एकपर्याय का ज्ञान करते समय निर्दोष युक्ति की अपेक्षा से जो दोषरहित प्रयोग किया 
जाता है बहू नय है ।* जो प्रमाण के द्वारा प्रकाशित किये गये अ्र्थ के विशेष का कथन करता है वह नय है ।* यह 
नय, पदार्थों का जैसा स्वरूप है उसरूप से उनके ग्रहण करने मे निर्भित्त होने से मोक्ष का कारण है*। जिसप्रकार 
प्रमाण से वस्तु का बोध होता है उसीप्रकार नय वाक्य से भी वस्तु का ज्ञान होता है, यह देखकर तस्थायंसूत्र सें 
'प्रमाणनये रधिगम ' इसप्रकार प्रतिपादन किया है ( ज. ध. पु. १ पृ. २०९ ) पद के उच्चारण करने पर श्र 
उसमे किये गये निक्षेप को देखकर ( समभकर ) यहाँ पर इस पद का क्‍या भ्रर्थ है इसप्रकार ठीक रीति से अर्थ 
तक पहुँचा देते है अर्थात ठीक-ठीक भ्रथ का ज्ञान कराते है, इसलिये वे नय हैं । ( ध. पु. १ पर. १० ) 


जितने वचनमार्ग है उतने ही नयवाद है और जितने नयवाद है उतने ही परसमय है | परसमयों का वचन 
सर्वथा कहा जाने से मिथ्या है श्रौर जैनो का वचन कथंचित्‌ कहा जाने से सम्यक्‌ है। ( प्रबजनसार परिशिष्ट ) 


१. “'प्रमाणपरिगृडीतर्थेकरदेत्रेवस्टक्ध्ववसाथों नव: । (थ पु. १ पृ. ५3; ण थ. पु. १प €१ थ 
१६६ ) | 
२ *'अनःठपर्वावात्मकल्य चस्तुनोउन्वठमपर्थायाधियने कच्चे जात्यवुक्त्यपेशो निरवधप्रवोगो गय्यः | 
(ण थ. पु. १ पृ ११०) 
3 “प्रमाणप्रकाब्रितार्थ कोषएलूपको नव: ।” ( ज, थ. पु. १ पृ. ९१० ) | 


४. “प्र शव बाधात्ययोपलब्धिनिपित्तत्वाद आयानां श्र क्षेपदेत्र: ।” ( ज. ध. पु. १ पृ. ९११ ) 


व्यक्तिष्व भौर कृतित्व ] [ १३१३ 


ये सभी नय यदि परस्पर निरपेक्ष होकर वस्तु का निश्चय कराते हैं तो मिथ्याहृष्टि है, क्योकि एक दूसरे की अपेक्षा 
के बिना ये तय जिसप्रकार की वस्तु का निश्चय कराते हैं वस्तु बसी नही है" । द्वव्याथिक और पर्यायाथिकनय का, 
ग्र्थात्‌ निश्वयनय श्रौर ब्यवहारनय का जो जुदा-जुदा विषय है वह द्रव्य का लक्षण नही है, इसलिये अलग-प्रलग 
दोनो मूलनय मिथ्यारष्टि है। सर्वथा द्रव्याथिक ( निश्चय ) नय या सर्वथा पर्यायार्थिक ( व्यवहार ) नय के मानने 
पर ससार, सुख, दुख, बध, मोक्ष कुछ भी नहीं बन सकता है* । केवल अपने-प्रपने पक्ष से प्रतिबद्ध ये सभी नय 
मिथ्याईौट हैं। परभ्तु यदि ये सभी नय सापेक्ष हो तो समीचीन हैं।? घटादि पदार्थ केवल प्रन्वयरूप नही हैं, 
क्योकि उनभे भेद भी पाया जाता है तथा केवल भेदरूप भी नही है क्योकि उनमे अन्वय भी पाया जाता हैई। 
दृव्याथिक ( निश्चय ) नय नियम से अपने विरोधीनथो के विषय स्पर्श से रहित नही है प्रौर उसीप्रकार पर्माया- 
थिकनय ( व्यवहारतय ) भी नियम से प्रपने विरोधीनय के विषयस्पर्श से रहित नहीं है। किन्तु विथक्षा से इन 
दोनो में भेद पाया जाता है ।" 


द्रव्याथिक ( निश्चय ) और पर्यायाथिक ( व्यत्रहार ) नय एकान्त से मिथ्याइष्टि ही हैं ऐसा कहना भी 
ठीक नही है, क्योकि जो तय परपक्ष का निराकरण नही करते हुए ही पपने पक्ष के प्रस्तित्व का निश्चय करने मे 
व्यापार करते है उनमे कथ चित समीचीनता पाई जाती है | ये सभी नय अपने-श्रपने विषयके कथन करने में समी- 
चीन है और दूसरे नयो के निराकरण करने में मूढ है। श्रनेकान्‍्तरूप समय के ज्ञाता पुरुष यह नय सच्चा है भौर 
यह नय भूठा है', इसप्रकार का विभाग नहीं करते है* । सुनयो की प्रवृत्ति सापेक्ष होती है इसलिये उनमे कुछ भी 
कठिनाई नही है? । जो नय प्रतिपक्षमय के निराकरण मे प्रवृत्ति करता है वह तय समीचीन नही होता है ।* 


नग्य का लक्षण तथा सापेक्षनमय समीचीन और निरपेक्षमय अ्रममीचीन, इसप्रकार नय का सामान्य कथन 
हो जाने के पश्चात्‌ व्यवहारनय के विषयो पर वित्ञार होता है। समयसार आत्मद्याति मे व्यवहास्थय के तीन 
विषय कहे गये है, १ द्रव्य में गुराकृत भेद ( गाथा ७ ) २ द्रव्य में पर्यायक्रंत भेद ( गाथा ४६ व ५६ ), ३ परा- 
घ्रित कथन ( गाथा २७२ की टीका ) | व्यव्हारनय के इन तीन विषयो की अपेक्षा से आत्म ( जीव ) द्रव्य का 
विचार करने पर ये तीनो विषय ग्रात्मद्रव्य में पाये जाते है । 


१ आत्मा मे दर्शन, ज्ञान और चारित्र ये तीन मुण पाये जाते है| यदि द्रव्य मे गुणकृतभेद स्वीकार न 
किया जावे तो, प्रथम क्षायिकसम्यरदर्शन ( चौथे से सातवें गुणस्थान तक ), उसके पश्चात्‌ क्षायिकचारित्र ( बार- 
हवें गृणस्थान में ) और उसके पश्चात क्षायिकज्ञान ( तेरहवें गुरास्थान मे ) होता है, ऐसा तीनो गुग्णो के क्षायिक 
होने में कालकृत भेद सम्भव नहीं हो सकता । आज तक किसी भी जीवके, दर्शन, चारित्र, ज्ञान ये तोनो गुण युग- 
पत्‌ क्षाथिक नही हुए भौर न भविष्य मे होगे, क्रमश क्षाथिक होते है, हुए थे श्नौर होगे। दर्शन, ज्ञान प्रीर 
चारित्र का लक्षण तथा कार्य भी भिन्न-भिन्न है। इससे यह सिद्ध हो जाता है कि झात्म-द्रव्य मे ये तीन पृथक्‌- 
पृथक्‌ गुण है । अत व्यवहारनय का विषय “गुणकृत भेद” श्रात्मद्रव्य मे किसी भ्पेक्षा से पाया जाता है। प्रवबन- 
सार गाया ९३ में भी कहा है कि द्वव्यगुरात्मक है । अभेद की रृष्टि मे गुराकृत भेद दिखाई नही देता है । 


१ ण.ध, पु १प २४५ ॥ २. ज बा. पु. १ पृ. २४८ | 3 ण. ध. पु १५८. २४६-५०। 
छ ण | हि पु थ्‌ पृ क र्‌ है है. [| ह ज, थे पु. 4 पृ, श्ष्ष [। हठ ] ज थ. चु. १ पृ 8 । |७। || 
७. ण, ध. पु. १ पृ. १८० | य.ग,थध पु 3 यृ. २६२। 


१३१४ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


२. यद्यपि स्वभाव की श्रपेक्षा से सभी आत्माएँ समान है तथापि किन्‍्हीं जीबो के वह स्वभाव व्यक्त हो 
गया है और किन्‍्ही जीबो के वह स्वभाव व्यक्त नहीं हुआ है । सभी जीयो के वह स्वभाव व्यक्त है, यदि ऐसा मान 
लिया जावे तो धर्मोपदेश व धर्माचरण की कोई आवश्यकता न रहेगी तथा सभी केवलज्ञानी व सुखी होने चाहिये, 
किन्तु वतंमान मे हम सब न तो केवलन्नानी है भ्रौर न सुखी है । प्रतिसमय श्रपने ही श्रत्तरग में होने वाले सक्ष्म- 
परिणमन हमको ज्ञात नही होते तथा नानाप्रकार की आकुलताओ के कारण हम निरन्तर दृखी रहते है। इससे 
सिद्ध हो जाता है कि वह स्वभाव हममे भ्रभिव्यक्त नही हुआ है स्वभाव की व्यक्तता और श्रव्यक्तता ये दो अब- 
स्‍्थाएँ ग्रात्मद्रव्य की है। श्रत व्यवहारनय का विषय 'पर्यायक्रत भेद' श्रात्मद्रव्य मे किसी अपेक्षा पाया जाता है । 
प्रबलनसार गाया १० वों मे स्वय श्री कुन्दकुन्दाचाथं ने कहा कि पर्याय के बिना पदार्थ नहीं श्रौर पदार्थ के बिना 
पर्याय नही है । पदार्थ द्रव्य, गुण और पर्याय में रहनेवाला भ्रौर ग्रस्तित्व से बना हुआ है। इसीप्रकार श्री उस्ा- 
स्वामी भ्राचार्य ने भी मो. शा. अ. ५ सूत्र ३८ में कहा है कि 'द्रव्य गुण पर्याय वागा है ।' श्रत इन आगम प्रमाणों 
से भी द्रव्य में गुणअपेक्षित व पर्यायापेक्षित भेद मिद्ध हो जाते है । 


३ व्यवहारनय के तीसरे विषय 'पराश्चित' पर विचार करने से वह भी जीवश्नात्मा में पाया जाता है। 
ज्ञानावरणादि चार घातियाकर्मों का नाश हो जाने पर आ्रात्मा में केंवलज्ञान प्रगट होता है। वह केवलज्ञान समस्त 
लोकालोक को श्रौर तीनो कानों के ममस्त पदार्थों को एक साथ जानता है क्योकि बाधक कारणो का अभाव हो 
गया है। अर्थात्‌ केवलज्ञान हो जाने पर सर्वश्ञ हो जाता है। सम्पूर्ण परपदार्थों को जानने बाला सर्वज्ञ होन से 
सर्वज्षता भी व्यवहारतय का विषय है। श्री १०८ कुन्दकुन्द भगवान ने समयसार गाया ३५६ और ३६१ मे कहा 
है कि शायक निश्चनय से पर का ज्ञायक नही है, किन्तु व्यवहारनय से परद्रव्य को जानता है। नियमसार गाया 
१५९ में श्री १०८ फुन्वकुन्द भगवान ने कहा कि व्यवहारनय से केवली भगवान सब जानते और देखने है, निश्चय 
से केवलशानी आत्मा को जानता भौर देखता है ।' इसप्रकार व्यवहारनय के तीनो विषय आत्मा मे विद्यमान है। 


व्यवहारनय के द्वारा जीव द्रव्य के गुर श्ौर पर्यायों का ज्ञान हो जाने से जीव झ्ात्मा का ही ज्ञान हो 
जाता है क्योंकि गुण झौर पर्यायो के समूह का नाम तो द्रव्य है" प्रथवा द्रव्य अपनी अतीत, प्रनागत और वतंमान 
पर्याय का प्रमाण है'। जिसको जीव झात्मा का बोध हो गया उसको स्व का निश्चय हो गया श्रौर 'स्व का निश्चय! 
सम्यर्दर्शन है। जीव अजीव प्रादि तत्त्वो का तथा स्व का बोध कराने मे व्यवहारनय कारण है, भ्रत व्यवहारनय 
जीब के लिये प्रयोजनवान है। इसी बात को श्री पद्नन्दि आचार्य ने पद्मनन्वि पञ्च्रवशतिका श्लोक ६० ६ मे 
इस प्रकार कहा है-- 
व्यवहारों भृतार्थों भूतायों देशितस्तु शुद्ध नय । 
शुद्धनयमाश्रिता ये प्राप्ुवस्ति यतय पद परमस्‌ ।। 


संस्कृत टीका--व्यवहार: भूतार्थ, भूतानां प्राणिनाम्‌ अर्थ, भूतार्थ: व्यवहार: देशित: कथित । शुद्धनय 
सत्या्थ: कथित: । ये यतय मुनयः शुद्धनयम्‌ आशिता' ते मुनय परम पर प्राप्तुवन्ति । 


१. ''गृशपर्ययच॒द्‌ द्रब्य” ॥ 3८ ॥ प्रौश्षत्ररत्र अध्याथ ॥ ४ || 


2. 'एब-दविर्बाम्म जे अत्थ-पण्णवा वण-पण्णवा चावि । तीदाणागब-भूदा तावदियं ह हचड़ दत्व॥।'' 
( गोम्मटसार फीचकांड गाथा ४८९ ) 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] 


अर्थात्‌-- व्यवहारनय प्राणियों के प्रयोजन का कथन करता है शौर शुद्धनय सत्या्थ का कथन करता है" 


जो मुनि शुद्धनय का आझ्राश्रय करते हैं वे सुनि परम पद को प्राप्त करते है ।' यह ही समयसार गाथा ११ में कहा 
गया है" । क्योकि गाया १२ के “व्यक्हारदेसिदा पुण जेदु अपरमेट्विदाभाबे' इन शब्दों द्वारा यह कहा गया है कि 
जो भ्रनुत्कृष्ट भ्रवस्था मे ठहरे हुए हैं वे व्यवहार द्वारा उपदेश करने योग्य हैं । 


जयघधबल पुस्तक १ पृ. ८ पर भी कहा है “गौतमस्वामी ने व्यवहारनय का श्राश्नय लेकर चौबीस अ्नुयोग 
द्वारो के भ्रादि मे 'जमोजिणाणं' इत्यादि रूप से मगल किया है। यदि कहा जाय कि व्यवहारनय अमत्य है सो भी 
ठीक नही है। जो व्यवह् रनय बहुत जीवो का ग्नुग्रह करने वाला है, उसी का आश्रय करना चाहिये, ऐसा मन मे 
निश्चय करके गौतम स्थविर ने चौबीस भ्रनुयोग द्वारो के आदि में मगल किया है ।' व्यवहारनय का आश्रय करना 
चाहिये ऐसा मन मे निश्चय करके श्री क्ुम्दकुन्द आयाय ने समयसार श्रादि प्रत्येक ग्रन्थ के प्रारम्भ में तथा श्री 
अमृतचन्द आचायें ने टीका के तथा पुरुषार्थ सिद्ध पाय श्रादि ग्रन्थों के प्रारम्भ मे 'मगल' किया है । जिन आ्राचार्यों 
ने स्वय व्यक्ह्ारनय का झ्राश्रय लेकर मगल किया है, वे श्राचायं व्यवहारनय ग्रसत्य है, ऐसा कंसे कह सकते हैं 


यदि कहा जाय कि श्री अमृतचन्त्र आखाय॑ ने पुरुषार्थ सिद्धघ पाय के श्लोक ५ मे व्यवहारनय को कूठा 
कहा है, सो ऐसा कहना भी उचित नही है। श्लोक ५ के शब्द इसप्रकार हैं--'निश्चयमिह भृतार्थ व्यवहार वर्णयव- 
न्त्य-भृताथंम्‌ ।” अर्थात्‌-:इस ससार मे निश्चयनथ को भूतार्थ और व्यवहारनय को अ्भूतार्थ कहते है ।' भूत शब्द 
के प्रनेक श्रर्थ है, जंसे-- वे मूलद्रब्य जिनकी सहायता से सारी सृष्टि की रचना हुई है, द्रव्य, महाभूत, सृष्टि का 
कोई जड या चेतन, अचर या चर पदार्थ या प्राणी, जीव, सत्य, बीता हुआ समय, एकप्रकार पिशाच या देव, मृत- 
शरीर, शव, मृतप्राणी की प्रात्मा, प्रेत, जिन, शतान । ( नागरी प्रचारिणी सभा काशी से प्रकाशित कोष ) | 
यदि यहाँ पर “भूतार्थ का अर्थ सत्यार्थ! किया जाय औौर प्रधूतार्थ का प्र्थ प्रसत्याथं किया जाय तो यह अर्थ 
होता है कि निश्चयनय सत्याथं ( सच्ची ) और व्यथहा रनय प्रमत्याथे ( झूठी ) कही जाती है किन्तु औी अमृत- 
घखन्‍्व्राचार्य का लक्ष्य _दापहारतय को झूठ कहने का नहं को झठ' कहने का नहीं रहा है क्योकि श्लोक ६ में वे कहते हैं--'अश्वुधस्थ बोध- 
ना मुनीश्व॒रा्‌ देश्यन्त्यभूतायम्‌ । अर्बात्‌-.. भाचाय ज्ञानी जीवों को समझाने के लिये प्रभूतार्थ को कहने हैं । 
और झूठ के द्वारा झजोनी नहीं समझाया जा सकता है| अ्रत यहाँ पर 'भूत' का प्रर्थ द्र्य' होना चाहिये, क्योकि 
समयसार गाया ५६ की टीका में स्वयं श्री अमृतचन्द्राचार्य ने निश्चयनय को द्रव्याश्रित कहा है श्रौर व्यवहारनय 
को पर्यायाश्रित कहा है। “प्रभूत' का भर्थ 'प्रदवव्य प्रथातू पर्याय हो जाता हैं।.._ 82% 
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पु. सि. श्लो ८ में श्री अपृतचन्दाणाय ने कहा है कि-- व्यवहार और निश्चय को तत्त्व ( यथार्थ ) रूप 
से जानकर जो मध्यस्थ हो जाता है वही शिष्य उपदेश के समस्त फल को प्राप्त करता है । यदि निश्चयनय सच्चा 
भ्रौर व्यवह्दार नय झूठा होता तो श्री अम्नतचन्द्राचार्य श्लो, ८ मे यह कहते कि जो निश्चयनय को सच्चा श्रौर 
व्यवहारनय को भूठा जानकर, व्यवहारनय को छोड देता है ग्रौर निश्चयनथ को ग्रहण करता है वही शिष्य उपदेश 
के समस्त फल को प्राप्त करता है, किन्तु श्तोक ८ मे ऐसा नहीं कहा गया है इससे स्पष्ट है कि निश्चयनय सच्चा 
झौर व्यवहारनय झूठा, ऐसा प्रभ्िप्राय आचार्य महाराज का नहीं था, बा उनका अभिपष्राय निश्चय भूतार्थ 
( द्रव्याथिक ) झ्ौर व्यवहारनय अ्रभूतार्थ ( पर्यायाधिक ) है, ऐसा रहा हैं। समयसार में भी यह ही कहा 
गया है-- 


१. ववहारोभुवत्थों भृतवत्थोदेशिदों दु मुद्भणओो । भुवत्पमस्सिदों खलु सम्माइट्री हवई जीके ॥ 
( समयमझ्ार याथा ११ ) 


१३१६ | [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


जीवे कम्म बद्ध पुट्ट चेदि वबहारणय भणिदं । 
सुद्धणयस्स दु जीबे अबद्ध पुट्ट हवई कम्स ॥ १४१३ 
कम्म॑ बद्धभवद्ध जीवे एवं हु जाण णयपष्ख । 
पकखातिक्कतों पुण भण्णवि जो सो समयसारों॥ १४२॥ 
दोण्हवि गयाण भणिय जाणइ णघरि तु सममपड़िबद्धो । 

ण दु णय पकख गिण्हदि किलिवि णयपक्‍ख परिहीणों ॥१४३॥।। 


सम्मद्दंसणणा्ण एसो लह॒दिति णबरि बबदेसं। 
सब्बणयपश्खरहिदों भणिदों जो सो समयसारो ॥ १४४॥ 


अर्थ--जीव मे कर्म बंधा हुश्ना है श्रीर स्पशित है, ऐसा व्यवहारनय का कथन है श्ौर जीव में कर्म अबद्ध 
और भ्रस्पशित है, ऐसा शुद्धौय का कथन है ॥ १४१ ॥ जीव मे कमंबद्ध है ग्रथवा अबद्ध है इसप्रकार तो नयपक्ष 
जानो, किन्तु जो पक्षातिकान्त है वह समयसार कहलाता है ॥| १४२ ॥ नयपक्ष से रहित जीव समय से प्रतिबद्ध 
होता हुआ दोनों नयो के कथन को मात्र जानता ही है, परन्तु नयपक्ष को किचित्‌ मात्र भी ग्रहण नहीं करता 
॥ १४३ ॥ जो स्व तथपक्षों से रहित कहा गया है वह समयसार है । यह समयसार ही सम्यग्दशन सम्यग्जान इस 
सज्ञा को प्राप्त होता है ।। १४४ ॥ गाथा १४१ से यह स्पष्ट है कि व्यवहारनय पर्याय का कथन करता है, क्योकि 
पर्याय की श्रपेक्षा यह जीव ससारी है और कर्मों से बंधा हुआ है, किन्तु निश्चयनय द्रव्य भ्र्थात्‌ सामान्य का कथन 
करता है, क्योंकि सामान्य की अपेक्षा जीव अबद्ध बँधा हुआ नही है। गाया १४२ से १४४ तक यह कहा गया है 
कि समयसार दोनो नयो से अतिक्रान्त है। श्रर्थात्‌ द्रृव्याथिक ( निश्चय ) नय और पर्यायाथिक ( व्यवहार ) नय 
का जो जुदा-जुदा विषय है वह द्रव्य का लक्षण ( स्वरूप ) नहीं है (ज घा. पु. १ पृ. २४८ ) । 


व्यवहारनय को, सर्वंथा भूठ मानने पर स्रो. शा. अ. सृत्र ६ 'प्रभाणनयेरधिगम ” से विरोध आता है, 
क्योकि झूठ के हारा वस्तु का बोध नहीं हो सकता । देव के स्वरूप को नही जाननेवाले को यदि देव का झूठा 
स्वरूप इसप्रकार कहा जावे कि जिसके सप्तधातुमय शरीर है और उसशरीर में तानाप्रकार के घाव ( जख्म ) 
हैं जिनमे से दुर्गंध आती है, एक पैर, दो मीग, दुम है, नाक नही होती वह देव है, तो वह क्‍या देव का यथायर्थे- 
स्वरूप समझ जावेगा ? यदि व्यवहारनय भी इसप्रकार भूठ कथन करने वाला होता तो उसके द्वारा भ्रज्ञानी 
समभाए नही जा सकते थे, किन्तु व्यवहारनय के द्वारा अज्ञानी ममझाए जाते हैं ।* ग्रत व्यवहारनय झूठा नहीं है। 
व्यवहारनय को असत्य कहना ठीक नही है" । व्यवहारनय बहुत जीवो का उपकार करने वाला है, पभ्रत उसका 
श्राश्नय करना चाहिये? । इतना ही नही, श्री पद्मनन्दिआचाये मे तो व्यवहार को पूज्य कहा है । 


मुख्योपचार विवृ्ति, ब्यवहारोपायतो यत:ः सम्तः । 
भात्वाश्रयन्ति शुद्धतत्वमिति व्यवहृति: पूज्या ॥ ६०८ ॥| 


अर्थ--क्यो कि सज्जन मनुष्य व्यवहारनय के आश्रय से मुख्य और उपचार कथन को जानकर शुद्धतत्त्व 
का ग्राश्रय लेते है ग्रतएव व्यवहार पूज्य है। भी अभृतचन्द्राचार्य ने भी पुरुषार्थसिद्धाध पाथ मे कहा है कि यह 


१, 'अवृुधस्थ बोधनाथ मुनीड़वरा देशबन्त्व भ्रुतार्थम्‌ ।' ( पुरुषार्थसिद्धच पाथ गाथा ६ ) 
2 तह वधहारेण विणा परमत्थुवएसणम्सक्क ॥ ८५॥ (सम्रबसार गाधा ८५ ) 
3. जयबबबल पु० १प ७। 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १३६१७ 


निश्चय-व्यवहा ररूप सम्यर्दर्शन, चारित्र, ज्ञानलक्षणवाला मोक्षमार्ग आत्मा को परमपद प्राप्त कराता है। श्रर्थात 
व्यवहार सम्यरदर्शन-शान-चारित्र भी मोक्ष के लिये कारण है । 


समयतार गाथा ४६ की टीका में श्री अमृतचखाचार्य ने कहा है “निश्चयनय से शरीर झ्लौर जीव को 
भिन्न-भिन्न बताया जाने पर जस-स्थावर जीवो को नि शकतया मसलदेते कुजलदेते ( घात करने ) में हिंसा का 
प्रभाव ठहरेगा, जैसे भस्म को मसलदेने से हिंसा का भ्रभाव ठहरता है, और हिसा के अभाव में बध का प्रभाव हो 
जायगा। दूसरे निश्चयनय के द्वारा जीव को राग-द्वं ष, मोह से भिन्न बताया जाने पर रागी-हं षी-मोही जीव 
कमंसे बंधता है, उसे छुडाता है। इसप्रकार मोक्ष के उपाय के ग्रहण का भ्रभाव हो जायगा और इससे मोक्ष का 
ही प्रभाव हो जायगा । इसप्रकार यदि व्यवहारनय न माना जावे तो बध-मोक्ष का ही प्रभाव ठहरता है |! 


इन श्रागमप्रमाणों से यह सिद्ध हो जाता है कि व्यवहारनय भूठा नही है, वह भी अपने विषय के द्वारा 
वस्तु का यथार्थज्ञान कराता है। यदि कोई भी नय अपने विषय के द्वारा बरतु का यथार्थ ज्ञान नहीं कराता तो 
वह नय नहीं हैं, किन्तु नयाभास है । यदि कोई नय पर निरपेक्ष है तो वह भिथ्या है। कहा भी है--ये सभी नय 
यदि परस्पर निरपेक्ष होकर वस्तु का निश्चय कराते है तो मिथ्यादृष्टि है, क्योकि एक दूसरे की अपेक्षा के बिना 
ये नय जिसप्रकार वस्तु का निश्चय कराते है, वस्तु वेसी नही है" । इसी लिये पंचरास्तिकाय के अन्त में श्री अस्ृत- 
चन्दाज्षार्य ने केवलनिश्चुयावलम्बी जीव भ्रौर केवल व्यवहारावलम्बी जीव दोनो को न जा है. | कहा है, 
निश्चयावलम्बी को दुर्गंति का पात्र और व्यवहा रावलम्बी को सुगति का पात्र कहा है। 


*5जैथ _.. +- 





बन 





सभी नय सम्यक है यदि वे सापेक्ष है श्रौर सभी नय मिथ्या है यदि वे निरपेक्ष है । 'श्रमुक नय सत्य है 
दूसरा नय भिथ्या है', ऐसा कहना आगमानुकूल नहीं है । 


अब टयधी 


नयों की प्रधानता से वचन बोला जाय वह व्यवहार सत्य है, यह सत्य का सातवाँ भेद है । नय का लक्षण 
इसप्रकार है--प्रमाण के द्वारा ग्रहण की गई वस्तु के एक अश के ग्रहण करनेवाले ज्ञान को नय कहते हैं। श्रथवा 
श्र्‌ तज्ञान के विकल्पों को नय कहते है। झ्थवा ज्ञाता के अ्रभिष्राय को नय कहते है । प्रथवा जो नाना-स्वभावों से 
हटाकरके किसी एक स्वभाव मे वस्तु को प्राप्त कराता है, उसको नय कहते है ।* 


द्रव्यों के दण विशेष स्वभाव है--वेतनस्वभाव, प्रबेतनस्वभाव, मूर्तस्वभाव, अपू्ंस्वभाव, एकप्रदेशस्वभाव 
अनेकप्रदेशस्वभाव, विभावस्वभाव, शुद्धस्वभाव, अशुद्धस्वभाव, उपचरितस्वभाव। ( आलापपद्धति )। इनमे से 
“उपचरित स्वभाव” असदुभूतव्यवहा रतय की भ्रपेक्षा से है। उपचार प्रथकनय नहीं है, इसलिये उसको पृथक्‌ 
स्वतन्त्रनय नहीं कहा है । मुख्य के प्रभाव ( गौरग ) होने पर शोर प्रयोजन व निभित्त होने पर उपचार की प्रवृत्ति 
होती है। वह भी श्रविनाभावसम्बन्ध, सयोगसम्बन्ध, परिणाम-परिशामीसम्बन्ध, श्रद्धा-श्रद्ध यसम्वन्ध, ज्ञान-ज्ेय- 


१. जायधवल पु. १ पृ. ९४४ । 


९. 'ग्रमाणेन बह्तुसगढ़ीवार्थेकांग्रों नयः, श्रतविकल्पो वा, ब़ातुर त्रिप्रायो वा गथ;, नानाव्यभावेष्यों 
व्यायत्य॑ं एकसिपियवभावे वरतु नवति प्रापयदीडि वा नय ।' ( आलापपद्धत ) 


3. 'असद्भुतव्वचहारेणोपचरितरवनावः । ( आलापपड्डति ) 


१३१८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


सम्बन्ध चारित्र-चर्या सम्बन्ध, इत्यादि तथा सत्याथंरूप, भ्रसत्याथंरूप, सत्यासत्याथंरूूप होता है। इसप्रकार उप- 
चरित अभसदुभूतव्यवहा रनय का विषय समभना चाहिये ।* 


परिणाम-परिणामीसम्बन्ध की दंष्टि में 'मिट्टी का घडा' श्रौर सयोगसम्बन्ध की इष्टि में 'घी का घड़ा' 
दोनो ही नय के बचन हैं । अत “मिट्टी का घडा' श्लौर 'घी का घडा' दोनो व्यवहार सत्य है । 


उपचरित या भप्रनुपचरित के एकान्त पक्ष मे इसप्रकार दोष आता है--''उपचरितएकातपक्ष मे भी निय- 
मित पक्ष होने से आत्मा के झ्ाात्मज्ञता सम्भव नहीं और झनुपचसितिएकातपक्ष में भी प्रात्मा के परज्ञता (सर्वज्ञता) 
झादि का विरोध हो जायगा' ।”! 


एक कमरे में मिट्टी के चार घड़े रखे हुए थे उसमे से एक में तैल, दूसरे मे घी, तीसर में पानी और चौथे 
में चावल थे । यदि श्राप किसी से यह कहे कि “मिट्टी का घडा' ले प्राओ, तो वह नहीं समझ सकेगा कि इस 
चारो घडो मे से कौनसा घडा लेजाया जावे । परन्तु 'घी का घडा' कहने पर वह तुरन्त घी से भरे हुए घडे को 
ले भ्रायेगा । 'घी का घडा” कहना सत्यार्थ है, तभी तो वह 'घी का घडा' कहते पर घडा ले ग्राया । 


जैसे 'बन्ध्या के लड़के को लाझो' ऐसा वचन कहने पर वह किसी लड़के को नहीं ला सकता क्योकि 
“बन्ध्या का लडका' कहना असत्यार्थ है । इसप्रकार यदि 'घी का का घडा' श्रसत्याथ होता तो वह घडा नही 
ला सकता था। 


प्रत्येकवस्तु मे प्रनेकधर्म होते है, क्योंकि वस्तु श्रनेकातात्मक है । प्रत्येक नय से वस्तु के किसी न किसी 
धर्म की मुख्यता से वस्तु का ज्ञान होता है। कहा भी है-द्रव्यों का जिसप्रकार स्वरूप है, लोक में भी बहू द्रव्यो 
का स्वरूप उसीप्रकार से स्थित है तथा ज्ञान से उमीप्रकार जाना जाता है तथा नय से भी नियम करके उसीप्रकार 
जाता जाता है ( आलापपद्धति गाया ११ )। निश्चयनय से द्रव्य नित्य है श्रौर व्यवहारनय से द्रव्य प्रनित्य है । 
क्या इन दोनो नयो के व्याख्यानों को सत्या्थ न जानें ? वस्तु नित्य भी है और अनित्य भी है, क्या यह भ्रमरूप 
है। वस्तु नित्य भी है और प्रनित्य भी है यह निश्चय श्रौर व्यवहारनय का यथार्थ ग्रहण है । 


जीव के गुगा चेतना तथा उपयोग है और जीव की पर्यायें देव, मनुष्य, नारक, तियंचरूप अनेक है 
( पंचास्तिकाथ गाया १६ ) | 'पर्यायरहित द्रव्य और द्रव्यरहित पर्यायें नहीं होती । द्वव्य और पर्याय इन दोनो का 
अनन्यभाव है ( पंचास्तिकाय गाया १२ )। द्रव्यबिता गुण नही होते झौौर गूणो बिना द्रव्य नही होता, इसलिये 
द्रव्य और गणो का श्रव्यतिरिक्त भाव ( अभिन्‍नपना ) है ( पंचास्तिकाय गाया १३ )। भ्री कुन्दकुरदाचार्य ने 
द्रव्य श्ौर पर्याय इन दोनो में परस्पर अनन्यभाव बतलाया और मनुष्य, देव, तिर्यंब, नारकप्रादि जीव की पर्यायें 
बतलाई, अत मनुष्य जीव है, तियंच जीव है, क्या यह सत्याबं नही है ? क्या मनुष्य, तिय॑च भ्रजीब हैं ? 'मनुष्य, 


१. 'उपचार: पृथग्‌ बयो नाह्ठीति ग पृथग्‌ कुतः | मुख्या्रावे सति प्रथोणने निम्चित्ते चोपचार: प्रवर्तते । 
सोषि झम्वध्धोडविनाभाव: संललेष. सम्बन्ध, परिणामपरिणामिसम्बन्ध,, श्रद्धाश्रद्धंथसम्बष्ध. ज़ानज़ंयपमर्थन्ध:, 
चारिबवर्बासम्बन्धावेत्यादि सत्यार्थ: अतत्यार्थ। सत्यासत्यार्थश्चेत्यपचरि वासंदभ्रवध्यवटार नधस्यार्थ: | 


२. 'उपचरितेकाश्ठपश्लेडपि गाध्मत्रता सम्भवति नि्मिच्पव्वत्वात्‌ । हथाउत्मनोउनुपचरितपक्षेडि परज्रठादीमां 


विरोध; स्बात्‌ ।' ( आलापपद्धति ) 


व्यक्तित्व श्ौर कृतित्व ] [ १३१९ 


तिय॑त्र जीव हैं! यदि ऐसा न माना जावेगा तो मनुष्य, तिर्यच् श्रादि के मदंन से हिसा का झ्रभाव हो जायगा और हिंसा 
के अभाव में बंध का प्रभाव होजायगा । बध के श्रभाव में मोक्ष का भी प्रभाव हो जायगा ( समयसार गाया ४६ 
टीका )। यदि मनुष्य, तिर्यचादि पर्यायें जीव की न मानी जाबे तो जीवद्रव्य के प्रभाव का प्रसंग ग्राजायगा 
क्योकि जितनी त्रिकालसम्बन्धी अर्थपर्याय या व्यजनपर्याय है उतना ही द्रव्य है। ( गो. सा. जी गा. ५८२ ) 


प्रत्येक द्रव्य भेदाभेदात्मक है। मांत्र अ्रभेदात्मक नहीं है। “सर्वथा प्रभेदपक्ष मानने पर सब द्रव्यो के 
एकत्व का प्रसग भ्रावेगा और एकत्व के होने से अथेक्रियाकारी पने का अभाव हो जायगा तथा उसके अभाव मे 
द्रव्य का भी श्रभाव होजायगा ( आलापपद्धति )' श्रत जीव देखने-जाननेवाला है प्र्थात्‌ उपयोगमयी है यह भी 
सत्यार्थ है, क्योंकि 'उपयोग' जीव का लक्षणात्मक गुण है। व्यवहारनय का विषय द्रव्य के भेदस्वभाव, पनेक- 
स्वभाव, उपचारस्वभाव इत्यादिक हैं । यदि व्यवहारनथ को अमसत्यार्थ माना जावे तो उसके विषयशभूत द्रव्य के भेद 
स्वभाव, श्रनेकस्वभाव, उपचरितिस्वभाव श्रादि को भी प्रमत्यार्थ मानना पड़ेगा | वस्तुस्वभाव असत्यार्थ नहीं होता। 
झत व्यवह्ारनय भी ग्रसत्यार्थ नही है । 


यद्यपि 'घी का घडा' व “मिट्टी का घड़ा! दोनों व्यवहारनय के विषण है तथापि भ्रपनी विवक्षा से दोनों 
सत्य हैं । 


“जे, ग ,5-8-63/5| प्रेमवन्द 
ध्यवहारनय भो भूता्थ है 


शका-समयसार ११ मे जो व्यवहार को अभुतार्थ कहा है और गाथा १२ मे व्यवहार को भृतार्थ कहा 
है सो गाया ११ का व्यवहार मिथ्याहृष्टि का और गाथा १२ का व्यवहार सम्यग्हृष्टि का है। श्री अपृतबद्ध और 
जयसेन बोनो आजायों की टीका से ऐसा समझ में आता है; क्‍या यहू ठीक है ? 


समाधान--श का कार ने जो निष्कर्ष त्िकाला है, वह ठीक है। समयसार गाथा ११ की टीका में श्री 
असृतचस्क्राचार्य ने इसप्रकार लिखा है--प्रबलकर्ससज्बलनतिरोहितसहजकशायकभावस्थात्मनोपनुभवितार: पुरुषा 
आत्मकर्मंणो विवेकमकुर्व तो ध्यवहा रविमो हितहृदया: प्रद्योतमामभाववेश्वरूप्य तमतुभ्वति ।/ 


अर्थ--' प्रबलकर्भों के मिलने से जिसका एक ज्ञायकस्वभाव तिरोभूत होगया है, ऐसी आत्मा का अनुभव 
करनेवाले पुरुष आत्सा और कर्म का विवेक न करनेवाले व्यवहार मे विमोहित हृदयबाले तो उस श्ात्मा को जिसमे 
भावो की विश्वरूपता प्रगट है ऐता अनुभव करते है ।' 'अ्रत्मा और कम का विवेक न करने वाले, व्यवहार में 
विमोहित हृदयवाले तो आ्रात्मा को जिसमे भावों की विश्वरूपता ( भ्रनेकरूपता ) प्रगट है ऐसा मानते है।' टीका 
के इन शब्दों से प्रगट है कि यहाँ पर मिथ्याध्यवहारनय श्रर्थात्‌ निश्वयनय भिरपेक्ष मात्र व्यवहारनय को मानने- 
वाले का कथन है और इसीलिये ऐसे व्यवह्वारनय को अभूतार्थ कहा है । 


श्री जयसेनाचारय ने भी टीका मे इसप्रकार लिखा है--स्वसंवेदनरूपभेद भावनाशन्यजनो सिध्यात्वरागादि- 
विभावपरिणामसहितमात्मानसनुझवतति । यहां पर भी 'स्वसवेदनरूप भेदभावनाशून्यजन.' इन शब्दों से स्पष्ट है 
कि यहाँ पर भी मिथ्याइष्टिपुरष की व्यवहारतय को अथवा निश्चयनय निरपेक्ष व्यवहारनय को अधृतार्थ 


कहा है। 


१३२० ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


समग्सार गाथा १२ को टीका में श्री अमृतचन्द्राचार्य ने यह कहा है--ये तु प्रथमद्वितोयपाचमेकपाकपर- 
स्परापण्यमानका सं स्वरस्थानीयसप रस मावमनु भव ति तेषां पं तपाकोसीर्ण जात्यकार्शस्वरस्थानीयपरम भाव तनु भवनशून्य- 
र्वादशुड्ब्रष्यावेशितयोपर्दाशतप्रतिविशिष्टे क्मावानेकभावो व्यवहारनथों विचित्रवर्णमालिकास्थानोयस्वात्परिशाय- 
सानस्तदात्वे प्रयोजनवान ।' 


अश्च- जो पुरुष प्रथम, द्वितीयादि अतेक पाकों की परम्परा से पच्यमान श्रशुद्धस्वर्ण के समान जो श्ननु- 
त्कृष्टमध्यमभाव का अनुभव करते है उन्हे प्रन्तिमताव से उतरे हुए शुद्धस्वर्ण के समान उत्क्ृष्टभाव का अनुभव नही 
होता, इसलिये प्रशुद्धदव्य को कहने वाला होने से जिसने भिन्‍त-भिन्‍्न एक-एक भावस्वरूप अनेकभाव दिखागे है 
ऐसा व्यवहारनय विचित्र भ्रनेक वर्णमाला के समान होने से, जानने मे आता हुआ उस काल का प्रयोजनवान है ।! 
यहाँ पर यह बतलाया गया है कि जो ससारावस्था ( अशुद्ध-प्रवस्था ) में स्थित है यह पिद्ध-प्रवस्था (शुद्धभ्रवस्था) 
का श्रनुभव ( ल्वाद ) नहीं कर सकता, किल्तु जो निश्चयाभासी ससार अजस्था मे भरी अपने आपको शद्ध मान 
लेता है उसके लिये जीव की नानापर्यायो को बतलानेवाला व्यवहा रनय प्रयोजनवान है। श्रत यहाँ पर समयसार 
गांभा १२ में निश्चयसापेक्ष व्यवहारनय श्रर्थात्‌ सम्यग्ब्यवहारतव का कथन है । 


श्री जयसेनाचार्य ने समयसार गाथा १२ को टीका मे इसप्रकार कहा है--अपरमभे अशुद्धो असयतसम्यर- 
इृष्टयपेक्षया भ्रावकापेक्षया वा सरागसम्यग्हष्टिलक्षणे शुभोपयोगे प्रमत्ताप्रमलसंयतापेक्षया च॑ भेवरत्नत्रयलक्षरे था 
दिदा स्थिता: ।' 


अथे--अपर मे भ्रर्थात्‌ अश॒द्ध श्रर्थात्‌ भ्रसयतसम्यग्दष्टि श्रावक-सरागसम्यग्दष्टि लक्षणवाले शुभोपयोगी 
प्रमत्त, अ्प्रमत्तगुणस्थानवाले ग्रथवा भेदरत्नत्रय वाले ।' इससे भी स्पष्ट है कि यहाँ पर मम्यग्व्यक्हारनय का कथन 
है । और उसको प्रयोजनवान कहा है । 


क्री पद्मनन्विपर्र्जावशतिका मे कहा है-: 


व्यजहारोभघूताथों भूतार्थोदेशितस्तु शुद्धनय: । 
शुद्धनयमाणिता ये प्राप्नुवन्ति यतथ पद परमम्‌ ॥६०६॥ 


- जे. ग. 5-3-64/5/ स॒॒कृ सेठी 
व्यवहारनय या उसका विधय भठ नहीं है 


शंका--शास्त्रों में ब्यवहारनय को अभतायं कहा गया है इसका अभिप्राय क्या है ? क्‍या व्यवहारनय का 
विदय अभूतार्थ है इसलिए इसको अभूतार्थ कहा गया है ? अभूतार्थ का अर्थ क्या कूठ है ? गधे के सोंग के समान 
क्या व्यवहार्तय का विषय है ? 

समाधान--व्यवहारतय का विषय पर्याय है जो त्रैकालिक सत श्र्थात भूत नही है इसलिये व्यवहारनय 
को अभूता्थ कहा गया है । 

“बबहारों य वियप्पों भेवो तह पर्जओ सि एयट्री । ( गो० जी० ५७२ ) 


“डयबहारेण बिकल्पेन भेदेन पथथित ।” ( स. सा. गाथा १२ टीका ) 


व्यक्तित्व और ऋतित्व ] [ १३२१ 


ब्यवहा र, विकल्प, भेद तथा पर्याय इन शब्दों का एक ही भ्रथ है। 


णिच्छयववहारणया मूलमभेयाणयाण सब्बाणं । 
णिऋऋयसाहणहेओ. वव्यपण्जरिथया. मुष्ह ॥ ४ ॥ ( आलापपद्धति ) 


टिप्पणी--निश्चयमया द्रव्यस्थिता ज्यवहारनया पर्यायस्थिता । 


“व्यवहा रनया: किल पर्यायाश्वितत्वात्‌ पा निश्चयनय: तु द्रव्याशितत्वात्‌ 
( स॒ सा. गरा० ५६ टीका ) 


व्यवहारनय का विषय पर्याय है और निश्चयनय का विषय द्रव्य है। जिस नय का विषय पर्याय है वह 
व्यवहा रनय है, क्योकि पर्याय व व्यवहार एकार्थवाची हैं । पर्याय सर्वदा सत नही है, किन्तु कादाचितृक सत्‌ है 
अत पर्याय अभूतार्थ है। परन्तु खर-विषाणवत्‌ सर्वथा भ्रवस्तु नही है। ग्रत व्यवहारनय या उसका विषय झूठ 
नही है । व्यवहारनय का विषय पर्याय कादाचित्क होने से द्रव्य का स्वभावभूत भाव नहीं हो सकता है, अत व्यव- 
हारनय को पअभूतार्थ कहा गया है। यदि व्यवहारनय के या उसके विषय को भूठ माना जाय तो निम्न प्राषग्रस्थो 
से विरोध भ्रा जायगा । 


गौतमस्वामी ने व्यवहारनय का भ्राश्नय लेकर कृति आदि चौबीस अनुयोगद्वारो के आदि मे 'णमों जिशाण' 
इत्यादिरूप से मंगल किया है। यदि कहा जाय व्यवहारनय असत्य ( भूठ ) है, सो भी ठीक नही है, क्योकि उससे 
व्यवहार का प्रनुसरण करनेवाले शिष्यो की प्रवृत्ति देखी जाती है । अत' जो व्यवहारनय बहुत जीवो का अनुग्रह 
करनेवाला है उसो का ग्राश्नय करना चाहिये ऐसा मन से निश्चय करके गौतस्स्थविर ने चौबीसअनुयोगद्वारो के 
प्रादि मे मगल किया है | ( ज. घ. पु. १ पृ. ८5 ) 


“लमंतरेण तु शरीराज्जीवस्य परमार्यतों भेददर्शनात्‌ ज़सस्थावराणां भस्मन इत लिःशंकमुपर्दनेन हिंसा- 
इसावाज़ूबत्येव बंधस्याभाव: । तथा रक्तोद्विष्टोविमूढों जीबो बद्धयमानों मोचनीय इति तमंतरेण तु रागद बमोहेभ्यों 
जीवस्य परमार्थतो भेददर्शनेन मोक्षोपायपरिपग्रहणाभावात्‌ भवत्येब सोक्षस्याश्ाव: ।” (स. सा. गाथा ४६ टीका ) 


यहाँ पर श्री अम्ृतचन्द्राचार्य ने बतलाया है कि व्यवहारनय के बिना हिसा का प्रभाव हो जायगा और 
हिंसा का प्रभाव होने से बध का भी प्रभाव हो जायगा, क्योंकि निश्चयनय जीव को शरीर से भिन्‍न कहता है श्रौर 
उसका एकातस करने से ्रस-स्थावर जीवो का घात नि शकपने से करता सिद्ध हो जायगा । जैसे भस्म के मर्द 
करने मे हिंसा का भ्रभाव है उसीतरह से निश्चयनय से त्रस-स्थावरजीवो के मारने मे भी हिंसा नहीं सिद्ध होगी 
भ्रौर हिंसा के अभाव मे बध का भी भ्रभाव ठहरेगा । 


व्यवहा रनय के बिना रागी-द्व षी-मोहीजीब कर्म से बधता है झ्ौौर उसको छुडाता है श्रर्थात्‌ मोक्ष के 
उपाय का उपदेश व्यर्थ हो जायगा और इससे मोक्ष का भी अभाव हो जायगा, क्योकि निश्चयनय राग-दढव ब-मोह 
से जीव को भिन्न दिखाता है प्रत. निश्चयनय से त मोक्ष है श्र न मोक्षमार्ग है। व्यवहारनय से ही बध, मोक्ष 
झौर मोक्षमार्ग है । 


यदि व्यवहारनय या उसके विषय को प्रसत्‌ माना जायगा तो उपयुक्त दोनो दृषण आ जायेंगे श्रर्थात्‌ मोक्ष 
और मोक्षमागें का अभाव हो जायगा । व्यवहारतय से मोक्ष और मोक्षमार्ग दोनों सिद्ध होते हैं भ्रत. व्यवह्ारनय 


१३२२ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


प्रयोजनवान है | श्रो असृतचन्द्राचार्य ने पंचास्तिकाय को टीका मे कहा भी है कि व्यवहारनय के द्वारा प्राथमिक 
सुख से मोक्षमार्ग के पारगामी होते हैं । 


“ब्यवहारनवेन सिन्नसाष्यसाधनभाषानवलस्म्धानाविभेदवासितवुद्धप: सुखेनावतरन्ति तीर्थ प्रथमिकाः ।”' 
( यं का गा. १७२ टीका ) 


चू कि व्यवहारनय के द्वारा प्राथमिक सुख से मोक्षमार्ग के पारगामी होते है, इसीलिये श्री पद्मननन्दि- 
आचार्य ने 'व्यवहारों भुतार्थ ”' तथा सह्कृत टीकाकार ने व्यवहारो भूतार्थ:, भूतानां प्राणिनाम्‌ अर्थ: भतार: । 
इन शब्दों द्वारा व्यवहारनय को भी भूतार्थ कहा है। ( प० प० ११॥९ ) 


यदि व्यवहारनय और उसके बिषय को झूठ या ग्रसत माना जायगा तो उपयुक्त दोषों ( बध का श्रभाव 
तथा मोक्ष व मोक्षमार्ग का अभाव ) के अतिरिक्त सर्वज्ञता का भी भ्रभाव हो जायगा, क्योकि श्री कुन्दकुस्वाचार्म 
ने 'जाणदि पस्सदि सब्यं ववहारणएण केवली भगव ।” इन शब्दो द्वारा यह बतलाया है कि केवलीभगवान सब को 
व्यवहारनय से ( उपचरित ग्रसझ्धू तब्यवहारनय से ) देखते जानते है । 


नयशास्त्र से भ्रनभिज्ञ बहुत से असद्ध त का अर्थ असत्‌ अर्थात्‌ झृठ करते है। उनका ऐसा श्र करना ठीक नही 
है । जिनकी एक सत्ता नही है अर्थात्‌ तादान्म्य सम्बन्ध नहीं है उनको अ्रसदुभूत कहते हैं। गुण और गुणी की एक 
सत्ता है, क्योकि उनका तादात्म्यसम्बन्ध है प्रत गुण-गुणी का सम्बन्ध सद॒भूतव्यवहारनय का विषय है। किन्तु 
ज्ञान भौर शेय का तादात्म्यसम्बन्ध न होने से एक सत्ता भी नही है, अत ज्ञान प्रौर ज्ञेय का सम्बन्ध पअसदृभूत 
व्यवह्ाारनय का विषय है। 

इसीप्रकार वे उपचरित का अर्थ कहने मात्र को करते है सो भी ठीक नहीं है। 'उपचरित असदभूत- 
व्यवहारतय” में उपचरित शब्द सश्लेषसम्बन्ध के निषेध का द्योतक है) जिसप्रकार शरीर और प्रात्मा का सश्लेष- 
सम्बन्ध है उसप्रकार का सरलेषसम्बन्ध ज्ञान शरौर ज्ञेय मे नही है ग्रत यह उपचरित-भसऊ्ू तब्यवहारनय का विषय 
है। ज्ञान और ज्ञेय का सम्बन्ध कहने मात्र का नहीं है, किन्तु यथार्थ है। यदि ज्ञान और ज्ञेय का सम्बन्ध यथार्थ न 
हो तो दोनों के अभाव का प्रसंग आजायगा । ज्ञान भीर ज्ञेय का अभाव है नही, श्रत ज्ञान और ज्ञेप का सम्बन्ध 


यथार्थ है । 


इसप्रकार आ्राष ग्रन्थों के प्रमाणो से यह सिद्ध हो गया कि व्यवहारनय तथा उसका विषय झूठ, अझसत्‌ या 
अ्रयथार्थ नही है किन्तु यथार्थ है और इस व्यवहारनय से ही मोक्ष और मोक्षमार्ग की सुब्यवस्था होती है और 
बहुत जीवो का उपकारी है, श्नत यह व्यवहारनय प्रयोजनवान है श्री गौतसगणधर ने भी इस व्यवहारनय का 


ग्राश्नय लिया है । 
-जें ग 3-2-70/5/ रो, ला मित्तल 


ध्यवहार सर्वेथा ब्रमृता्थ नहीं ग्रोर निश्चय सर्वया मृताथ नहीं 


शंका--यदि व्यवहारनय का कथन वाल्तविक है तो मोक्षमार्गप्रकाशक के सातवें अधिकार मे प० टोडर- 
झमलजी ने ऐसा क्यो कहा-- “निश्चयनय द्वारा जो निरकूपषण किया हो उसे तो सत्यार्थ भानकर उसका अद्धान अंगी- 
कार करना चाहिये और व्यवहारनय द्वारा जो निरूपण किया हो उसे असत्थार्थ मानकर उसका भ्रद्धान छोड़ना 
चाहिये । व्यवहारनय स्वद्रव्य-परद्रव्य को तथा उसके भावों को तथा कारणकार्यादिक को किसी के किसी में मिल्रा- 
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कर निरुपषण करता है। इसलिये ऐसे ही अद्धान से मिथ्यात्व है, इसलिये उसका त्याग करना चाहिये ।' सोसचढ़- 
साहिस्य में इस कथन पर बहुत जोर दिया गया है और कहा गया है कि ज॑नशास्त्रों के अर्थ करने की यह पद्धति है 
और सच्ची अंडा करते की रीति है। अल इसका खुलासा किसप्रकार है ? 


समाधान--यदि उपयुक्त सिद्धांत को सर्वत्र लगाया जावे जो 'सर्वश्ञता तथा ससार व मोक्ष” का सर्वथा 
झभाव हो जायगा। 'सवंज्ञता' व्यवहार्तय से है, क्योकि 'स्व' ग्र्थात्‌ 'ज्ञायक' और 'पर' श्रर्थात्‌ 'शेय' के सम्बन्ध 
को बतलाया है, जैसे 'घी का घडा' आधार-शभ्राधेयसम्बन्ध को बतलाता है । इसोप्रकार 'ससार” भी व्यवहारनय से 
है, क्योकि कर्मजनित रागादिभावों को जीव के कहकर 'जीव' को समारी कहा है ( स. सा. गा. ४६ ) क्‍शौर 
ससार के प्रभाव मे मोक्ष का भी अभाव हो जायगा। मोक्ष के श्रभाव में मोक्षमार्ग और मोक्षमार्ग के उपदेश का 
भी श्रभाव हो जायगा । झ्रत “व्यवहारनय द्वारा जो निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर इसको छोड़ना 
चाहिये” इस सिद्धात द्वारा 'सर्वज्ञ, समार व मोक्ष” को श्रसत्यार्णथ मान उसका श्रद्धघान छोडना पड़ेगा । जिस जीव 
को मोक्ष का श्रद्धान नही है वह मिथ्यादृष्टि है ( स. सा. गा. २७४ ) जिमप्रकार निश्चयनय द्वारा निरूपण किया 
हुआ, “निश्चयनय' की अपेक्षा से सत्यार्थ है, उसीप्रकार व्यवहारनय के द्वारा निरूपण किया हुप्ला' 'व्यवहारनय 
की श्रपेक्षा से सत्यार्थ है। यदि व्यवहारनय के' निरूपण' को ग्रसत्यार्थ श्रद्धात कर छोडा जावे तो 'त्रस-स्थाबरजीबो 
को मसल देने में भी' हिसा का श्रभाव होगा ( स. सा गा. ४६ आत्मस्याति टीका ) । 


“व्यवहा रनय असत्य है” ऐसा कहना ठीक नही है, क्योंकि उससे व्यवहारनय का अनुसरण करनेवाले 
शिष्यो की प्रवृत्ति देखी जाती है। ञ्रत जो व्यवहारनय बहुतजीयों का भनुग्रह करनेवाला है उसो का ब्राश्य 
करना चाहिये । ( क. पा. ज ध पु १, पृ. ८ )। सभी नय अपने-अपने विषय के कथन करने मे समीचीन हैं प्रौर 
दूसरे नयो के निराकरण करने में मूढ है। प्रनेकास्तरूप समय के श्ञाता यह नय सच्चा है और यह नय भाठा है! 
इसप्रकार का विभाग नही करते है | व्यवहारनय का विषय व्यवहारनय को दाष्टि से भृतार्थ है, किन्तु निश्चयनय की 
दृष्टि से अभूतार्थ है, जेसे पदार्थ को नानापर्यायों से अश्रनुभव करने पर. प्रन्यत्व भूतार्थ है तथापि द्रव्यस्वभाव से 
झनुभव करने पर प्रन्यत्व श्रभूतार्थ है (स सा गा. १४, आत्मक््याति टीका )। निश्चय या व्यवहार इन दोनो 
नयो में से किसी एकनय की दृष्टि से पदार्थ को देखने पर अन्यनय का विषय इृष्टिगोचर नही होता है भ्रर्थात्‌ उस 
नय की दृष्टि मे भ्रन्य नय का विषय अविद्यमान है श्रथवा भअसत्यार्थ है। अत एकनय की दृष्टि से पदार्थ को देखना 
एकदेश भ्रवलोकन है और दोनों नयो की इृष्टि से पदार्थ को देखना सर्वावलोकन है| सर्वावलोकन [ पअनेकान्तर्शष्टि ) 
से पदार्थ मे दोनों विरोधीभाव प्रर्थात्‌ दोनी नयो का विषय ( अन्यत्व श्रौर अ्रतन्यत्व ) विरोध को प्राप्त नहीं 
होते ( प्र. सा. गा. ११४ को टीका )। अत व्यवहारसय सर्बया अभूतार्थ नहीं है और निश्चयमय सर्वया 
भुतार्थ नहीं है । 

कोई-कोई व्यवहारनय झौर निश्चयनय के निरूपण में विशेषता न जानकर दोनो निरूपण को एक ही 
श्रपेक्षा से मानते हैं, उनको समझाने के लिये मोक्षमार्ग प्रकाशक अध्याय सात में व्यवहारनय द्वारा निरूपण प्रसत्यार्भ 
है ऐसा कहा है । जैसे निश्वयनय से "मिट्टी का घडा' कहा जाता है, और व्यवहारनय से 'घी का घड़ा' कहा जाता 
है। 'मिट्टी का घडा' कहने का झ्रशिप्राय यह है कि 'घड़ा मिट्टी का बना हुआ्ना है, मिट्टीमय है भ्ौर मिट्टी से अभिन्न 
है ।' 'घी का घडा' कहने का अभिप्राय यह है 'घड़े मे घी रखा है, अर्थात्‌ घड़े और घी के भाधारश्राधेयसम्बन्ध को 
बतलाया है' यदि कोई 'धी का घडा' और "मिट्टी का घडा' इन दोनों वाक्‍्यों मे “का” शब्द का समान प्रयोग 
देखकर भौर वक्ता के अभिप्राय को न समझकर यह मान लेते कि घी का घड़ा' कहने का भी यह प्रशित्राय है कि 
'घड़ा धी का बना हुआ है, घीमय है, भी से भ्रभिन्न है! उसको समफाने के लिये मोक्षमार्ग प्रकाशक में यह कहा 
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कि व्यवहारनय से जो “घी का घडा' कहा है वह असत्यार्थ है क्योकि घी का बना हुप्रा घडा नही है, किन्तु 
निश्कृमनय का तिरूपण “मिट्टी का घडा' सत्याथं है, क्योकि मिट्टी का बना हुआ घडा है। मोक्षमार्ग प्रकाशक का 
उक्त उपदेश उस जीव के लिये नही है जो व्यवहारनय के निरूपण 'घी का घडा' का अभिप्राय यह जानता है कि 
घ४े के भ्रन्दर धी रखा हुआ है प्रर्थात्‌ भ्राधार-प्राधेयसम्बन्ध की भ्रपेक्षा से 'घी का घडा' कहा जाता है। यदि 
मोक्षमाग्ग प्रकाशक के उक्त कथनानुसमार “घी श्रीर घडे के प्राधार-आरधेयसम्बन्ध' को भी असत्यार्थ मान लेबे तो 
प्रत्यक्ष से विरोध भ्रा जावेगा । झ्त मोक्षमार्गंप्रकाशक का उक्त उपदेश सर्वत्र सर्वजीवो के लिये नही दिया गया है, 
और न सर्वत्र 'मोक्षमर्गंप्रकाशक' के उक्त सिद्धात का प्रयोग करना उचित है। 'रागादिभावों का श्रौर जीव का 
व्याप्यव्यापक व कर्त्ताकर्मसम्बन्ध व्यवहारनय से है श्नौर निश्चयनय से रागादि श्रौर पुदूगलकम का व्याप्यव्यापक 
व कर्ताकर्म सम्बन्ध है! ऐसा स. सा. गा. ३९-६८ व गाथा ७५ की आत्मर्याति टीका मे कहा है, किन्तु 
प्रंचास्तिकाय गाया ५७ तर श८ भे यह कहा है कि--'निश्चयनय से रागादि का कर्त्ता जीव है और व्यवहा रनय से 
रागादि का कर्त्ता पुद्गलकर्म है।' यदि व्यवहार्तय को सर्वधा असत्यार्थ माना जावे तो रागादि का कर्त्ता न जीव 
है ध्ौर न पुद्गल है । अत व्यवहारनय को सर्वथा असत्यार्थ मानने में बहुत दोष भ्राते है । 


- जें सर. 28-8-58/५/ मोखिकचर्चा 
शुद्ध निश्चयनय भो सर्वथा मृतार्थ नहीं है 


शंका- जब निश्चय को हृष्टि से व्यवहार को अभूतायथ ( असस्यार्थ ) कहा जाता हे तो व्यवहार की 
प्रधानता से निश्चयनय को भी अभूतार्थ ( असत्यायं ) कहना चाहिये, क्योंकि स सा. गा. ५३-५४-५४ में बताया 
है कि उवयस्थान, अंधस्थान, गुणस्थानादि सब पुद्गल के है जीव के नहीं हैं। यदि सर्वथा ऐसा हो मान लिया जावे 
तो मोक्षपुरषार्थ को तथा सवर और निरजरा को कोई आवश्यकता नहीं रहेगी । सिद्ध और ससारी आत्मा सर्वभा 
समान हो जावेंगी, परन्तु धबला आदि किसी ग्रन्थ में व्यवहारनय की मुख्यता से संसारीजीयो को पर्यायह्वष्टि से 
कर्थयंजित्‌ सूतिक माना गया है। इसीकारण व्यवहार की सुख्यता से निश्चयनय क्या अभूताथं है ? 


समाधात- समयसार गाया ११ में 'शुद्धनय' को “भूता्थं! व्यवहारनय' को “अ्रभूतार्थ! कहा है, उसका 
ग्रभिष्राय यह है 'जो शुद्धजीव में न हो वह प्रभूतार्थ है! और उसका वर्णन करनेवाला व्यवहारनय है। जैसे रागादि 
शुद्धजीव मे नही है अत “रागादि जीव के है! यह व्यवहारनय का कथन है। “जो शुद्धजीव मे हो वह भताथ है! 
उसका वर्णन करने वाला शुद्धनिश्चयनय है। शुद्धजीव मे रागादि उदयस्थान, बधस्थान व गुणस्थान नहीं हैं, 
क्योकि शुद्धजीव गुणस्थान भ्रादि से अतीत है अत शुद्ध (निश्चय) नय वी दृष्टि मे ये गुणस्थानादि जीव के नही है। 
शुद्धनय का विषय शुद्धजीव है भ्रशुद्धनीव नही है। व्यवहारनय का विषथ कर्मोपाधिसहित जीव है अत व्यवहारनय 
से जीव के गुरास्थानादि हैं । 


समयसार गाया ११ पर भ्री जयसेनाचार्यक्ृत संस्कृत टौका में निश्चयनय को भी भूतार्थ और अभूतार्थ 
दो प्रकार का और व्यवहारतय को भी भूतार्श और प्रभूतार्श दो प्रकार का बतलाया है। शुद्धनिश्वयनय भूतार्थ है 
प्रौर अशुद्धनिश्वयनय गभूतार्श है, क्योकि प्रशुद्धनेश्वयनय का विषय भ्रशुद्धजीव है। शुद्धनिश्चयनय की अपेक्षा 
प्रशुद्धतिश्वयनय को भी व्यवहार कह दिया गया है। प्रनुपत्ररितसद भूतव्यवहा रनय भूतार्थ है, क्योंकि इसका विषय 
शुद्धजीव है । उपचरितसदुभूत व्यवहारनय प्रभूतार्थ है, वयोकि इसका विषय अशुद्ध जीव है । 


समयसार गाया ५ मे यह प्रतिज्ञा की गई है कि 'एकत्वविभ्क्तप्रात्मा' का स्वरूप दिखाया जावेगा। 
ऋुकत्वविभक्आत्मस्वरूप' में गुणस्थान झ्रादि नही है ग्रतः समधधार गाथा ५०-५५ में इन गुणस्थानादि २९ भावों 
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को पुदगल के कहा गया है, किस्तु ये भाव सवंधा पुदूगल के हो ऐसा नहीं है। व्यवह्यारसथ से ये भाव जीव के हैं 
जैसा कि गाया ५६ समयसार मे वहा गया है । व्यवहारनय को यदि स्वीकार न किया जाये और परमार्थनय का 
ही एकान्त किया जाय तो त्रस-स्थावरजीवों का धात नि शकपने से करना सिद्ध हो सकता है । जैसे भस्म के मर्दन 
करने मे हिंसा का अभाव है उसीतरह अस-स्थावरजीवों के मारने मे भी हिसा सिद्ध नही होगी, कितु हिसा का 
भ्रभाव ठहरेगा, तब उनके घात होने से बध का भी अभाव ठहरेगा । उसी तरह रागी, दंषी, मोहीजीव कर्म से 
बधता है उसको छुडाना है वह भी परमार्थ से राग, द्वंघ, मोह से जीव भिन्न दिखाने पर तो मोक्ष के उपाय का 
उपदेश व्यर्थ हो जायगा । तब मोक्ष का भी ग्रभाव ठहरेगा, इसलिये व्यवहारनय कहा गया है (स. सा गा. ४६ की 
टीका ) | श्रत व्यवहारनय सबंधा अ्रभूतार्थ नही है। व्यवहारनय को भी समयसार गाथा १२ में प्रयोजनवान 
कहा है। शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि मे जीव ससारी नहीं है, किन्तु वास्तव में जीव ससारी भी है जो प्रत्यक्ष ग्रनुभव मे 
झाता है। अत शुद्धनिश्वयनय भी सर्वथा भूतार्थ नही है। यदि कथन में निश्चय-व्यवहार की सापेक्षक्षा रहती है 
तो सब कथत सम्यक्‌ है। यदि निश्चयनिरपेक्ष व्यवहार है या व्यवहारनिरपेक्षनिश्चय है तो सब कथन मिथ्या है । 


--णे. स. !--59/९/ सिटेमल ऐेन, सिरोंग 


१. किसो भो नय-उपदेश को सर्वथा (सत्य) नहीं समझ लेना चाहिये 
२ निश्चय के ही कथन को प्रहणा करने बाला भिथ्यादृष्टि है 

३. भगवान गोतम स्वामी ने भो व्यवहार का भ्राश्य लिया था 

४. व्यवहार स्वथा भूठ या हेय ( छोड़ने योग्य ) नहीं है 


शका--मो० म्रा० प्र० पृ० ३६६ “व्यवहार अभूता्भ है सत्यस्वकूप को न निरूपे है किसी अपेक्षा उपचार 
करि अन्यथा निरूपे है | बहुरि शुद्धनय जो निश्चय है सो भूतार्थ है। जेसा वस्तु का स्वरूप है तेसा निरुप है ।' 
प्रश्न-यह कथन क्‍या सर्थथा ठोक है ? क्या निश्वय या और कोई नय वस्तु के सत्य अरथति यथार्थ बास्तविकस्वरूप 
का निरूपण कर सकता है ” यदि हाँ तो नय का थविषय द्रव्यांश ( एकधर्म ) होता है सम्पूर्ण व्रब्य ( धर्म ) नहीं । 
फिर उस अनेकान्तात्मक ( अनेकधर्मात्मक ) द्रव्य का नय हारा कंसे निरूुपण हो सकता है ? प्रसाण वाक्य मौर 
नयवाकक्‍्य से क्‍या अन्तर है ? 


शक्ता-मो० मा० ध्र० पृ० ३६६ 'बहुरि निश्चप-ब्यवहार दोऊनि को उपादेश माने हैं सो भी भ्रम है ।' 
यहू कहां तक ठोक है ? फिर क्या निश्चय उपादेय व व्यवहार हेथ समझना चाहिये ? हेय-उपादेय का विकल्प क्‍या 
सिश्यय है या व्यवहार है ? 


शंका भो० मा० प्र० पु० ३६९ 'तातें व्यवहारतय का श्रद्धान छोड़ि निश्वयनय का श्रद्धान करना योग्य 
है ।” यह कथन कहां तक ठीक है ? 

शंका मो० सा० प्र० पृ० ३६९ 'ताका समाधान-जिनमार्ग विष कहीं तो निश्चय की सुख्यता लिये 
व्यास्यान है ताको तो सत्यार्थ ऐसे ही है ऐसा जानना । बहुरि कहीं व्यबहारनय की सुख्यता लिये व्याष्यान है ताकों 
ऐसा नहीं है निमित्त को अपेक्षा उपचार किया है इसप्रकार जातने का नाम हो दोऊ गयनि का प्रहण है । बहुरि 
दोऊ भयति के व्यादयान को समास सत्यार्थ जानि जो ऐसे भो हैं ऐसे भो हैं ऐसे झामरूप प्रवर्सनकरिं तो घोऊ तयति 
का ग्रहण करना क्या है नाहीं ।' यह कथन भी क्‍या ठीक है ? यदि है तो फिर अनेकान्त 'ऐसे भी है, ऐसे भी है! 
न॑ होकर 'ऐसे ही है, अन्य नहीं; इसरूप होगा चाहिये ” 


१३२६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


समाधान-- भो ० सा० प्र० सें ही लिखा है- इसलिये जो उपदेश हो उसको सर्थया न समझ लेना चाहिए। 
उपदेश के भ्रथे को जानकर वहाँ इतना विचार करना चाहिए कि यह उपदेश किसप्रकार है किस प्रयोजन को लेकर 
है और किस जीव को कार्यकारी है ।' 


पु० २८८ पर कहा है--'जँसे बंद्य रोग मेटया चाहे है। जो शीत का आधिक्य देखे, तो उष्ण औषधि 
बतावे भौर प्ाताप का प्राधिकय देखे तो शीतल श्रौषधि बतावे । तैसे श्री गुरु रागादिक छुड़ाया चाहे है। जो 
रागादिक पर का मानि स्वच्छन्द होय निरुगमी हो ताको उपादानकारण की मुख्यता करि रागादिक प्रात्मा का है 
ऐसा श्रद्धान कराया । बहुरि जी रागादिक प्रापका स्वभाव मानि तिनिका नाश का उद्यम नाही करे है, ताको 
निर्मित्तकारण की मुख्यता करि रागादिक परभाव हैं ऐसा श्रद्धान कराया है ।' 


मो० मा० प्र० के उपयुक्त दोनो वाक्यों से यह स्पष्ट हो जाता है कि नाना जीवो को नानाप्रकार का 
मिथ्यात्व 'रोग लग रहा है। क्योकि मिथ्यात्व रोग नानाप्रकार का है, ब्रत उसका उपचार भी नाना उपदेशरूपी' 
झषधियो द्वारा बतलाया गया है । इसलिये किसी भी उपदेश को सवंथा न समझ लेना चाहिये । अपने मिथ्यात्व- 
रूपी रोग के कारण को पहिचान कर, उन नाना उपदेशरूपी प्रीषधियों मे से उस कारण को दूर करनेवाली श्रीषधि 
का सेवन करेगा तो रोग उपशात हो जायगा । यदि विपरीत औषधि का सेवन करेगा तो मिथ्यात्वरूपी रोग पूष्ठ 
हो जाएगा । समयसार गाथा ५० से ५५ तक मे निश्चयमय की श्रपेक्षा रागादि को पुदुगलमय कहे और गाथा ५६ 
में व्यवहारनय की भ्रपेक्षा जीव के कहे है। यदि कोई निश्चयनय के कथन को सत्याथ मान झ्रौर व्यवहारनय के 
कथन को भ्रसत्याथं मान अपने-झ्रापको राग्रादि से स्वंथा भिन्न अनुभवे है। तिसको व्यवहारनय की उपदेश रूपी 
झौषधि का सेवन करता चाहिये, श्रर्थात्‌ व्यवहारनय के उपदेश को सत्यार्थ मान प्रर्थात रागादि को ग्रात्मा के भाव 
मानकर उनको दूर करने का उपाय करना चाहिये। प्रन्यथा उसका मिथ्यार्वरूपी रोग दूर नहीं होगा | किन्तु 
निश्चयनय के उपदेशरूपी औषधि सेवन करने से उसका मिथ्यात्वरूपी रोग पुष्ट होता जायगा । इसी बात को 
मो० भा० प्र० पृ० २९१ पर कहा है । 


“यहाँ कोऊ कहे--हमको तो बध मुक्ति का विकल्प करना नाही जाने शास्त्र विष ऐसा कह्या है--- 
'जो बधउ मुष्कउ मुणइ, सो बंधइ णिभंतु । याका अर्थं--जो जीव बध्या, मुक्त भया माने है, सो नि सदेह बे 
है । ताकी कहिये है--जो जीव फेवल पर्यायश्ष्टि होय बध मुक्तश्रवस्था को ही माने है, द्रव्यस्वभाव का ग्रहण नाहीं 
करे है, तिनको ऐसा उपदेश दिया है, जो द्रव्यस्वभाव को न जानता जीव बध्या मुक्त भया माने, सो बंध है। बहुरि 
जो सर्वथा ही बध मुक्ति न होय, तो सो जीव बध है, ऐसा काहे को कहै। भौर बध के नाश का मुक्त होने का 
उद्यम काहै को करिये है। काहे को श्रात्मानुभव करिए है। ताते द्रव्यदष्टि करि एकदशा है| पर्यायराष्टि करि प्रनेक 
अवस्था हो हैं, ऐसा मानना योग्य है, ऐसे ही अनेकप्रकार करि कंबल निश्चय का अभिप्रायतै विरुद्ध श्रद्धानादि करे 
है। जिनवानी विष तो नाता भ्रपेक्षा, कही कंसा कही कैसा कही कंसा निरूपरा किया है। यह पझपने प्रभिप्रायतै 
निश्चयनय की मुख्यता करि जो कथन किया होय, ताहि को ग्रहिकरि सिथ्यारह्टि को धारै है ।' 


पृ० २९२ पर कहा है---यहु चितवन जो द्रव्यदृष्टि करि करो ही, तो द्रव्य तो शुद्ध-प्रशुद्ध सर्वपर्यायनिका 
समुदाय है | तुम शुद्ध ही अनुभव काहे कौ करो हो। पर पर्यायदष्टि करि करो ही तौ तुम्हारे ती वत्तमान झ्रशुश्च- 
पर्याय है । तुम भ्रापकौ शुद्ध कंसे मानौ हो ? बहुरि जी शक्ति श्रपेक्षा शुद्ध मानो हौ तौ मैं ऐसा होने योग्य है, ऐसा 
भानों । ऐसे काहे को मानौ हो । ताते आपको शुद्धरूप चितथन करना श्र है। काहे तैं--तुम भ्रापकफो सिद्ध समान 
मान्या तौ यह ससार-अवस्था कौन के है। बर तुम्हारे केवलज्ञानादिक हैं तो ये मतिश्नानादिक कौन के हैं। श्र 


व्यक्तित्व ग्रौर झृतित्व ] [ १३२७ 


द्रब्यकर्म नोकम रहित हो तो ज्ञानादिक की व्यक्तता क्‍यों नही ? परमानन्दमय हो तो भ्रब कतंव्य कहाँ रह्या ? 
जन्म-मरण दुख हो नाही तो दुखी कंसे होते हो ? ताते भ्रन्य अ्रवस्थाविष अन्य भ्रवस्था मानना भ्रम है । 


पृ० २९३ पर कहा है--भ्रापकौ द्रव्यपर्यायरूप झ्रवलोकना। द्रव्यकरि सामान्‍य स्वरूप अवलोकना पर्याय- 
करि विशेषरूप भ्वधारना । ऐसे ही चितवन किये सम्यग्शष्टि होय है ।' 


इन उपयुक्त कथनों मे यह कहा गया है 'निश्चय की मुख्यता करि जो कथन किया होय ताहि कौ ग्रहगा 
करि मिथ्यादष्टि होय है ।' यदि निश्चयनय भूता्थ है और वस्तु का जैसा स्वरूप है तैसा निरूप है ( धृ० ३६६ ), 
तो निश्चयनय के कथन की ग्रहण करनेवाला मिथ्याइहष्टि क्यो ? 'शुद्धरप चितबन करना भ्रम है' ( पृ० २९२ ) 
ऐसा क्यो ? 


व्यवहारनतय कौरि जीव की मुक्त श्रवस्था है। निश्चयनय कौरि तो जीव न प्रमत्त है और म अ्रप्रमत्त है, 
किन्तु एक प्रवस्थारूप है। व्यवष्टारनय का कथन' जो मृक्तप्रवस्था को उपादेय न माने श्रर्थात्‌ यदि व्यवहारनय को 
उपादेय न माने तो “बन्ध के नाश का मुक्त होने का उद्यम काहे को करिये है काहै को झात्मानुभव करिये है।' 
पृ० २९१ के इस कथन से स्पप्ट है कि व्यवहारनय के कथन को भी उपादेय माना गया है। पृ० २९८ पर भी 
कहा है--बहुरि जो तू कहैगा, कई सम्यग्दष्टि भी तपश्चरण नाही करें है। ताका उत्तर--यहु कारण विशेष ते तप 
न होय सके है। परत्तु श्रद्धानविषष तो तप को भला जाने है। ताके साधन का उद्यम राखे है ।' यहाँ पर भी 
व्यवहारतय के कथन जो तप, सम्यर्इष्टि उसको श्रद्धानि विष भला जाने है। (प्र्थात्‌ उपादेयरूप श्रद्धान करे है।) 
झौर तप के साधन का उद्यम राखे है ( प्रर्थात्‌ सम्यग्दष्टि भ्रनशनादि तप का उपादेयरूप से श्रद्धान करे है श्लौर उस 
तप को उपादेय मान उसके साधन का प्रयत्न करे है ) यहाँ पर भी व्यवहारनय के कथन भ्रनशनादि तप को उपादेय 
रूप से श्रद्धान करने को और ग्रहण करने को कहा है। 


पृ० २९३ पर 'द्रव्यकरि सामान्य स्वरूप अवलोकना, पर्यायकरि विशेष पभ्रवधारना। ऐसे ही चितबन 
फ़िय्रे सम्य्सप्ट होय है ।' वस्तु सामान्यरूप भी है ग्रौर विशेषरूप भो है। 'सामान्य' निश्चयनय का विषय है, 
/विशेष' व्यवहारनय का विषय है। सामास्य-विशेष दोनो रूप अर्थात्‌ ऐसे भी है, ऐसे भी है” इसरूप चितवन 
करनेवाला मम्यस्शष्टि है। यह इस कथन का तात्पय है॥ यदि कोई निश्चयनय के कथस “सामान्य' को सत्यार्थ 
माने और व्यवहारतय के विपय विशेष ( परिणमन ) को अमत्यार्थ मातेगा तो उसके मत मे वस्तु नित्य कूटस्थ हो 
जाने से प्रथ॑क्रियाकारी नही रहेगी, जिससे वस्तु के अभाव का प्रसंग प्राजायगा भ्रौर माख्यमत की तरह एकान्त- 
मिथ्याहष्टट हो जायगा । इसीलिये निश्चयनय के कथन सामान्य” और व्यवहारतय का कथन “विशेष, दोनो की 
श्रद्धा करनेबाले को सम्यग्दष्टि कहा है । 


पु० २९६ पर भी कहा है-- केवल ग्रात्मज्ञान ही ते तो मोक्षमार्ग होइ नाही। सप्त तत्त्वनिका श्रद्धान 
ज्ञान भा व रागादिक दूर किये मोक्ष मार्ग होगा। सो सप्ततत्त्वनिका विशेष जानने कौ जीव-अजीव के विशेष व 
कर्म के आासव-बन्धादिक का विशेष अवश्य जानना योग्य है, जाते सम्यरदर्शन-ज्ञात की प्राप्ति होय । बहुरि तहाँ 
पीछे रागादि दूर करने, सी जे रागादिक बधावने के कारण तिनकौ छोडि जे रागादिक घटावने के कारण होय 
तहाँ उपयोगकौ लगावना' यहाँ पर निश्चयनय का कथनरूप जो प्रात्मज्ञान उसके तो मोक्षमार्गपने का निषेध 
किया । और ब्यवहारतय का कथन 'सात तत्त्व का श्रद्धान ज्ञान व राग्रादि प्रौपाधिक भावों का दूर करना! 
इसको मोक्षमार्ग कहा है । 


१३२८ ] [ पं० रतनचम्द जैन मुख्तार : 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि भो० भा० ध्र० में स्वय दो प्रकार का कथन पाया जाता है। पझ्तः 
यु० ३६६ ब ३६९ के उपदेश को सवंधा न समझ लेना चाहिये । मो० स्रा० प्र० मे स्वय कहा है---इसलिये जो 
उपदेश हो उसको सवंथा न समझ लेना चाहिये। उपदेश के झ्रथं को जानकर वहाँ इतना विचार करना भाहिमे 
कि यह उपदेश किसप्रकार है, किस प्रयोजन को लेकर है श्र किस जीव को कार्यकारी है ।' 


जो पृु० ३६६ व ३६९ के कथन को सर्वंधा मान बंठे है क्‍या वे मोक्षमार्ग प्रकाशक की स्वाध्याय कश्नेवाले 
कहे जा सकते है ? 

यहाँ तक निश्चयनय व व्यवहारनय के सम्बन्ध मे मोक्षमार्गप्रकाशक के अनुसार कथन हुआा । भ्रब झ्रार्ष- 
ग्रम्थ के प्रनुसार कथन किया जाता है । 


यदि यह कहा जाय कि निश्चयनय की दृष्टि मे व्यवहारनय का विषय श्रभूतार्थ है, तो इससे यह सिद्ध 
नही होता कि व्यवहारनय का विषय सर्वथा अभूतार्थ है। दूसरे जिसप्रकार निश्वयनय की दृष्टि मे व्यवहारनय का 
विषय अभूतार्थ है उसीप्रकार व्यवहारनय की दृष्टि मे निश्चयनय का विषय अभूतार्थ है। इन दोनो कथनों के 
समर्थन में श्राषंवाक्य इसप्रकार हैं-- 


“ननु सोगतोपि ब्रूते ब्यवहारेण सर्वंश , तस्य किसिति वृषण दीयते भववृभिरिति ? तत्र परिहारमाह- 
सोगतलादिमते यथा निश्चयापेक्षया व्यवहारों मृथा, तथा व्यवहाररूपेणापि व्यवहारों न सत्य इति । जेनमते पुनर्व्य॑- 
बहारनयों यद्यपि निश्थयापेक्षया मृषा तथापि व्यवहाररूपेण सत्य इति। यदि पुनलकिब्यवहाररूपेणापि सह्यों न 
सबति तहिं सर्वोपि लोकव्यवहारों मिथ्या भवति, तथा सत्यतिप्रसंग । एकमारमा व्यवहारेण परद्रब्य जानाति 
पश्यति निश्चयेन पुनः स्वद्रव्यमेवेति' । ( समयसार गाथा ३६१ टीका ) 


भर्थ इसप्रकार है-- 


प्रश्न- जंसे कुन्दकुन्दभगवाल ने गाथा ३६१ मे 'परद्रव्य को व्यवहारनय मे जानता है!” उसीप्रकार बौद्ध 
भी व्यवहारनय से सर्वज्ञ कहते हैं। फिर आप बौद्धों का क्यो खण्डन करते हैं । 


उत्तर--जैसे निश्चयनय की भश्रपेक्षा बौद्ध व्यवहारनय को मूठ मानते हैं उसीप्रकार व्यवहाररूप से भी 
व्यवहार को सत्य नही मानते, किन्तु जैनमत मे यद्यपि निश्चयनय की श्रपेक्षा व्यवहारनय मूठा है तथापि व्यवहार- 
रूप से सत्य है । यदि व्यवहारनय लोक व्यवहाररूप से भी सत्य न हो तो समहतलोक व्यवह्ठार भिथ्या हो जायगा 
झौर ऐसा होने से अतिप्रसंगदोष श्राजायगा। यह प्रात्मा व्यवहारनय से परद्रव्य को जानता देखता है श्रौर 
निश्चयनय से स्वंद्रव्य को जानता देखता है। 


श्री समयसार गाथा १४ की टीका मे भी कहा है--आस्मनोप्नादिबद्धस्थ बद्स्पृष्टश्वपयविनानुसूय- 
भावतायां बद्धस्पृष्टटब भूतार्थमप्पेकांततः पुद्गलास्पृश्यमात्मस्थभावमुपेस्थानुभूयमानतायाम भतार ....।' 


अर्थ--अनादिकाल से बे हुए भ्रात्मा का पर्याय से ( व्यवहारतय से ) अनुभव करने पर बद्धस्पृष्टता 
भूतार्थ है, तथापि पुदगल से किचितूमात्र भी स्पशित न होने योग्य झ्रात्मस्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर 
( निश्चयनय से ) बद्धस्पृष्ठता भ्रभूताथ्थ है। 


जिनको उपयु क्त आष॑ं पर श्रद्धा नही है ग्रौर यह मानते है कि जंसा व्यवहारनय का कथन है वसा नहीं 
है, उनके मत में स्वेशता सिद्ध नहीं होती भ्रौर न जिनवाणी सिद्ध होती है तथा द्वादर्शांग की रचना, शास्त्ररचना 
भी सिद्ध नही होती, क्योकि यह सब व्यवहारतय का विषय सत्य नहीं है अर्थात्‌ अवस्तु है । 


व्यक्तित्व भ्ौर झृतित्व ) [ १३२९ 
जिसप्रकार निश्चयनय की अपेक्षा व्यवहारनय का विषय सत्य नही है भर्थात्‌ श्रवस्तु है, उसीप्रकार 
व्यवहारनय की भ्रपेक्षा निश्चय का विषय भी प्रवस्तु है। कहा भी है--- 


वब्बट्टियवत्तव्यं अवस्यु णियमेण पज्जवणयस्स । 
तहु पत्जवबत्थु अवत्युमेव दव्यहियणयस्स ॥१०॥ [सं० ह०] 


अर्थ--जिसप्रकार पर्यायदष्टिवाले के प्रथात्‌ व्यवहारनयावलम्बी के निश्चयनथ भ्रर्थात द्रब्याथिकनय का 
कथन नियम से अवस्तु है उसीप्रकार द्रव्याथिकदृष्टिवाले के निश्चयनयावलम्बी के पर्यायाथिक प्र्थात्‌ व्यवहारनय 
का विषयभूत पदार्थ श्रवस्तु है । 


कही-कही पर श्रागम मे यह कहा गया है कि निश्चयनय भूतार्थ का कथन करता है शभ्ौर व्यवहारनय 
अभूतार्थ का कथन करता है। जैसे समयसार गाया ११ भे कहा है-- 


“बवहारो5सूयत्यों भूयरथों देसिदों वु सुडणओं ।' 
अर्थात्‌-व्यवहारनय अभूतार्थ है भौर निश्चयनय भूतार्थ है। 
श्री अमृतचन्द्रायारय ने भी पुरुषार्थ सिद्धिउपाय श्लोक ५ भे कहा है -- 
निश्चममिह भूताय्थ व्यवहार वर्णयन्त्यभूतार्थम्‌ । 
अर्थात्‌--निश्चयनय भूतार्थ है श्रौर व्यवहारनय प्रभूतार्थ है । 
यहाँ पर भूतार्थ झौर प्रभूतार्थ शब्दों का भ्र्थ विचारा जाता है| 
भूतार्थ शब्द 'भूत' झौर “प्रथं/ इन दो शब्दों से मिलकर बना है। “भूत” शब्द का श्रर्थ 'द्रव्य' भी है 
(हिंस्दी शब्दसागर पृ० ७६०) पभ्ौर ७ (विद्यमान) भी है ( $ज्राशता-शाह्टीआ तंलाणाार 79 409 )। 


'अथे' शब्द का भर्थ प्रयोजन, प्रभिप्राय' भी है श्रौर 'पदार्थ' भी है। इसीप्रकार 'भूतार्श' शब्द का प्रर्थ 
द्ुब्य प्रयोजनवाला' अथवा “विद्यमान पदार्थ” इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि निश्चमनथ का प्रयोजन ( विषय ) 
द्रव्य है इसलिये निश्चयनय भूतार्थ है। भ्रथवा निश्चयनय का विषय सदा विद्यमान पदार्थ है भ्रर्थात्‌ वस्तु का 
ध्रूज अश है इसलिये निश्चयनय भूतार्थ है । 


अभतार्थ शब्द मे 'श्र' के श्र्भ इसप्रकार है-- 


प्रतिषेघपति समस्त प्रसक्तमर्थ तु जगति नोशब्द । 
स॒पुतस्तदवयवे बा तस्मावर्बान्तरे व स्थात्‌ ॥ ( ध. पृ. ५ पृ. ४४ ) 
अर्थ--जगत में 'न' यह शब्द प्रसक्त समस्त अर्थ का तो प्रतिषंध करता है। किन्तु व प्रसक्त प्र्थ के 
झ्रवयव प्र्थात्‌ एकदेश मे अथवा उससे भिन्न अर्थ में रहता है । 


झ्रत: प्रभूत' का भ्र्थ द्रव्य से भिन्न अर्थ प्र्धात्‌ पर्याय! । भ्रथवा 'ईषत विद्यमान पदार्थ श्र्थात पर्याय! । 
वस्तु के द्रव्य अश ( ध्ूव अश ) के समान पर्याय सदा विद्यमान नहीं रहती, किल्तु किचित काल तक विद्यमान 


रहती है । 


व्यवह्ा रतय का बिषय या प्रयोजन पर्याय है परत. व्यवहारतय अधूतार्थ है । 


१३३० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


यहाँ पर भूतार्थ का श्रर्थ भूठ नहीं है। यदि अधूतार्थ का प्र्भ कूठ मान लिया जावे तो थ्यवहारनय झूठ 
हो जायगी । भूठ के द्वारा अज्ञानी जीवो को यथार्थ नही समकाया जा सकता श्रौर न भूठ के द्वारा परमार्थ का 
उपदेश दिया जा सकता है। झूठ किसी को भी प्रयोजनबान नही हो सकता प्ौर न पूज्य हो सकता है, किन्तु 
झाषंग्रन्थो मे कहा है कि व्यवहार के द्वारा भ्रज्ानी जीव सबोधे जाते हैं, परमार्थ का उपदेश दिया जाता है तथा 


व्यवहा रनय प्रयोजनवान है प्रौर पूज्य है । 
'अबुधस्य ढोधनायथ मुनोश्वरा देशयन्त्प भुतार्थभ्‌ ।” ( पु० सि० उ० श्लोक ६ )।| 


आचाय॑ महाराज भ्रज्ञानी जीवो को सबोधने के लिये व्यवहा रनय का उपदेश देते है । 
'तहू बवहारेण विणापरमत्युवएसणमसक्कं ॥८॥ ( समयसार ) 


अर्थात्‌-व्यवहार के बिना परमार्थ का उपदेश देना भ्रशक्य है। ( इसका यह प्रर्थ कभी नहीं हो सकता 
कि 'भूठ के बिना परमार्थ का उपदेश देना श्रशक्य है ।' ) 


ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमेट्टिदा भावे १२॥ ( समयसार )। 
अर्थात्‌-जो अनुत्कृष्ट अवस्था मे स्थित है उनको व्यवहारनय का उपदेश प्रयोजनवान है। 


जद जिणमय पवउ्जइ तो भा ववहार णिष्छए मुयह । 
एक्केण विणा छिज्जह तित्यं अण्णेण उण तल्थं ।। 


अर्थात्‌ृ-यदि तुम जिनमत की प्रवर्तता करना चाहते हो तो व्यगहार और निश्चय दोनो को छोडो । 
क्योकि व्यवहार के बिना मोक्षमार्ग (तीर्थ) का नाश हो जायगा भश्ौौर निश्चय के बिना तत्त्व ( तीर्थफल ) का नाश 
हो जायगा | 'तीर्यतीर्थफलयोरित्यमेव व्यवस्थितत्वात्‌ ।! तीर्थ और तीर्थफल की ऐसी व्यवस्था होती है। 
( समयसार गाथा १२ टीका )। इसलिये शुद्धनय का विषय जो शुद्धात्मा, उसकी प्राप्ति जब तक न हो तब तक 


व्यवहारनय प्रयोजनवान है । 
पद्मनन्दि पठच्वविशति का श्लोक ६०४ में “व्यवहृति पृज्या। इन शब्दों द्वारा व्यवहारनय पूज्य है, 


ऐसा कहा है । 
इन झाष॑ वाक्यो के विरुद्ध व्यवहारनय' को मूठ, हेय, छोड़ने योग्य कंसे कहा जा सकता है। निश्चय 
और व्यवहार की अपेक्षा वस्तु को स्यादु नित्य, स्थादनित्य माननेवाले का ज्ञान भ्रमात्मक क॑से हो सकता है । 


झनेकान्त और स्याह्वाद के द्वारा ही इस जीव का कल्याण हो सकता है। 
-“जै ग. 3- 2-64; 4-]-64/?288०5४ 9-2, 9-0,र., ला णेंग, मेरठ 
नयों की हेयोपादेयता; व्यवहार को हेय मानने में बोध 
शंक-क्ष्या निश्वयमय उपादेय ओर व्यवहारनय हेय है ? 


समाधान- अध्यात्म मे द्रव्याथिकनय को निश्चयनय और पर्यायारथिकनय को ब्यवहारनय कहते हैं । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १३३१ 


्यवहारनय: किल पर्यायालितत्नात्‌....मिश्ययनयत्तु हष्याशिरवात्‌! ( समयसार टीका ) 

क्र्यातू-व्यवहारनय पर्यायाश्रित है। निश्चयनय द्रव्याश्रित है । 

भगवान ने दोनो ([ द्रव्याथिक, पर्यायाथिक ) नयो का कथन किया है। भगवान का उपदेश भी दोनो 
नयो के भाधीन है, एक नय भ्राधीन नहीं है। इसी बातकों श्री अम्रृतचन्द्राचाय ने कहा है-- 

'हो हि नयी भगवता प्रणीतो द्रव्याथिकुपर्यायाथिकश्च तत्र न खल्वेकनयायसावेशना कितु तदुभयायत्ता।' 

अर्थात्‌ द्रब्याथिक झ्लौर पर्यायाधिक दोनो ही नय भगवान ने कहे है। भगवान का उपदेश एक नय के 
अधीन नही है, किन्तु दोनो नयो के झ्ाधीन है । 


यदि निश्चय (द्रव्याथिक) नय को उपादेय प्रौर व्यवहार ( पर्यायाथिक ) नय को हेय मात्र लिया जाये 
तो निम्न दोषों का प्रसंग भरा जाएगा--- 


१ "मोक्ष का भ्रभाव हो जाएगा । निश्वयनय का विषय द्रव्य श्र्थात्‌ सामान्य है पर्यायें नही हैं । बन्ध- 


मोक्ष, ससारी भ्रौर सिद्ध पर्यायें है जो निश्चयनय का विषय नहीं, कितु बन्धमोक्ष के विकल्प से रहित सामान्य- 
आत्मा भ्र्थात्‌ अ्बन्ध भात्मा है। भरी कुन्दकुन्द भगवान तथा क्रो अमृतचन्द्राचार्थ ने सममसार मे कहा भी है--- 


णवि होदि अप्पमत्तो ण, पमत्तो जाणओ दु जो भाजो । 
एवं भणंति सुद्ध णाओ जो, सो उ सो थलेव ॥६॥ 
अर्थ--जो ज्ञायकभाव ( आत्मा ) है वह प्रप्रमत्त ( मुक्त ) भी नही और प्रमत ( ससारी ) भी नही है। 
इसप्रकार इसे शुद्ध कहते हैं और जो भाता ( भ्रात्मा ) है, वह तो वही है । 
जीवे कम्म बद्ध पुट्ट जेदि वअहारणयभ्मणिदं । 
सुद्धणयस्स दु जीवे अबद्धपुट्ट' हवइ कसम ॥॥१४१॥ 
अर्थ- जीव में भ्र्थात्‌ जीव के प्रदेशों के साथ कर्म बँधा हुआ है झौर स्पर्णित है ऐसा व्यवह्ारतय का 
कथन है और जीव में कर्म श्रबद्ध और श्रस्पशित है ऐसा निश्चयनय का कथन है। 


“एकस्प बद्ों न तथा परस्य” [ कलश ७० ] 
अर्थात्‌-जीव कर्म से बन्धा है ऐसा व्यवहारनय का पक्ष है श्रौर नहीं बंधा हुआ है ऐसा निश्चयनय 
का पक्ष है। 
जो पस्सदि अप्पाणं, अवद्धपुट्ट अणण्णयं णियदं । 
क्षविेसेससलछु्त. त॑ सुद्धणयं वियाणाहि ॥१४॥ 


अर्थ--जो नय आत्मा को बधरहित, पर के स्पर्श से रहित, अन्यत्वरहित, प्रचल, विशेषरहित, शन्‍्य के 
संयोग से रहित ऐसे पाँच भावरूप से देखता है वह निश्चयनय है। 


इन झरार्षवाक्यों से स्पष्ट हो जाता है कि निश्चयनय की दृष्टि में आत्मा श्रबद्ध है। जो अबद्ध है. उसके 
मोक्ष का प्रश्न ही उत्पन्न तही होता, क्योंकि बंध से छूटने का नाम मोक्ष है, भर्थात्‌ मोक्ष तो बन्धपूर्वक है। 
कहा भी है-- 


१३३२२ | [ ५० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


भुक्तश्चेत प्राकभवेदबन्धो नो बंधो भोचन कथम्‌ । 
अबन्धे सोचने लनेव सुख्चेर्थों निर्यक ।॥। 
अर्थ - यदि जीव मुक्त है तो पहले इस जीव के बन्ध अवश्य होना चाहिए, क्योकि यदि बन्ध न हो तो 
मोक्ष ( छूटना ) कंसे हो सकता है । इसलिये भ्रबन्ध ( न बन्धे हुए ) की मुक्ति नही हुआ करती । 
कोई मनुष्य पहले बंधा हुआ हो, फिर छूटे, तब वह मुक्त कहलाता है। ऐसे ही जो जीव पहले कर्मों से 
बेंधा हो उसीकों मोक्ष होती है । 
निए्चयनय की श्रपेक्षा बन्ध है ही नहीं। इसलिये निश्चयनय से बन्धपूर्वक मोक्ष भी नहीं है। “अंधश्य 
निश्चयनयेन मास्ति, तथा बंधपुर्वकों मोक्षो5पि । 
इसप्रकार निश्चयनय को उपादेय झौर व्यवहारनय को हेय मानने से ससार और मोक्ष के ब्रभाव का 
प्रसगन आजायगा । इसके श्रतिरिक्त 'मोक्षमार्ग के श्रभाव” का दूसरा दूषण भा जायगा । 
२. सम्यग्दर्शनशानचारितवाणि मोक्षमार्ग ” [ मोक्षशास्त्र ] 


भ्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान धशौर सम्यकचारित्र ये तीनो मोक्षमार्ग हैं। परन्तु निश्चयनय का विषय 
झभ्ेद है भ्रत निश्चयनय की दृष्टि मे न दर्शन है, न ज्ञान है और न चारित्र है। भरी कुन्दकुन्दाचार्य ने कहा भी है-- 


वयहारेणवदिस्सइ णाणिस्स चरिशतदंसण णाण । 
णवि णाणं ण चरित्त ण दंसर्ण जाणगो सुद्धो ॥७॥| [ समयसार | 


अथत्-आत्मा के चारित्र, दर्शन, ज्ञान ये तीनो भाव व्यवहारनय से है। निश्चयनय से ज्ञान भी नही है, 
दर्शन भी नही है, चारित्र भी नही है, श्रात्मा तो ज्ञायकशुद्ध है । 

निश्चयनय की दृष्टि मे जब ज्ञान-दर्शन-चारित्र ही नही है तो सम्यग्दर्शन-शान-चारित्र मोक्षमार्य है यह 
सूत्र व्यर्थ हो जाता है। इस सम्बन्ध मे प्राचीन गाथा भी है-- 


जहइ जिणमयं पवक्जइ तो सा ववहार णिच्छए मुयह्‌ । 
एक्केण विणा छिण्जद तित्थ अष्णेण पुण तज्य ।॥ 


अर्थात्‌- जो तुम जिनमत को प्रवर्ताना चाहते हो तो व्यवहार श्रौर निश्चय इन दोनों नयो को मत 
छोडो, क्योकि एक व्यवहारनय के बिना तो तीर्थ श्रर्थात्‌ मोक्षमागं और दूसरे निश्चयनय के बिना तल्व प्र्थात्‌ 
वस्तुस्वभाव का नाश हो जायगा । 

इन झाष॑ंवाक्यो से यह स्पष्ट हो जाता है कि रत्नत्रयात्मक मोक्षमार्ग व्यवहारनय के अ्राश्वित है। 
निश्चयनय के भ्राश्नित मोक्षमार्ग नहीं है। निश्चयनय का विषय जब बन्ध ओर मोक्ष ही नही है तो मोक्षमार्ग कैसे 
हो सकता है ? भ्र्थात्‌ नही हो सकता है। इसप्रकार व्यवहारनय के हेय मान लेने से मोक्षमार्ग के श्रभाव का प्रसम 
झ्ाता है । तीसरा दूषण सर्वज़्ता' के अभाव का आता है जो निम्न प्रकार है-- 


जाणदि पस्सदि सम्वे बबहारणएण केवली भगवं । 
केवलणाणी जाणदि पस्सदिणियमेण अप्याणं ॥१५९॥ [ नियमसलार ] 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३३३ 


अथे--व्यवहारनय से भी केवली भ्रगवान सव्वज्ञेयो को देखते श्रौर जानते हैं, किन्तु निश्वयतय से केवल- 
शानी मात्र झात्मा अर्थात्‌ श्रपने श्राप को देखते जानते है । 


सुणु ववहारणयत्स य वत्तव्यं से समासेण ॥|३६०॥ 
जह परदव्वं सेडिदि हु सेडिया अप्पणों सहायेण । 
तह परदष्व॑ जाणइ णाया वि सयेण भावेण ॥३६१॥ [ समयसार ] 


अ्थे-- व्यवहा रनय के वचन सक्षेप से कहे जाते है उनको सुनो । जैसे खडिया अपने स्वभाव से भीतभ्रादि 
पर द्रव्य को सफेद करती है उसीप्रकार झात्मा भी परद्रव्य को अपने स्वभाव से जानता है । 


थभो जयसेनाचार्य भी टीका मे लिखते है-- 

*यर्थव व श्वेतमृत्तिका कुड्य' श्वेतं करोतीति व्यवहियते तथंव च॒ ज्ञान शेयं वस्तु जानात्येबं व्यवहारो5- 
ह्तीति । किच यवि व्यवहारेण परद्रथ्यं जानाति तहिं निश्चयेन सर्वशो न भवति । सौगतो5पि ब्र्‌ते व्यवहारेण सर्वशः 
तस्य किमिति दृषणं दीयते भव-्डूरिति ? सत्र परिहारमाह्सोगतादिमते यथा निश्चयापेक्षया व्यवहारों मृषा, तथा 
व्यवहाररूपेण व्यवहारो न सत्य इति, जेनसते पुनव्यंवहारनयों यद्यपि निश्चयापेक्षया भृषा तथापि व्यवहाररूपेण सत्य 
इति । एकसात्मा व्यवहारेण परव्रव्य जानाति पश्यति मिश्चयेत पुन: स्वद्नव्यमेवेति ।' 

अ्र्थ---जिसप्रकार श्वेतमृतिका खडिया भीत श्रादि को श्वेत करती है ऐसा व्यवहार होता है उसीप्रकार 
ज्ञान-शेय वस्तुओं को जानता है ऐसा व्यवहार होता है । 

प्रश्न--यदि व्यवहारनय से परकद्रव्य को जानता हैं तो निश्चयनय से सर्वज्ष का अभाव है। बौद्ध भी 
व्यवहा रतय से सब्बश कहते है । तो फिर श्राप उनको क्यो दूबण देते हैं ? 

उत्तर--बौद्ध जिसप्रकार निश्चयनय को श्रपेक्षा व्यवहार को मृषा ( झूठ ) मानते है उसीप्रकार वे 
ब्यवहारनय को व्यवहारब्ष्टि से भी सत्य नही मानते, किन्तु जेनमत में यद्यपि निश्चयनय की श्रपक्षा व्यवहार म्रषा 
है तथापि व्यवहारनय की अपेक्षा सत्य है। इसप्रकार व्यवहारतय से झ्रात्मा परद्रव्य को जानता-देखता है निश्चय- 
तय से प्रपने को ही जानता है । 

अत व्यवहारनय को हेय मानने से सवंशवा का लोप हो जाता है, मोक्ष और मोक्षमार्ग के श्रभाव का 
प्रसग भा जाता है । 

-+जें ग 2--67/शा-शा। लक्ष्पीच ६ जैन 
मोक्षमार्ग में व्यवहारनय क्या सर्वधा हेय है ? 

शंका - सोक्षसार्ग में व्यवहारतय क्या सर्वया हेय है ? 


समाधानं--थओर अहँत भगवान की दविव्यध्वनि के द्वारा मोक्षमार्ग का उपदेश दिया गया है। वह उपदेश 
द्रत्याथिक ( निश्चय ) तय प्रौर पर्यायाथिक ( व्यवहार ) तय के अधीन दिया गया है किसी एक नय के श्रधीन 
नही दिया गया है। क्री अमृतचन्थ्वाचार्य पंचास्तिकाय गाया ४ को टीका मे लिखते हैं"--भगवान ने दो नय कहे 


१. 'द्वों हि गयों भ्रगवता प्रणीठोडब्याधिक: पर्वाधाधथिकाव | तब न खल्येकगवायत्तादेशना, 
तद्भवायत्ता ।' 


१३३४ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


हैं--द्रव्याधिक धौर पर्यायाथिक । वहाँ ( दिव्यध्वनि मे ) कथन एक नय के अधीन नहीं होता, किन्तु दोनों नयो 
के भ्रधीन होता है।' भी पंचास्तिकाय में भरी कुस्दकुत्दभगवान ते भी मोक्षमार्ग का उपदेश दोनो नयों के 
झधीन दिया है-- 

सम्मत्तणाणजुसं॑ चारित रागदोसपरिहीण । 

सोक्खस्स हवदि मग्गों भव्याणं लड़बुद्धोण ॥१०६॥ 

सम्मत्त' सहृहर्ण भावाणं तेसिसधियमसों णाण॑ । 

घारित्त समभावो विसयेसु विरूढ़मग्गाणं ॥१०७॥ 

धम्मादी सहहर्ण सम्मत णाणसगपुण्यग् । 

चेट्रा तबंहि चरिया ववहारो मोक्खसरगों शि ॥१०८॥ 


अर्थ--सम्यकत्व और ज्ञान से सथुक्त ऐसा चारित्र जो कि रागद्वंष से रहित हो वह लब्धबुद्धि भव्यजीवो 
को मोक्ष का मार्ग होता है। नवपदार्थों का श्रद्धान सम्यरदर्शन है, उनका ग्रवबोध सम्यग्ज्ञान है, मागे मे विरूढवालों 
का विषयो मे जो समभाव है वह चारित्र है। धर्मादि ध्रस्तिकाय का श्रद्धान सम्यग्दशंन है, भ्रज़ पूर्व सम्बन्धी ज्ञान 
सो सम्यग्ञञान है और तप मे चेष्टा सो चारित्र है। 


इसप्रकार भी कुन्वकुन्दाचार्य मे उक्त तीन गायाओं में व्यवहार मोक्षमार्ग का उपदेश दिया है। वे ही 
कुन्दकुन्दाचार्य निश्चयमोक्षमार्ग का उपदेश इसप्रकार देते हैं-- 


णिल्छमणयेण भणिदो तिहिं, तेंहि समाहिदो हु जो अप्पा । 
ण॒ कुणवि किलिवि अल्णं ण, मुयदि सो मोक्खमग्गो कि ।१६१॥ 


अर्थे--जो प्रात्मा सम्यग्द्शनज्ञान-चारित्र इन तीनो द्वारा वास्तव मे समाहित होता हुआ अन्य कुछ भी 
करता नहीं या छोडता नही है वह निश्चय से मोक्षमार्ग कहा गया है। 


पंचास्सिकाप पृ० २३० पर श्री अमृतजन्धाच्ायं कहते हैं*-- 'इसप्रकार वास्तव मे शुद्धद्रव्य के भ्राक्षित, 
अभिन्न साध्य-साधनभाववाले निशचयनय के श्राश्नय से मोक्षमार्ग का भ्ररूपण किया गया | श्ौर जो पहले दर्शाया 
गया था यह स्वपरहेतुक पर्याय के झ्राश्चित, भिन्न साध्य-साधनभाववाले व्यवहारनय के भ्राश्नय से प्ररूपित किया 
गया था। इसमे परस्पर विरोध झाता है ऐसा भी नहीं है, क्योकि सुवर्ण ओर सुवर्णपाधाण को भांति निश्चय- 
ध्यवहार का साध्य-साधनपना है। इसीलिये जिन भ्रगवान का मार्ग, उपदेश या शासन निश्चय थ व्यवहार, दोनों 
नयों के आधीन है । 

गाथा १६० की दीका में भी थी अमृतचस्त्राया्यं कहते है--“व्यबहार मोक्षमार्ग निश्चय मोक्षमा्ग के 
साधनपने को प्राप्त होता है। जैसे सुवर्णपाषाण अग्नि के हारा शुद्ध होता है उसी प्रकार व्यवहार मोक्षमार्ग के द्वारा 
आत्मा शुद्ध होती है। जिसप्रकार सुवर्ण की शुद्धता स्वयं सुवर्ण की है अन्य द्रव्य सें से नहों आई उसीप्रकार 
मिश्जयनय से वह शुद्धता आत्मा की है अन्य व्रव्य से से महीं आती ।' 


१ 'एवं हि ब्ुद्धद्रव्याश्रितमभिन्नसाध्यसाथनभाय मिद्रदयनवराश्रित्य मोश्षमार्गप्रुूपणम्‌ | यद्तु॒पृर्व॑मुहिष्ट 
तटहबपर प्रध्ववपर्यावात्रितं भिन्नसाध्वप्माथनभ्ाव व्यव्टारनबमाश्रित्य प्रर्पपतम्‌ । न्धेतद्विप्रतिषिद्ध निकवयव्यवहार थो; 
साध्वसाबनभावध्वाध्हुवर्णसृवर्णपाधाणवर्त्‌ । अतएवोभयगबायत्ता परफरेवरी तीथ॑प्रवतंगेति ।'' [ राववर्द ग्रथमाला 
पंचाहितिकाथ पृ. २३० ) 


व्यक्तित्व भर कृतित्व ] [ १३३५ 


गाया १६१ की टीका के भ्रन्त मे भो अमृतच्षण्राचार्य लिखते है कि निश्चय सोक्षमा्ग और व्यवहार 
सोक्षसार्ग का साध्य-साधनपना अस्थन्त चित होता है । 


इसी लिये श्री क्षुन्दकुरद सगवान ने व्यवहारतय को प्रयोजनवान कहा है-- 


सुद्धोसुद्धावेलों णावब्वोपरमभाववरिसो्हि । 
बवहारदेसिदा पुण जे दु अपरमेदट्टिदा भावे ॥१२॥ [ स. सा. ] 


अर्थ--जो प्रमभाव को प्राप्त हो गये भ्रर्थात्‌ पूर्णशान-चारित्रवान होगये उनको तो शुद्ध का उपदेश 
करने वाला शुद्धनय जानने योग्य है और जो जीव श्रपरमभाव श्रर्थातू श्रद्धान-शान-चारित्र के पूर्णभाव को नहीं 
पहुच सके साधकप्रवस्था में ही ठहरे हुए हैं, वे व्यवहार द्वारा उपदेश करने योग्य है । 


इसकी टीका मे सुवर्ण का दृष्टान्त देकर यह कहा गया है कि जिनको शुद्धसुवर्ण समान श॒द्धात्मा की 
प्राप्ति हो गई है उनको उत्कृष्ट असाधारणभावों का ग्रनुभव होने से शुद्धनय ( निश्चयनय ) ही प्रयोजनवान है, 
किन्तु जो पुरुष प्रथम द्वितीयादि अनेक पाको की परम्परा से पच्यमान अशुद्ध सुवर्ण के समान प्रनुत्कुष्ट-मध्यम 
भावों मे स्थित हैं, उनको अनुत्कृष्टभभावों का अनुभव होने से व्यवहारनथ प्रयोजनवान है, क्योकि तीर्थ के फल की 
ऐसी ही व्यवस्था है । टीका में इसीके प्रमार|स्वरूप यह गाथा भी उद्धुत की गई है-- 


जद जिणमयं पवज्जहू, तो मा बबहारणिच्छए मुणह । 
एक्रेण विणा छिज्जद, तित्यंअभ्णेण प्रण तच्च।। 
अरथ--हे भव्य जीवो ! जो तुम जिन मतको प्रवर्ताना चाहते हो तो व्यवहार श्रौर निश्चय इन दोनो 
नयो को मत छोडो, क्योकि व्यवहारनय के छोडने से तो तीर्थ ( मोक्ष-मार्ग ) का नाश हो जायगा श्रौर निश्चयनय 
के छोडने से तत्व (मोक्ष) का नाश हो जायगा । 


सम्यग्दर्शन की प्राप्ति के लिये जिनवचनों को सुनना, धारण करना, गुरुभक्ति, जिनबिम्ब-दर्शन आदि 
व्यवहारमार्ग मे प्रवृत्त होना प्रयोजनवान है। जिनको सम्यर्दर्शन तो हो गया, किन्तु साक्षात्‌ शुद्धात्मा की प्राप्ति 
नही हुई, उनको अशव्रत-महान्रत का ग्रहण, समिति-गुप्ति पालन पचपरमेष्ठी का ध्यान, शास्‍्त्र-श्रभ्यास भ्रादि 
व्यवहारमार्ग प्रयोजनवान है । 

मोक्षमार्ग में प्राथमिक जीवो के लिये व्यवहारनय हो प्रयोजनवान है, इम बातको श्री १०८ अमृतचन्दाचार्य 
पंचास्तिकाथ गाया १७२ की टीका मे इसप्रकार कहते है-- 


'ब्यवहारनपेन भिन्नसाध्यसाधनभावसवलम्ब्याना दिभेदवासितबुद्ध यः सुखेतबावतरन्ति तीर्थ प्राथमिका !' 


अर्ध--अना दिकाल से भेदवासित बुद्धि होने के कारण प्राथमिक जीव ध्यवह्ाारतय से लि्नसाध्य-साधतभाव 
का अवलम्धन लेकर सुख से तीर्थ ( सोक्षमार्ग ) का प्रारम्भ करते हैं । 


व्यवहारनय से बहुत से जीवो का उपकार होता है घत' व्यवहारनय का भ्रनुमरण करना चाहिये | स्वय 
शौतम गणधर ने व्यवहारतय का प्राश्रय लिया है। भरी बोरसेनस्थामी ने भी ज. ध पु १ में इसप्रकार कहा है-- 


'जो बहुजीवाणप्गहकारी वबहारणओ सो चेवब समस्सिदष्यो त्ति सरोणायहारिय गोक्मब्रेरेण संग 
तत्य कय ।' 


१३३६ ] [ पं० रतनचल्द जैन मुख्तार : 


अर्थध--जो ध्यवहाश्मय बहुत जीयों का अनुप्रह करनेबाणा है उसोका आश्रय कश्मा चाहिये, ऐसा सन में 
सिश्यय करके गौतम स्थविर ने चौबीस अनुयोगदारों के आबि में मंगल किया है । 


जब इन भ्रागम प्रमाणो से यह सिद्ध हो जाता है कि व्यवहारनय भी मोक्षमार्ग मे प्रयोजनवान है तो 
व्यवहा रतय सर्वथा हेय कंसे हो सकता है ? 
शका--क्या व्यव्हारत्य सर्बधा! असत्य ( झूठ ) है ? 


समाधान-- प्रत्येक नय झपने विषय मे सत्य होता है, क्योकि नय द्वारा किसी एक धर्म की मुख्यता से 
वस्तु का कथन होता है, किन्तु विवक्षितनय का विषय अपने प्रतिपक्षीनय की दृष्टि से भसत्‌ है। जैसे ध्यवहारनय 
की दृष्टि से 'जीव कर्मों से बंधा हुआ है” यह सत्य है, किन्तु निश्चय की दृष्टि से श्रबद्ध है भ्र्थात्‌ कर्मों से बेंधा हुमा 
नही है । इसी बातको श्री अमृतचन्धाचार्य समयसार की टीका मे कहते हैं--'आत्मनोउनादि बद्धस्य बद्धस्पृष्टस्थ- 
प्रययिणानुभूयमानतायां बद्धस्पृष्टत्व॑ भूतार्थमप्पेकांतत: पुद्गलास्पृश्यमात्मस्वभावभुपेर्यानुधुयमानतायासभूताथ । 


अर्थ--भ्रनादिकाल से बंधे हुए श्रात्मा का पुद्गलकर्मो से बँधने-स्परशित होनेरूप भ्रवस्था का झ्नुभव करने 
पर ( व्यवहारनय से ) बद्धस्पृष्टता भूतार्थ है सत्यार्थ है, तथापि ग्रात्मा पुदूगल से किचितृमात्र भी स्पर्शित होने 
योग्य नही है ऐसे झात्मस्वभाव को अनुभव करने पर ( निश्चयनय से ) बद्ध-स्पृष्टता अभूतार्थ है, झसत्याथ है । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि व्यवहारनय का विषय सस्यार्थ है, किन्तु मात्र निश्चयनय की इष्टि से 
असत्यार्थ कहा गया है। जहाँ कही पर ध्यवहारनय को प्रभूतार्थ या प्रसत्याथे कहा गया है वहाँ पर मात्र निश्वयनय 
की दृष्टि से प्रसस्याथं कहा गया है! व्यवहारनय सर्वथा असत्यार्थे नही है। यदि व्यवहारनय सर्बंथा श्रसत्यार्थ 
होता तो उसका उपदेश क्यो दिया जाता भ्रथवा गौतम गणधर उसका श्राश्नय क्यो लेते ? किक्तु सर्वशदेव ने 
व्यवहारनय का उपदेश दिया तथा श्री गौतम गणधर ने उसका झ्ाश्रय लेकर मगल किया है इससे यह सिद्ध होता 
है कि व्यवहारनय भूतार्थे-सत्याथथ है। श्री वीरसेनाचार्य ने जयधवल मे कहा भी है-- 


अवहारणयं पड़र्च पुण गोबसमसासिणा चदुवीसम्हुसणियोगह्ाराणमादीए संगल कं ण॒थ॒ ववहारणओ 
चप्पलओ; तत्तो बवहाराधुसारिसिध्ताण पउत्तिइससणादों । ज. ध पु १षू.८ 


अर्थ---यदि कहां जाय कि व्यवहारनय ग्रसत्य है, सो भी ठीक नही है, क्योकि उससे व्यवहार का 
प्रनुसरण करमेथाले शिष्यो की प्रवृत्ति देखी जाती है। श्री गौतम स्वामी ने व्यवहारनय का प्राश्यय लेकर चौबीस 
झनुयोगढ्वारों की आदि मे मगल किया है। 

जैनधर्म के मूलसिद्धान्त 'अनेकान्त” को समभने वाले विद्वान कभी किसी नय को सर्वथा झसत्यार्थ या हेय 
नही कहते हैं । प्रपितु श्रपने-अपने विषय की श्रपेक्षा उनको सत्यार्श मानते है। जैसा कि ज० ध० पु० १ षृ० २५७ 


पर कहा गया है-- 
णिययवय णिज्ज सच्छा, सव्यजया परवियालरो मोहा | 
ते उण ण विटठसमओ विभयह सच्छे व अलिए वा।। [सम्मति तक १। २८] 


ये सभी नय झपने-झपने विषय के कथन करने में समीचीन है श्ौर दूसरे नयो के निराकरण करने मे 
भूढ़ हैं। भ्रनेकान्तरूप समय के ज्ञाता पुरुष “यह नय सच्चा है और यह नय भूठा है', हसभ्रकार का विभाग 
नही करते हैं । । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १३३७ 


जिसप्रकार निशरचयनय की दृष्टि से व्यवहारनय के विषय असत्य हैं उसी प्रकार व्यवहारनय की रृष्टि से 
निश्चयनय का विषय भी असत्य है। निश्चयनय भी सर्वंथा सत्य नहीं है । 


वव्बट्ठियवत्तव्य अवत्यु णियमेण पज्जवणयस्स । 
तह पज्जववस्थु अवत्यमेव दब्बट्टियनयस्स ।। 


अर्थ---पर्यायाथिक ( व्यवहार ) नय की प्रपेक्षा द्रव्याथिक (निश्चय) नय का विषय गअवस्तु ( झसत्यार्थ ) 
है भ्रौर द्रव्याधिक (निश्चय) नय की श्पेक्षा पर्यायाथिक (व्यवहार) नय का विषय अवरतु ( भ्रसत्याथे है ) । 


ध्यवहारनय को सर्जथा असस्यार्थ तथा हेय मानने का वृष्परिणाम-- 


जो इन श्रार्षवाक्यों की श्रद्धा नही करते और व्यवहारनय को स्वंथा श्रभूतार्थ व हेय मानकर व्यवहारनय 
को छोड देते है श्रौर निश्चयनय को सर्वथा सत्यार्थ व उपादेय मानकर उसका पक्ष ग्रहण करते हैं, उनको मोक्ष की 
प्राप्ति नही होती, किन्तु नरक और निगोद जैसी कुंगतियों में भ्रमण करना पडता है। 


श्री अमृतचन्द्राचार्य कहते है*--'यदि व्यवहार का उपदेश न दिया जावे और मात्र निश्चयनय का 
एकान्त किया जाय तो त्रस-स्थावर जीवों का घात निःशंकपने से करना सिद्ध हो जायगा, वयोकि निश्चयनय जीव 
को शरीर से भिन्न कहता है । जैसे भस्म के मर्दत करने मे हिसा का अभाव है उसीत्तरह उनके मारने मे भी हिसा 
नही सिद्ध होगी, कितु हिसा का श्रभाव ठहरेगा । तब उनके घात होने से बध का भी प्रभाव ठहरेगा । रागी-द्वे षी, 
मोही जीव कर्म से बधता है और उस कम बध से छूटना मोक्ष कहा गया है, किन्तु निश्वयनय की अपेक्षा, राग- 
हं ष, मोह से जीव भिन्न होने के कारण, बध और मोक्ष का अभाव है । बध और मोकत के अभाव मे मोक्ष के उपाय 
का उपदेश व्यर्थ हो जायगा | इसलिये व्यवहारनय को उपादेय कहा है ।' स. सा. गाथा ४६ टीका । 


श्री पंडितवर जयचन्दजी छाबड़ा समयसार की गाथा १२ की टीका का अनुवाद करते हुए लिखते है--- 

“यदि व्यवहारतय को सब (सर्वथा) असत्याथ जानकर छोड़दें तो शुभोषयोगरूप व्यवहार छोडे और शुद्धोपयोग की 

साक्षात्‌ प्राप्ति हुई नहों इसलिये उलटा अशुभोपयोग से ही आकर क्षष्ट हुआ यथाकथचित्‌ स्वेष्छारूप प्रयर्तें तब 
नरकाबिगति तथा परम्परा निगोद को प्राप्त होकर संसार मे ही स्रमण करता है ।' 

स० सा० पृ० १७, रायचन्द्र प्रन्थमाला 


श्री अमृतचन्द्राचार्य श्री पंचास्तिकाय गाया १७२ की टीका में कहते है--जो जीव केवल निश्चयनय के 
ही अवलम्बी है, वे व्यवहाररूप स्वसमयमयी क्रिया-कर्मकाण्ड को प्राडम्बर जान ब्रतादिक में विरागी ( उदासीन ) 
हो रहे है श्रौर श्रद्ध उनन्‍्मीलित लोचन से ऊध्वंमुखी होकर स्वच्छदवृत्ति को धारण करते है। कोई-कोई ध्रपनी 
बुद्धि से ऐसा मानते हैं कि हम स्वरूप को अनुभवते है ऐसी समभक से सुखरूप प्रवर्तें है। भिन्‍न साध्य-साधनरूप 
व्यवहार को तो मानते नहीं, निश्चसतयरूप झ्रभिन्‍न साध्य-साधन को अपने में मानते हुए यो ही बहक रहे हैं, वस्तु 
को पाते नहीं, न निश्चयपद कछो प्राप्त होते है, न व्यवहारपद को ग्रहण करते है, किन्तु बीच मे ही प्रमादीरूष 
मदिरा के प्रभाव से चित्त मे मतवाले हुए मूछित से हो रहे है । जैसे कोई बहुत घी, खाण्ड, दुग्ध इत्यादि गरिष्ठवस्तु 


१. ठमठरेण तु ब्रीराण्जीवस्‍्थ॒परमार्थठो भेददर्शनात्‌ृ ढसस्थावरार्णा भव्मन डव निः्रकमृपरर्टनेग 
हिसाउभावादु धवत्वेव बधस्याभाव: | तथा रचठोद्विष्टविपुटो जीचो बद्ध्यमायों मोधनीय डति तमतरेण तु राग घ- 
पोहेष्चों जीवाशय परभार्थतो भेददन्नेनेन मोक्षोपाथपरिग्रहणाभाषात्‌ भवत्येव मोक्षस्याभाव ।' 


१३४८ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


के पान-भोजन से सुथिर हो ऐसे प्रालसी हो रहे है, श्रथवा अपने उत्कृष्टदेह के बल से जड हो रहे हैं प्रथवा भयानक 
मनकी भ्रष्टता से मोहित-विक्षिप्त हो गये है या चतन्यभाव से रहित वनस्पति से हो रहे है। तथा मुनि अवस्था में 
करने योग्य वर्म चेतना ( षडावश्यक ) पुण्यबध के भय से, झ्रवलम्बन नहीं करते और परम नि कमंदशारूप ज्ञान- 
चेतना ( वीतरागनिविकल्पसमाधि झ्नतस्था ) वो अगरीकार करी नाही, इसकारण शभ्रतिशय चचलभावो के धारी हैं 
झर प्रगट-अप्रगटरूप प्रमाद के ग्राधीन हो रहे है। 'वे निश्थयावलम्बी महा अशुद्वोपयोग से क्ंफलचेतना से प्रधान 
होते हुए वनस्पति के समान जड़ हैं और केवल पाप ही के बांधने बाले हैं! ।/ 

पंचास्तिकाय पृ० २५०-२५१ रायचन्द्र प्रत्थभाला 

मोक्षमार्ग दो नय आधीन है दो नयरूप है 


अनेकान्तात्मक होने से जिसप्रकार वस्तु की सिद्धि निश्चय-व्यवहारनय के अ्विरोध द्वारा होती है उसी 
प्रकार मोक्षरूपी दृष्ट सिद्धि भी निश्चय-व्यवहार के श्रविरोध द्वारा होती है। 


भी पचास्तिकायशास्त्र का तात्पयं लिखते हुए श्री अप्ृतचन्द्राचार्य कहते है-- इस यथार्थ पारमेश्वरशास्त्र 
का परमार्थ से वीतरागपना ही तात्पर्य है। सो इस बीतरागपने का व्यवहार-निश्चय के अविरोध द्वारा हो प्रनुसरण 
किया जाय तो इष्टसिद्धि होती है, भ्रन्यथा नही" ।' पच्चास्तिकाप गाथा १९२ टीका 


रायचन्द्र प्रन्थमाला से प्रकाशित समयसार पृ० २७ पर भी लिखा है--साक्षात्‌ शुद्धनय ( निश्चयनय ) 
का विषय जो शुद्ध श्रात्मा उसकी प्राप्ति जब तक न हो तब तक व्यवहार प्रयोजनवान है। ऐसा स्थाह्ादसमत से श्री 
गुर का उपदेश है ।' इसी विषय का निम्न कलश है-- 


उभ्यनयविरोधध्य॑ सिनि स्यापदांके, जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वांतमोहा । 
सपदि ससयसार ते परं ज्योतिरु्चे, रनवमनयपक्षाक्षण्णमोक्षन्त एव ॥४७ 


अर्थ --निश्चय-व्यवहा ररूप जो दो नय उनके विपय के भेद से श्रापस में विरोध है। उस विरोध को दूर 
करनेवाला स्थात्पर कर चिह्नित जो जिनभगवान का वचन उसमे जो पुरुष रमते है--प्रचुर प्रीतिसहित श्रभ्यास 
करते है वे पुरुष ही मिथ्यात्वकर्म के उदय का वमनकर इस श्रतिशयरूप परमज्योति प्रकाशमान शुद्धआत्मा का 
शीघ्र ही भ्रवलोबन करते हैं। यह समयमाररूप शुद्धात्मा नवीन नही उत्पन्न हुआ है--पहले कर्म से आ्राच्छादित 
था यह प्रगट व्यक्तरूप हो गया । स्वेथा एकान्तरूप कुनय की पक्षकर खडित नही होता--निर्बाध है । 


मोक्षमार्ग निश्चय व व्यवहार से दो स्वरूप है। तर्वानुशासन मे भी कहा हैं-- 


१. 'येडब केवल. निः्रचवावलम्बिन' सकलक्रिवाकर्मकाण्डाइम्बरविरक्तबुद्धणेडध॑भालितविनोषनपुटा: 
क्रिमपि स्वबुद्धधावलोक्यावलोक्च यथा वुखामास्ते; ते खलल्‍्ववधीरितमिन्नवाध्यम्ताधनभाव अभिन्नसाध्यम्ताधनाभावमल- 
प्रमाना अग्तराल एव प्रमादकादम्बरोीमदभ रालसथेतसो भत्ता डब, प्ृछिता डथ सुधघुप्ता ड्रव, प्रभृतघृतप्चितोपलपाध- 
सामादित साहित्या डव, सपुल्वणबलझ्ब्जनितजाइचा ड़ब, दारुणमनोष त्रविष्टितमोष्ट ड़ब ुट्ठितविश्निष्टेंतन्या 
वनःसपतय ड्रव, मोनीनद्रीं कर्मचेतनां पुण्यबधभयेनानवलम्बमाना अनासादितपरमनंष्कर्म्चरूपत्नानचेतनाविश्राग्तयो 
व्यक्वाष्यक्तप्रमाद तन्‍्द्रा परपागतकर्मफल चेतनाप्रधानप्रवृतयो वनस्पठ्य ड्रव केचल पापमेय बध्नान्ति ।' 


२ 'परमार्थतों वीतराग्त्वप्रेव तात्पर्यप्रिति | तदिदं वीतरागत्व॑ ध्ववहार न्वरधाविधेनेचानुगायमान भ्रवाति 
समीहितसिद्धये न पुनरन्यथा ।' 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३३९ 


मोक्षहेतु: पुन घा निशःचय-व्यवहारत: । 
तत्राद्य साध्यरूप: स्पाइद्वितीयस्तस्य साधन: ॥॥२८॥। 
अरध-- सोक्षमार्ग शिश्चवय और व्यवहार से दो प्रकार का है। पहला साध्यरूप और दूसरा साधनरूप है । 
निश्चय और श्यवहार दोनों प्रकाररूप मोक्षमार्ग से रहित मोक्ष की सिद्धि नहीं है। इसी बातको भी जयसेनाचार्य 


पंचास्तिकाय गाथा १०६ की टीका मे कहते हैं--“निश्चयव्यबहारमोक्षका रखे सति मोक्षकार्य समबति, तत्का रणाभावे 
मोक्षकाययं न संभवति । 


अर्थात्‌--निश्चय और व्यवहार मोक्षमार्ग के होने पर ही मोक्षका्यें होना सम्भव है भौर निश्चयव्यवहार 
सोक्षमार्ग के अभाव में मोक्षका्यं सभव नहीं है ॥ 


इसी बातको श्री अमृतचन्ताचार्थ भी कहते हैं-- 


सम्यक्रवचारितबोध-लक्षणो मोक्षमार्ग इत्येष: । 
मुख्योपलाररूप. प्रापयतिपरमपद पुरुषम्‌ ॥२२२।॥ पु० सि० उ० 


अर्थ -निश्चय-व्यवहा ररूप सम्यग्दर्शन-शान-चारित्र वाला मोक्षमार्ग श्रात्मा को परमपद प्राप्त कराता है । 


“मिश्थयव्यवहाराभ्यां साध्यसाधरुरुपेण परस्परसपेक्षाभ्यामेज भवति मुक्ति सिद्धये न व पुमनिरपेक्षाध्या- 
मिति बातिकं ।' पंजास्तिकाय गाया १७२, क्री जयसेनाचार्य कृत टीका 


अर्थ---प रस्पर सापेक्ष साध्यसाधकरूप निश्चय-व्यवहार के द्वारा मोक्ष की सिद्धि होती है, निरपेक्ष 
निश्चय-व्यवहार के द्वारा मोक्ष की सिद्धि नहीं होती, यह वातिक है । 


जिसप्रकार मनुष्य के शरीर में ऑपरेशन होने पर जछझम ( घाव ) को धोना तथा पट्टी बाँधना 
झ्रावश्यक है उसीप्रकार सेफ्टिक के निराकरण के लिये दवाई लेना भी उतना ही श्रावश्यक है। इन अतरग श्ौर 
बहिरग दोनो प्रकार की दवाई मे से यदि किसी भी एकप्रकार की दवाई का प्रयोग न किया जावे तो जखूम को 
श्राराम नही होगा, क्योकि ये दोनो प्रकार की दवाई एक दूसरे की भ्रपेक्षा रखती है। मोक्षमार्ग मे भी निश्चय 
झौर व्यवहार दोनो रत्नत्रय की आवश्यकता है। निश्चय श्लौर व्यवहार इन दोनो रत्नत्रय मे से किसी भी एक 
रत्लत्नय के प्रभाव मे मोक्ष की सिद्धि नही हो सकती । यह बात उपयु क्त श्राषंवाक्यों मे कही गई है । इसी बातकों 
पंडितवर बौलतरामजी छहुढ़ाला मे इन शब्दों द्वारा कहते है -- 


मुल्योपज्ञार दु भेद यों, बड़भागि रत्नज़य घर । 
अरु घरंगे ते शिव लहें, तिन सुजस जल जगमल हर ॥ 


अर्थात्‌-- जो भाग्यशाली पुरुष निश्चय झ्ौर व्यवहार इन दो प्रकार के रत्लत्रथ को धारण करते है या 
घारण करेंगे उनको मोक्ष की प्राप्ति होती है। उनका सुयशरूपी जल समाररूपी मल को हरता है । 


इसप्रकार व्यवहार रत्लत्रय भी मोक्षमार्ग में प्रयोजनवान तथा उपयोगी है। जो मनुष्य व्यवहार को 
सर्बंधा हेय जान ग्रहण नही करते है, वे सरक-निगोद झादि दुर्गति मे भ्रमण करते है। 


--मै. ग. 9, 26-3-64॥5, 5(धे. प्र. पा. 


१३४० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
व्यवहा रशिश्च्रय नय की उपयोधिता 
शंका- शुद्ध निश्वयनय किस अवस्था में प्रयोजनवास है और व्यवह्ारतय किस अवस्था में प्रयोजनबान है ? 


समाधान-इस सम्बन्ध में श्री समयसारजी मे गाथा सं० १२ इसप्रकार है--- 


सुद्ों सुदादेसों गायब्यो परमभावदरिसीहिं । 
बवहारदेसिदा पुण जे दु अपरमेट्टिदा भावे ।॥। 
अधं--जो ( भ्रन्तिम पाक से उतरे हुए शुद्ध स्वर्ण के समान ) उत्कृष्ट भाव का श्रनुभव करने वाले हैं 
उनको तो शुद्धौभय--जो शुद्ध का उपदेश करनेवाला है, जानने योग्य है। जो पुरुष ( प्रथम, द्वितीय श्रादि प्रनेक' 
पाको की परम्परा से पच्यमान अशुद्धस्वर्ण के समान ) प्नुत्कृष्टभाव में स्थित है, वे व्यवहार का उपदेश 
करने योग्य हैं । 
जिनके तीन मकार ( मद्य, मास, मधु ) पाँच उदम्बरफल इन झाठ का त्याग नहीं है भ्रर्थात्‌ जो मधु 
झादि का तथा सूखे हुए पाँच उदम्बर फलो का श्रीषधि आ्ादि मे प्रयोग करते है वे जिनधर्म के उपदेश देने वाले तो 
क्या, उपदेश सुनने के भी पात्र नही है। श्री अम्तचनन्व्राचार्य ने पुरुषार्भ सिद्ष्युषाय मे इसप्रकार कहा है-“- 
अष्टावनिष्टबुस्त रदुरितायतनान्यमूनि परिवज्ये । 
जिनधसंदेशनाया भवस्ति पात्राणि शुद्धधिय ॥७४॥ 
अ्थ-- धनिष्ट, दुस्तर और पापों के स्थान इन झाठों का त्याग करके निर्मल बुद्धिवाले पुरुष जिनधमे के 
उपदेश के पात्र होते है । 
-जें.स 22--56/५/ दे. थ 
१. भेद निश्चय का विधय नहीं है 
२. कोई मो नय प्रथवा नय का विषय प्रसमोचोन नहीं होता 


शंका-- शुद्ध निश्वयनतय को हृष्टि में भेद नहीं है ।” क्‍या इसका मह अभिप्राय है कि पदार्श में ही भेद 
नहीं है ? आगम में जो सेद का कथन है क्‍या वह अवास्तविक, झूठ, काल्पनिक है ? यदि वस्तु सदंधा अभेद अछंड- 
हूप है तो क्या ऐसी वस्तु सतरूप हो सकती है ? 

समाधान-- 'शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि मे भेद नही है” इसका यह श्रभिप्राय है कि 'भद' शुद्ध निश्चयनय का 
विषय नहीं है, किन्तु इसका यह पझभिप्राय नहीं है कि वस्तु में भेद ही नही है, क्योकि प्रत्येक वस्तु 
झनेकन्तात्मक है । 

अनेकास्त में अनेक का अर्थ एक से अधिक भौर “ग्न्त' का प्रर्थ 'धर्म' है, ग्रत प्रत्येक वस्तु में झनेक 
अर्थात्‌ एक से अधिक धर्म होते हैं। अथवा एक ही वस्तु मे परस्पर विरोधी दो धर्मों को अनेकान्त कहते हैं । 
श्री अमृतचन्द्राचार्थ ने समयसार टीका के स्थाह्रादाधिकार मे कहा भी है-- 


“एकवस्तुवस्तुत्वनिष्पावकपरस्परविरद्धशक्तिदयप्रकाशतमनेकात ।/ 


अर्थ--एक वस्तु में वस्तुत्व की उपजानेवाली परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों का प्रकाशित होना भनेकांत है। 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व] [ ११४१ 


अर्थात््‌--थदि एकवस्तु मे परस्पर विरुद्ध दो धर्मों को न माना जावे तो वस्तु का ही लोप हो जायगा । 
जैनेतर समाज एकवस्तु मे दो विरुद्धधर्मों को स्वीकार नहीं करती, क्योकि परस्पर विरुद्ध दो धर्मों को स्वीकार 
करने से वस्तु नित्य भी है प्नित्य भी है ( ऐसा भी है, ऐसा भी है ) ऐसा प्रमात्मक ज्ञान होने से प्रमाण ज्ञान न 
रहकर सशय ज्ञान हो जायगा। श्रनेकाम्त का यथार्थ समझे बिना जैनेतर झौर कुछ जैन विद्वानो को भी अनेकान्त 
के विषय में ऐसा भ्रमात्मक ज्ञान हो गया है, इसलिये वे अनेकान्त का स्वरूप “नित्य है अनित्य नहीं है, नियति 
( पर्यायो का क्रमनियत ) है, श्रतियत नही है, काल है ( सर्वकार्य अपने नियतकाल पर होते हैं ), भ्रकाल नही है” 
कहकर एक ही धर्म को सिद्ध करते है, क्योकि 'नित्य है” इसमे 'नित्य” धर्म को स्वीकार किया गया है, 'पझ्रनित्य 
नहीं है” इसमे 'अ्रनित्य” धर्म को स्वीकार नही किया, किन्तु उसका निषेध कर नित्यधर्म के ही श्रस्तित्व का कथन' 
किया गया है। प्रनेकान्त का ऐसा स्वरूप मानते वाले “भ्रनेकान्त' के मानने वाले नहीं हैं, किन्तु एकान्त मिथ्यात्व 
को मानने वाले है । 


वस्तु ग्रनेकान्तात्मक है, इसका अर्थ यह है कि वस्तु भेदाभेदात्मक, नित्यानित्यात्मक, नियति-भनियति- 
भात्मक इत्यादिरूप है । परस्पर विरुद्ध दो धर्मो मे से एकधमं द्रव्याधिक ( निश्चय ) नय का विषय है और दूसरा 
पर्यायाथिक ( व्यवहार ) नय का विषय है, क्योकि नय का लक्षरा 'विकलादेश' है श्र्थात नय एकधर्म को 
ग्रहण करती है । 


भद-अभद इन परस्पर विरोधी दो धर्मो में से यद्यपि भेद! निश्चयनथ का विषय नही है, तथापि इसका 
यह प्रर्थ नही कि भेद सर्वथा नहीं है, भूठ है, काल्पनिक है, अवास्तविक है इत्यादि । भेद के शअ्रभाव मे प्रभेद 
के प्रभाव का प्रसग आा जायगा, क्योकि “सर्व सप्रतिपक्ष' है। ऐसा जनधम का मूल सिद्धान्त है। 


कहा भी है--- 

'सव्वस्स सप्पडिवक्खस्सुवलंभादो । [ ज. ध पु. १ पृ. ५३ | 

अर्थ - समस्त ( पदार्थ ) अपने प्रतिपक्ष सहित ही उपलब्ध होते हैं । 
“पड़िवक्शाभावे अप्पिदस्स वि अभावप्पसगा |” [ध. पु ६ पृ. ६३ | 
अर्ध--प्रतिपक्षी के भ्रभाव में विवक्षित के श्रभाव का प्रसभ प्राप्त होता है । 


'सब्यस्स सप्पडिवककस्स उवबलभण्णहाणुबक्‍सतीदों । [ध पु. १४ पृ. २३४] 


अर्थ -- सब सप्रतिपक्ष पदार्थों की उपलब्धि अन्यथा बन नहीं सकती । इन सब प्राषंबाक्यों से सिद्ध हो 
जाता है कि यदि 'अभेद' है तो उसका प्रतिपक्षी भेद ग्रवश्य है । 


'ेद' व्यवहारतय का विषय है, क्योकि व्यवहार, विकल्प, भेद तथा पर्याय इन शब्दों का एक ही प्र्थ है। 
शो. सा. जी. गाथा ५०२ मे कहा भी है--- 


'बवहारो य वियप्षों भेदों तह॒ पत्ञजओ त्त एयट्रो ।! 


बस्तु में परस्पर विरोधो दो धर्म हैं। उनमे से एकधर्म निश्चयनय का विषय है भ्रौर दूसरा धर्म व्यवहार- 
नये का विधय है । दोनो धर्म सत्याथे है, इसलिये दोनो नयों का विषय भी सस्यार्थ है। जब दोनो नयो का विषय 
भी सत्या्थ है तो दोनो तय भी भत्याथे है। 


१३४२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


दोनों नयों के व्याख्यान को समान सत्यार्थ मानने को जो भ्रम बतलाते हैं वे स्वयं भ्रम मे पड़े हुए हैं, 
क्योकि उन्होंने नय के यथाथेस्वरूप को नहीं समभा है प्रयवा वे एकात मिध्यादृष्टि हैं। कहा भी है-- 


वथिक्वयणिज्जसच्छा सब्यणया परवियालसोे सोहा । 
ते उज ण विट्रससओ विभयइ सच्चे व अलिए वा ॥ ज. ध. पु. १ पु. २५७ 


अर्श--ये सभी नय झ्पने विषय के कथन करने मे समीचीन हैं भौर दूसरे नयो के निराकरण मे मूढ़ हैं। 
अनेकांतकप समय के शाता पुरुष 'यह नय सच्चा हे ओर यह नय झूठा है” इसप्रकार का विभाग नहीं करते । 


श्री अमृतचखाआचाय ने भो समयसार गाया १४ की टीका में कहा है-- 


“आत्मनोनाविबद्धस्थ बद्धस्पृष्टत्यपय यिणानुभूयमानतायां बद्धस्पृष्टत्व भूतार्भसप्येकांततः पुद्गलस्पृश्यमात्म- 
स्वभावमुपेस्पानुभुयसानतायामभृतारश.. .....। 


अर्थ--प्रना दिकाल से बध को प्राप्त हुए श्रात्मा का, पुद्गल से स्पशितरूप पर्याय की श्रपेक्षा (व्यवहारनय 
की दृष्टि से ) अनुभव करने पर बद्धस्पृष्टता भूतार्थ है, तथापि पुदुगल से किचितृमात्र भो स्पशित न होने योग्य 
प्रात्मस्वभाव की श्रपेक्षा ( निश्चयनय से ) श्रनुभव करने पर बद्ध-स्पृष्टता प्रभूतार्थ है । 


यहाँ पर श्रभूतार्थ का भर्थ सर्वंधा मूठ है ऐसा नही है, किन्तु निश्चयनय का विषय नहीं है। यह भर्थ 
ग्रहण करना चाहिये । 


'भेद' वस्तु का धर्म है जो वास्तविक है झूठ नही है श्रौर व्यवहारनय का विषय है । 
- जे. १. 8-।0-64 /5। णजयप्रकान्न 


सापेक्षनय मोक्ष का कारण है सिश्चय निरपेक्ष व्यवहार व्यवहाराभास है, 
झरहंत का स्वरूप आनकर उनको पूजा करना व्यवहारामाल नहों है 


शंका- व्यवहार और निश्चयनय का परस्पर स्वरूप क्‍या विपरीत है या एक दूसरे का पूरक है ? कई 
लोगों की ऐसी साम्यता है कि यदि हृष्टि सें निश्थयनय का लक्ष्य नहों है तो वह “व्यवहार” ध्यवहाराभास है। 
हमारे बहुत से पूर्वज मिश्थयनय को नहीं जानते तो क्या उसको पूजनादि सथ क्ियायें व्यवहाराभासकोटि की हैं ? 
आप उक्तमत से कहाँ तक सहमत हैं ? विस्तारपूर्वक समझाइये । 


समाधान--नय का लक्षण इसप्रकार है--उच्चारण किये गये अ्र्थपद झौर उसमे किये गये निक्षेप को 
देखकर ( समभकर ) पदार्थ को ठीक निर्णयतक पहुँचा देते है, इसलिये वे 'नय” कहलाते है ॥३॥। अनेक गुण और 
प्रनेकर्पायोसहित, श्रथवा उनके द्वारा एक परिग्गाम से दूमरे परिणाम में, एकक्षेत्र से दूसरे क्षेत्र मे औ्लौर एककाल 
से दूसरे काल में अविनाशी स्वभावरूप से रहनेवाले द्रव्य को ले जाता है श्र्थात्‌ द्रव्य का ज्ञान करा देता है उसे 
नय कहते हैं ॥४॥। ध० खं० पु० १ पृ० १०-११। 

नयका कथन इसलिये किया जाता है कि--'यह नंय पदार्थों का जैसा स्वरूप है उसख्य से उनके ग्रहण 
करने में निमित्त होने से मोक्ष का कारण है ॥5५॥ नय श्रयस्‌ भ्र्थात्‌ मोक्ष का प्रपदेश भ्र्थात्‌ कारण है, क्योंकि 
यह पदार्थों के यथार्थरूप मे ग्रहण करने में निमित्त है।” ( ज. ध. पु १ पृ. २११ ) मो. शा. भ. १ सूत्र ६ मे भी 


व्यक्तित्व भशौर कृतित्व ] [ १३४३ 


कहा है--'प्रमाणनये रधिगम. ।! प्रर्थात्‌ "प्रमाण और नय से वस्तु का ज्ञान होता है ।! प्रमाण भौर नय से उत्पन्न 
वाक्य भी उपचार से प्रमाण और नय है, उन दोनो से उत्पन्न उभयवोध विधि-प्रतिषेघात्मक वस्तु को विषय करने 
के कारण प्रमाणता को धारण करते हुए भी का मे कारण का उपचार करने से प्रमाण व नय है, इसप्रकार सूत्र 
में ग्रहणा किये गये है। नयवाकय से उत्पन्नबोध प्रमाण ही है, नय नही है, इस बात के ज्ञापनार्थ “उन दोनों से 
वस्तु का ज्ञान होता है' ऐसा कहा जाता है। ( ष० ख० पु० ९ पुृ० १६४ )। 


उक्त आगमप्रमाणो से यह स्पष्ट है कि नय के द्वारा वस्तु का यथार्थ ज्ञान होता है इसलिए 'नय' मोक्ष का 
कारण है। यहाँ पर यह नहीं कहा गया कि निश्चयनय तो मोक्ष का कारण है और व्यवहारनय मोक्ष का कारण 
नहीं है। निश्चय या व्यवहार कोई भी नय हो यदि अन्यतय सापेक्ष है तो सुनय है, मोक्ष का कारण है यवि अन्यनय 
निरपेक्ष है तो मिथ्यात्व थ संसार का कारण है। 


व्यवहारतथ और निश्चयनय का स्वरूप अनेक प्रकार से कथन किया गया है उन सबका यहाँ पर लिखना 
ग्रमम्भव है फिर भी कुछ लक्षण इसप्रकार हे--- 


बधक और मोचक अन्य परमाणु के साथ संयुक्त होनेवाले और उससे गियुक्त होनवाले परमाणु की भाँति 
आत्मद्रव्य 'व्यवहारनय' से बध और मोक्ष मे हू त का अनुसरण करनेवाला है । भ्रकेले बध्यमान और मुच्यमान 
ऐसे बधमोक्षोचित स्निग्धत्व-रूक्षत्वगुरारूप परिणत परमाण की भाँति प्रात्मद्रव्य निश्वयनय से बध श्रौर मोक्ष मे 
प्रद्व॑ंत का अ्रमुसरण करनेवाला है। ( प्र. सा परिशिष्टनय म० ४ंड व ४५) । 


यहाँ पर यह कथन किया गया है कि आत्मा द्र॒व्यकर्मों से बधता और मुक्त होता है यह तो व्यवहारनय 
का विषय है । इस कथन में यह गौण है कि आत्मा अपने रागादिभावो से द्वव्यकर्म से बधता ग्रौर बीतरागभाव 
के कारण द्रव्यकर्म से मुक्त होता है, क्योकि रागादि व वीतरागभावो के ब्रिना भात्मा कर्मो से बद्ध व मुक्त नहीं हो 
सकता जंसा कि ससयसार गाथा १५० में कहा है--रक्तोबंधदि कम्म मु चदि जीवों विरागसप्तों । 


निश्चयनय के इस कथन में “कि आत्मा अबने रागादिभावों से बधता है और बीतरागभावों से मुक्त 
होता है” यह बात गौर है कि श्रात्मा अपने भावों के कारणा कर्मो से बधता व मुक्त होता है, क्योकि दूसरे द्रव्य के 
संयोग के बिना श्रकैला द्रव्यवध को प्राप्त नही हो सकता है। 'मोक्ष' बधपूृ्वंक होता है। जब अकेले द्रव्य मे बध 
ही नही तो मोक्ष का कथन ही नही हो सकता है । उसप्रकार निश्चयनय व व्यवहारनय के द्वारा एक ही पदार्थ का 
कथन है । ब्यवहारनय में द्रव्यवध' मुख्य ह 'भावबध' गौण है। निश्चयनय के कथन मे 'भावबध' मुख्य है 
'द्रव्यवध' गोरा है। कहा भी है--'अधितानपितासिद्ध ॥३२॥”/ (मो. शा. अ. ५ ) मुख्य व गौण से वस्तु की 
सिद्धि होती है । 


सामान्य ( द्रव्य ) विशेष ( पर्याय ) रूप वस्तु हे । विशेषों ( पर्यायों ) में अनुवृत्त (अ्रन्वय) रूप से स्थित 
रहनेवाला 'सामान्य ( द्रव्य ) है। कहा भी है--/परापरबिषर्तव्यापि द्रब्यमुद्ध ता सृदिव स्थासादिय ।।५॥।” 


अर्थात्‌ -पूर्वकालभावी भौर उत्तरकालभावी विशेष-पर्याय तिनविषे व्यापने वाला जो द्रव्य सो ऊद्ध्वंता 
सामान्‍य है। जैसे स्थास, कोश, कुसूल आदि मृतिका की प्रवस्थायिब मृतिका व्यापी है । उस सामान्य (द्रव्य) का 
क्रम से होनेवाला परिणमन सो विशेष (पर्याय) है। कहा भी है--'एकस्मिन दरस्ये क्रभाजिन परिणामा: पर्यावा 
आत्मति हर्णविषादादियत्‌ ॥८॥ ( परीक्षा मुख अध्याय ४ ) 


१३४४८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


पर्थात्‌ एकद्रव्य वि क्रभभावी परिणाम हैं ते पर्याय है जैसे प्रात्मा विद हर्ष-विषाद प्नुक्रमते होय हैं ते 
पर्याय हैं। इस कथन से यह स्पष्ट है कि सामान्य के बिना विशेष” और विशेष के बिना सामान्य” नहीं होता । 
एकका कथन करने पर दूसरे का कथन हो ही जाता है। 


पर्याय ( विशेष ) का कथन करने बाला “व्यवहारनय! है और द्रव्य ( सामान्य ) का कथन करनेवाला 
/निश्चयनय' है। कहा भी है-- व्यवहाश्नयः किल पर्यायाश्चितस्वात्‌ । निश्चयनयस्तु प्रव्याथितत्वात्‌ ।' 
( स. सा. गाथा ५६ आत्मस्याति टीका ) 
पर्याय” का सुख्यरूप से कथन करने पर 'द्रव्य/ का गौणरूप से कथन हो जाता है भौर 'द्रव्य' का मुख्यरूप 
से कथन करने पर पर्याय” का गौणरूप से कथन हो जाता है पश्रत व्यवह्ारनय से भी वस्तु का शान होता है और 
निशचयनय से भी वस्तु का शान होता है क्योकि दोनो नय सापेक्ष है। 


निश्चयनय व व्यवहास्तय इन दोनो नयो से वस्तु का ज्ञान होता है तो समयसार मे “निश्चयनय” को 
भूतार्थ भौर 'व्यवहारनय' को ग्रभूतार्थ क्यों कहा गया ? 'भूतार्श' का प्रर्थ है जो 'एक' मे हो झौर 'भ्रभूतार्थ! का 
अर्थ जो 'एक' मे न हो किन्तु अपने होने में दूसरे ( भ्रन्य ) की भी अपेक्षा रखता ही। निश्चयनय का विषय 
'सामान्य! है। 'सामान्य' भ्रनादि-अ्नन्त होने से श्रकायं-प्रकारण है और उत्पाद-व्ययरहित है । अत निश्चयनय 
का विषय सामान्य मात्र एक द्रव्य मे होने से श्रौर श्रन्य की अपेक्षा न रखने से भूतार्थ है। किन्तु व्यवहारनय 
का विषय 'पंयाय' है। 'पर्याय' की उत्पत्ति प्रतिसमय होती है | बह उत्पत्ति अतरग ( स्व ) भौर बहिरग ( पर ) 
के निमित्ततश होती है। कहा भी है--'उभ्यमिमित्ततशाद्‌ भावान्तराबाप्तिरत्पादनमुत्पाद । सृत्पिण्डस्थ 
घटपर्यायवत्‌ । (स सि.अ भसू ३०१) 


श्र्थातु अन्तरग और बहिरग निमित्त के वशसे प्रतिसमय जो नवीनश्रवस्था की प्राप्ति होती है उसे उत्पाद 
कहते हैं। जैसे मिट्टी के पिड की घटपर्याय । इसप्रकार व्यवहारनय के विषय 'पर्याय' की उत्पत्ति मात्र एक स्व” 
से न होकर स्व झौर पर इन दो के निमित्त से होने के कारण 'अभ्तार्थ है। 


निश्चयनयनिरपेक्ष 'व्यवहार' व्यवहाराभास है, किन्तु निश्चयनयसापेक्ष व्यवहारनय सुनय है। प्ररहत- 

भगवान की पूजन होती है। अ्रहत का स्वरूप बिना जाने अ्ररहतपूजन होती नही है। जो प्ररह॒त को द्रव्यपने, 

गुणपने भौर पर्यायपने से जानता है वह अपनी श्रात्मा को जानता है श्रौर उसका मोह नाश को अश्रवश्य प्राप्त 

होता है। ( प्र. सा. गा. ८० )। जो भ्ररहत का स्वरूप जानकर पूजन करता है उसकी क़्ियायें व्यवहाराभास 

कैसे हो सकती हैं? समयसार तो स्वनयपक्ष से रहित हैं। कहा भी है--सब्वणयपक्खरहिदों भणिवों जो सो 
समयसारो' झश्ौर इस समयसार को सम्यग्दर्शन कहते हैं। ( समयसार गाथा १४४ )। 

-जै. स. ।3-3-58/५/ गुलाबधन्द जराह, लकर 


१. 'प्रथम निश्चय, फिर व्यवहार'; यह मान्यता जिनवाणोी के विरुत्ध है 
२ कार्य को नहों उत्पन्न करते पर भी फाररापने का अस्तित्व 


शका-- व्यवहार पूर्बक निश्वय अथवा निश्चय पूर्वक व्यवहार ” क्या प्रथम व्यवहार होता है ? फिर 
निश्चय होता है या प्रथम निश्चय फिर ध्यवहार होता है ? 


समाधान--्रथम व्यवहार फिर निश्चय होता है, क्योकि व्यवहार कारण और निश्चय कार्य है। 
अनादिकाल से मिथ्यात्व के कारण परिभ्रमण करते हुए इस जीव को सर्वप्रथम प्रथमोपशम सम्यकक्‍त्व होता है। 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३४५ 


क्षयोपप्षम या क्षायिकसम्पवत्व नही होता । कारण यह है कि क्षायिकसम्यक्त्व तो क्षयोपशमसम्यकत्व के पश्चात्‌ 
होता है भौर क्षयोपशमसम्यक्त्व उसी जीव के होता है, जिसके सम्यक्त्व प्राप्ति के द्वारा मिथ्यात्व के तीन टुकड़े 
(सम्यकत्व, सिश्र प्रकृति ध्रौर भिध्यात्वप्रकृतिरूप) हो गये हो, प्रथमोपशमसम्यक्न्‍्व से पूर्व पाँच लब्धियाँ होती है। 
उनमे तीसरी 'देशनालब्धि' है। देशनालब्धि का अर्थ है तत्त्वोपदेश की प्राप्ति । ये पाँच लब्धियाँ मिथ्यात्वगुण- 
स्थान में होती हैं, अनिवृुत्तिकरण के श्रनन्तर समय में सिथ्यात्वकर्म के उदयाभाव से झौर भिथ्यात्व व चार 
प्रनस्तानुबन्धीकषाय के उपशम से प्रथमोपशमसम्यकत्व की प्राप्ति होती है। देशनालब्धि की प्राप्ति व्यवहार है, 
क्योकि कारण है ओर प्रथमोपशमसम्यक्त्व की प्राप्ति निश्चय है। देशनालब्धि से पूर्व अ्रनादिमिध्यादष्टि को यह 
भी ज्ञान नही होता कि जीव ([ प्रात्मा ) भी कोई पदार्थ है। आत्मा का नाम तक सुने बिना उसको जानने की 
रुचि कैसे हो सकती है । भ्रात्मासम्बन्धी उपदेश बिना 'शआ्रात्मा कोई वस्तु है! ऐसा ज्ञान नहीं हो सकता । अ्रत 
प्रथम देशनालब्धि (व्यवहार) पश्चात्‌ उपशमसम्यवत्व (निश्चय) होता है । देखो--ष. ख पु ६, पू २०४। 


प्रतिशका--यह तो सिद्धान्त प्रस्थो की अपेक्षा से कहा है, परन्तु आध्यात्मिकग्रन्णों में तो ऐसा नहीं है । 


समाधान--आ्राध्यात्मिकग्रन्थो मे भी यही कहा गया है कि प्रथम व्यवहार पश्चात्‌ निश्चय होता है। 
श्री समयसार गाथा ३८ की टीका में श्री अभृतच्नन्द्रसूरि ते इसप्रकार लिखा है--यो हि नामानाविमोहोन्मत्ततया- 
स्यन्तमप्रतिबुद्ध सन्‌ सिविष्शेन गुरुणानवरतं प्रतिब्ोप्यपान: कथचनमापि प्रतिबुध्य निजकरतलविन्यस्तविस्मृतचामी- 
करावलोकनन्यायेन परमेश्बरमात्मानं शास्वा भ्रद्धायानुचर्थ श्व॒ सम्यगेकात्मारामों भूत: स खल्वहमात्मात्मभरयक्षे 
प्रत्यक्ष चिस्मात्रज्योति:' ... ....। 


अर्थ--जों भ्रनादि-मोहरूप अज्ञान से उन्मत्तता के कारण अत्यन्त प्रप्रतिबुद्ध था और विरक्तमुर से निरंतर 
समभाये जाने पर जो किसीप्रकार से समभकर जैसे कोई मुट्ठी मे रखे हुए सोने को भूल गया हो और सोने को 
देखे, इस न्याय से आत्मा को जानकर उसका श्रद्धान भ्रीर आचरण करके जो सम्यकप्रकार से एक श्रात्मारास 
हुआ वह “मैं ऐसा प्रनुभव करता हूँ कि 'मै प्रनुभव-प्रत्यक्ष चतनमात्र ज्योति हूँ'। यहाँ पर प्रथम गुरुउपदेश आदि 
प्रर्थात्‌ व्यवहार पश्चात्‌ आत्मश्रद्धान अर्थात्‌ निश्चय कहा है। इसीप्रकार गाथा नं० ३५ को टीका मे कहा है जैसे 
कोई पुरुष धोबी के घर से भ्रमवश दूसरे का वस्त्र लाकर उसे भ्रपना समझ ग्लोढकर सोते हुए स्वय श्रज्ञानी हो 
रहा है, किन्तु जब दूसरा व्यक्ति कहता है--मंक्षु प्रतिदुध्य स्वापयं परिवर्तितमेतदृसत्र॑ सामकमित्यसकृदानर्य श्पृण्यश्च- 
खिल श्चिलठ : सुष्ठ परीक्षय निश्चितमेतत्परकीयमिति शात्वा ज्ञानी सनम चति तस्खचिबरसमचिरात्‌' तू शीघ्र जाग, 
सावधान हो, यह मेरा वस्त्र बदले में श्रा गया है, यह मेरा है सो मुझे दे दे । तब बारम्बार कहे गये इस वाक्य को 
सुनता हुआ वह सवंचिह्नो से भली-भाँति परीक्षा करके भ्रवश्य ही यह वस्त्र दूसरे का ही है, ऐसा जानकर ज्ञानी 
होता हुआ उस बस्त्र को शीघ्र ही त्याग देता है । इसीप्रकार आत्मा भी पम्रभवश परद्रव्य के भावो को ग्रहरा करके 
उन्हे अपना जानकर अपने में ही एक रूपकर सो रहा है और स्वय अज्ञानी हो रहा है। जब आौगुरु कहते हैं-- 
'मंकु प्रतियुध्यस्थेक: खल्वयमास्मेत्यसकृच्छोत वाक्य श्ृष्वश्नखिलेश्चिह्न : सुष्द् परीक्य निश्चितमेते परभाषा इति 
शात्याशामी सन्‌ मु चति सर्वापरभावानविरात्‌' तू शीक्र जाग, सावधान हो, यह तेरा झ्रात्मा वास्तव मे एक ही है। 
लब बारम्बार कहे गये इस झ्रागम के वाक्य को सुनता हुआ वह ज्ञानी समस्त चिह्नो से भली-भाँति परीक्षा करके 
भ्रवश्य ही ये परभाव है, यह जानकर ज्ञानी होता हुश्ना सर्व परभावों को तत्काल छोड देता है। यहाँ पर भी प्रथम 
शुरू का उपदेश प्रादि अर्थात्‌ व्यवहार, पश्चात ज्ञानी हुआ श्र्थात निश्चय हुआ । कली समथसार की गाया नं० १२ 
में तो इस विषय को स्पष्ट ही कर दिया है--- 


१३४६ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


सुड्ठो सुद्धादेशो, णायव्यों परमभावदरिसोह । 
ववहारदेसिवा पुण, जे दु अपरमेट्टिदा भावे ॥॥१२॥ 


अर्थ--जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान हुए तथा पूर्णज्ञान चारित्रवान हो गये उन्हे तो शुद्धात्मा का 
उपदेश करनेवाला शुद्धनय जानने योग्य है। और जो जीव अपरमभाव ' प्रर्थात्‌ श्रद्धा तथा चारित्र के पूर्णभाव को 
नही पहुँच सके है, साधक अवस्था में ही स्थित है वे व्यवहार द्वारा उपदेश करने योग्य हैं। व्यवहार को तीर्थ भ्ौर 
निश्चय को तीर्थफल कहा है 'तीर्थतीर्थफलयो रित्थसेव व्यवस्थितत्वात्‌' । [ समयसार गाथा नं० १२ पर आत्मण्याति 
टीका] उक्त हिन्दीक्‍स्‍्नुवाद मे इसका भावार्थ कोहक मे इसप्रकार दिया है “जिससे तिरा जाय वह तीथ है ऐसा 
व्यवहास्धर्म है भ्रौर पार होना ब्यवहार धर्म का फल है।' जो मनुष्य पार हो गया उसको तिरने की क्‍या 
आवश्यकता है। भ्रत निश्चय के पश्चात व्यवहार होता है, ऐसा कहना निरर्थक है। 


प्रतिशंका-- जिस मनुष्य को शुद्ध आत्मस्वरूप का ही निश्चय नहों हुआ वह उसको प्राप्ति का उपाय कंसे 
करेगा । जिसप्रकार बम्बई का निश्चय हो जाने पर ही बम्बई जाने का प्रयत्न होता है। अत प्रथम निश्चय 
पश्चात्‌ व्यवहार होता है । 

समाधान- यह इृष्टान्त विषम है। इस दृष्टान्तद्वारा निश्चयसम्यकत्व के पश्चात व्यवहार्चारित्र सिद्ध 
किया गया है, परन्तु इस दृष्टान्त से यह सिद्ध नहीं होता कि निश्चयसम्यक्त्व के पश्चात्‌ व्यवहारसम्यकत्व या 
निश्चयचा रित्र के पश्चात व्यवहारचारित्र होता है। जिस हेतु द्वारा बम्बई का निश्चय किया गया वह हेतु ही तो 
व्यवहार है । इसीप्रकार जो तत्त्वोपदेशादि प्रात्मस्वरूप के निश्चय मे कारण है वह व्यवहार है, क्योकि, पडितवर 
द्ौलतरामजी ने छहुढाला की तीसरीढाल मे व्यवहार को हेतु नियत को होई” ऐसा कहा है। इसीप्रक।र आराधना- 
सार गाथा १२ में कहा है कि व्यवहार-भ्राराधना निश्चय-प्राराधना का कारण है। ग्रत प्रथम तत्त्वोपदेशादि की 
प्राप्ति ( ध्यवहार ) पश्चात्‌ ग्रात्मस्वरूप का निश्चय होता है । 


प्रतिशंक[-- निश्चय हो जाने पर ही पर मे कारणपने का उपचार किया जाता है। जब तक निश्चय की 
प्राप्ति न हो जावे तब तक किसी मे कारणपने का आरोप करना कंसे सम्भव है ? अत प्रथम निश्चय पश्चात्‌ 
व्यवहार होता है । 

समाधान---जिस पदार्थ मे “कारणशपने' का उपचार किया जाता है, उस पदार्थ मे कारणपने की शक्ति 
पहले से ही थी या कार्य होने के पश्चात श्राई है ? यदि काररापने की शक्ति पहले से ही थी तो कार्य पश्चात्‌ 
कारणपते का आरोप किया जाता है, यह कहना नही बनता । यदि काये के पश्चात कारणशक्ति उत्पन्न हुई तो वह 
का रणणक्ति कार्य की उत्पत्ति मे अकिचितृकर रही, क्योकि का तो पहले ही हो चुका था। यदि यह झहा जावे 
कि कारशापने की कोई शक्ति नही है, कारगापने की केवल कल्पना करली जाती है। तो उस पर यह प्रश्न उठता 
है कि प्रतिविशिष्ट पदार्थ में ही कारणपने की कल्पना क्यो की जाती है। घट की उत्पत्ति में कुम्भकार को ही क्यो 
कारण कहा जाता है ? उसके छोटे-छोटे बालकों को जो घट की उत्पत्ति के समय वहाँ खेल रहे थे, घट की उत्पत्ति 
में कारण क्यो नहीं कहा जाता । झ्रत यह सिद्ध हो जाता कि कारगापना काल्पनिक नही है। जिसमे कारणपने की 
शक्ति होती है उसी को कारण कहा जाता है। धर्मंद्रव्य का लक्षण गतिहवेतुत्व, ग्रधमंद्रव्य का लक्षण स्थितिहेतुत्व 
और आ्राकाशद्रव्य का अवगाहनहेतुत्व कहा है--- 


गमणणिमिसं धस्ममधम्मं ठिदि जीअपुग्गलाण थ। 
अवगहण आयासं, जीवादी सब्वदब्वाणं ।३०॥ नियमसार 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३४७ 


यदि जिससमय जीव भौर पुदुगल गमन करते है, केबल उसी समय धमंद्रब्य मे गतिहेतुत्व का उपचार 
किया जाता है, तो धर्मंद्रब्य का लक्षण “गतिहेतुत्व” नही कहा जा सकता है, क्योकि त्रैकालिक असाधारणगुण को 
लक्षण कहते हैं। श्रन्‍्यथा भतिव्याप्ति-भ्रव्याप्तिदोष भा जायगा। इसीप्रकार जीवादि को भ्रवगाहन देने के समय ही 
झ्राकाश मे ग्रवगाहनहेतुत्व कहा जाय तो अलोकाकाश के प्रभाव का प्रसग आ जायगा, क्योकि श्रलोकाकाश तो 
जीवादि को झ्वगाहन नही देता और भ्रवगाहत न देने के कारण झलोकाकाश में भ्रवगाहनहेतुत्व भी नहीं कहा जा 
सकेगा भौर भ्रवगाहनहेतुत्व लक्षण के प्रभाव मे अलोकाकाश लक्ष्य के प्रभाव का भी प्रसंग श्रा जायगा। श्रत, 
विशिष्टपदार्थ का हेतुत्व विद्यमान है। कार्य होने पर ही कारण का उपचार होता है, ऐसी बात नही है। शब्रत* 
प्रथम निश्चय फिर व्यवहार , यह सिद्ध नहीं होता है । 


प्रतिशंका-- जहाँ कारण होते हुए भी कार्य नहों होता बहाँ कारणपने ने क्या किया ? जंसे किसी को 
तस्थोपदेश सुनने पर भी सम्यकत्व की प्राप्ति नहीं होती है । 


समाधान--वार्य को उत्पन्न न करने पर भी कारणत्वशक्ति का अ्रभाव सिद्ध नही होता है। श्री बीर्सेन 
स्वामी ने इस विषय को बहुत स्पष्ट किया है-- 


“मंगल काऊण पारद्धकज्जाण कहि पि विग्धुबलभादों तमकाउण पारडकज्जाणं पि कत्थ वि विश्धाभाव- 
बंसणादों जिणिदणमोक्‍्कारों ण विश्धविणासओत्ति ” ण एस दोसो कयाकयभेसयाण वाहीणमजिणासविणासदंसरते- 
जावगयवियहिचारस्स वि सारिचादि-ग्रुणस्स भेसयततुवरूुूभादों। ओसहाणमोसहल ण विणस्सदि, असज्मवाहिवदिरिस- 
सज्सवाहिविसए चेव तेसि वावारब्भुवगर्सादोत्ति चे जदि एव तो जिणिवणमोक्कारों कि विग्धविणासओ, असज्ञविग्ध- 
फलकम्समुज्लिदूण सज्ञविविग्धफलफम्मविणासे वाबवारदइंसगादो । ण च ओसहेण समाणो जिणिदणसोक्कारों, णाण- 
झाणसहायस्स सतस्स जिव्विग्धर्गिस्स अदर्ज्क्िधणाण व असज्ञविस्घफलकमस्माणसभावादो ।' 


शंका--मंगल करके भी प्रारम्भ किये गये कार्यों में कहीं पर विध्न पाये जाने से, और उसे न करके भी 
प्रारम्भ किये गये कार्यों के कहीं पर विध्नों का अश्नाव देखे जाने से जिनेन्ध्र नमस्कार विध्तविनाशक नहीं है ? 


समाधान--यह कोई दोष नही है, क्योंकि, जिन व्याधियों की श्रौषधि की गई है उनका अविनाश और 
जिनकी भ्रौषधि नहीं की गई है उनका विनाश देखे जाने से व्यभिचार ज्ञात होने पर भी मरीच श्रर्थात्‌ कालीमि्च 
श्रादि ग्रौषधि-द्रव्यो मे श्रौषधित्वगुण पाया जाता है । यदि कहा जाय कि औषधियों का झ्रौषधित्व [ उनके सर्वत्र 
ग्रचूक न होने पर भी] इसकारण नष्ट नहो होता, बयो कि, असाध्यव्याधियो को छोडकरके केवल साध्यव्याधियों के 
विषय में ही उनका व्यापार माना गया है, तो जिनेन्द्र-तमस्कार भी उमीप्रकार विध्नविनाशक माना जा सकता है, 
क्योकि, उसका भी व्यापार असाध्यविध्नो के कारणभूत कर्मो को छीडकर साध्यविध्नो के कारणभूत कर्मों के 
विनाश में देखा जाता है | दूसरी बात यह है कि सर्वथा प्रौषधि के समान जिनेन्द्रनमस्कार नही है, क्योकि जिस- 
प्रकार निर्विध्न अग्नि के होते हुए न जल सकने वाले ईन्धनो का अभाव रहता है उसीप्रकार उक्त नमस्कार के ज्ञान 
व ध्यान की सहायता युक्त होने १२ प्रसाध्यविष्नोत्पादक कर्मों का भी झ्रभाव होता है | ष. ख. पु. ९ पृ. ४ 


एक कार्य के लिये अनेक कारण होते है जैसे रोटी बनाने में आटा, जल, अग्नि आदि अनेक कारण 
होते हैं। यदि उनमे से किसी एक कारण प्रर्थात्‌ आटा, जल या भग्ति का श्रभाव हो तो कार्य अर्थात्‌ रोटी नहीं 
बन सकती । इसीप्रकार सम्यकत्वोत्पत्ति में तत््वोपदेश के भ्रतिरिक्त ज्ञानावरगाकर्म का विशेष क्षयोपशम, मिथ्यात्व 
का मंदोदय परिणामों में विशुद्धता, तथा तस्तवाभ्यासरूप पुरुषार्थ की भी आवश्यकता होती है। इन कारणो मे से 
किसी भी एक कारण के अभाव में मात्र तत्वोपदेश सुनने से सम्यकत्व की उत्पत्ति नहीं हो सकती । 


१३४८ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


प्रतिशंका--एक कारण से भिन्न-भिन्न कार्यों की उत्पत्ति केसे हो सकती है ? वेश्या के भृतकशरीर के 
देखने से साधु, कामपुरष व कुत्त के भिन्न-भिन्न भाव पाये जाते हैं। कार्य के हो जाने पर ही कारण का केवल 
आरोप किया जाता है। अत. कार्य अर्थात्‌ निश्चय प्रथम होता है और कारण का उपचार अर्थात्‌ व्यवहार, निश्यय 
के पश्चात्‌ होता है । 


समाधान--एकद्रव्य में श्रनन्‍्त गुण पाय जाते है। अत भिन्‍न-भिन्‍न गुणों की श्रपेक्षा एक कारण से 
प्रनेककार्यों की उत्पत्ति मे कोई विरोध नहीं है । ज॑से एकगग्नि के निमित्त से भात वा पकना, कपड का जलना 
झौर प्रकाश आ्रादि अनेक काये होते हुए पाये जाते है। अ्रथवा अन्यद्रब्य के सथोग से एक ही कारण से प्रनेककार्ये 
होने मे कोई विरोध नही है। एक ही श्रीषधि को यदि उष्णजल के साथ सेवन किया जावे तो उसका परिणाम 
झन्य प्रकार का होगा, यदि उसी प्रौषधि को शीतलजल के साथ सेवन किया जावे तो उसका परिशाम भ्रन्यप्रकार 
का होगा। वेश्या के मृतकश रीर के दृष्टान्त मे साधु को प्रसमान जाति मनुष्यपर्याय' काररा पड़ी कि यह भ्रमूल्य 
मनुष्य भव वृथा विषय भोगों मे खो दिया | कामी पुरुष को वेश्या का रूप कारण पडा जिससे उसके विषय सेवन 
की इच्छा हुई भ्रौर कुत्त को रस गुण कारण पडा जिससे उसके मास-भक्षण के भाव हुए । श्रथवा साधु, कामी 
पुरुष भौर कुत्ते के भिन्‍न-भिन्‍्न प्रकार की कपाय थी जिनके सयोग से एक ही कारण से अनेक कार्यों उसे उत्पत्ति 
हुई ।१ श्री बीरसेन स्वामी ने भी कहा है---'कध पुण एसो जिणिदणमोक्कारों एक्‍्को चेव सतो अणेयकज्जकारओ ? 
ण, अणेयविहृणाणचरण सहेण्जस्स अणेयकज्जुप्पायणेविरोहाभावादो ।* 


अर्थ---तों फिर यह जिनेन्द्र नमस्कार एक ही होकर भ्रनेककार्यों का करनेवाला कैसे होगा ? नहीं, क्योकि 
झनेक प्रकार के ज्ञान व चारित्र की सहायता युक्त होते हुए उसके श्रनेककार्यों के उत्पादन में कोई विरोध नही है 
(घ.खं. पु. ९ पू ४)। भ्रत कार्य (निश्चय) के पश्चात्‌ कारण (व्यवहार) कहना किसी भी आगम या युक्ति से सिद्ध 
नही होता । यदि कही पर किसी झागम मे प्रथम निश्चय फिर व्यवहार, ऐसा कहा हो तो शकाकार उस श्रागम 
को प्रमाणस्वरूप मे उपस्थित करे, जिससे उस पर विचार हो सके । 


-“णाँ.ग 4, 2[-2-63/5%/ हरीचर्द 
व्यवहारपूर्वक निश्चय होता है 


शका--लोग मोक्ष के असली स्वरूप को नहीं समझते अत वास्तविकस्व॒रूप का ज्ञान कराने के लिये 
निश्चयपूर्वक ही व्यवहार के द्वारा शुद्धस्वरूप का ज्ञान कराने वास्ते उन्होंने ( भ्री कानजीस्थामी ने ) प्रन्थो को 
रचना की | फिर भी पण्डित उनसे बिना कारण हं घबुद्धि कर मनोखवक्ता की निन्‍्वा कर कर्म का खोटा ब्नन्ध 


कर रहे हैं । 

समाधान--शकाकार के कहने का शझ्राशय यह है कि निश्चयपूर्वक ही व्यवहार होता है। जैसा कि 
श्री कानजीस्वामी ने चंत्र २४४० के विशेषाडुः आत्मधर्म पृ० ४२३ पर इसप्रकार लिखा है--'पहले व्यवहार प्रौर 
फिर निश्चय ऐसा माननेवालो के अभिप्राय मे श्लौर अनादिकालीन मिध्यारष्टि के भ्रभ्रिप्राय मे कोई भ्रम्तर नही है, 
दोनो व्यवहारमूढ हैं ।' फिर पण्डित लोग श्री कानजीस्वामी के इस मतका खण्डन क्यों करते है ? 


१. नोट--नि्निच्च-हष्टि से देखने पर इसे ऐसा भी कहा णा सकता हैं कि एक देहवा के मृवत्नरीररूप 
निमित्त में कितनी ब्रक्‍ित हैं कि उसने तीन जनों में तीन त्रिन्न-९ परिणात्र करा दिये। 


व्यक्तित्व और क्ृतित्व ] [ १३४९ 


इस सम्बन्ध में सर्वप्रथम यह कहना है कि श्री कानजीस्वासी के इस मतका खण्डन सोनगढ़ से प्रकाशित 
मोक्षशास्त्र पृष्ठ १३७ के इन शब्दों द्वारा हो रहा है। वे शब्द इसप्रकार हैं--व्यवहार सम्यग्दशेन निश्चय 
सम्यग्दर्शन का कारण नही हो सकता किन्तु उमका व्यय ( भ्रभाव ) होकर निश्चय सम्यश्दर्शन का उत्पाद सुपात्र 
जीबो को भपने पुरुषार्थ से होता है ।” सोनगढ मोक्षशास्त्र के उक्त वाक्‍्यो से स्पष्ट है कि प्रथम व्यवहार सम्यर्दर्शन 
होता है उसके बाद निश्चयसम्यग्दशंन होता है जबकि उक्त आ्रात्म धर्म मे निश्चय को पृ्व में कहा है भ्रौर व्यवहार 
को उसके ( निश्चयके ) पश्चात कहा है। 


स्वय श्रीकानजीस्वासी ने आत्मधर्म नं० १३४, पृष्ठ ३९, कालम २ में दसप्रकार कहा है--'निश्चयरत्नत्रय 
वह मोक्षमार्ग है भ्रौर व्यवहाररत्नत्रय उससे विपरीत श्रर्थात्‌ बन्धमार्ग है।' यहाँ पर व्यवहाररत्वनत्रय को बन्धमार्य 
श्र्थात्‌ ससारमार्ग श्रथवा ससार-कारण कहा है श्रीर निश्चयरत्नत्रय को मोक्षमागं कहा है। ससारपूर्वक मोक्ष 
होता है ऐसा सिद्धात है, क्योंकि जीव ग्रनादिकाल से निगोद में पड़ा हुआ था । जब ससार पहले है श्रौर फिर मोक्ष 
है तो ससार कारण भ्रर्थात्‌॒ व्यवहाररत्नत्रय भी पहले होगा और मोक्षमार्ग अर्थात्‌ निश्चयरत्नज्य उसके बाद मे 
होगा । यदि निश्चयरत्नत्रय को पहले और निश्चय के पश्चात्‌ व्यवहार को माना जाबे तो मोक्षपूर्वक ससार होने 
का प्रसग ञ्रा जावेगा अर्थात्‌ मुक्त जीव भी कमंबन्ध से सहित होकर ससार में भ्रमण करने लगेंगे। इसप्रकार 
श्री कानजीस्वामी का उक्तमत स्ववचनबाधित है । 


इस विषय में महानु भ्राचायों का कहना है कि व्यवहार साधन है श्रौर निश्चय साध्य है। साधन से ही 
साध्य की सिद्धि होती है, क्योकि साधन के होने पर ही साध्य की प्राप्ति होती है अत साधन व साध्य का 
प्रविनाभावी सम्बन्ध है। साधन पूर्व में होता है अर्थात्‌ व्यवहारनय पूर्व मे होता है। प्रागमप्रमाण इसप्रकार है--- 
तीर्षतीर्थफलयो रित्थमेज व्यवस्थितत्वात्‌ । उक्त च-- 


जद जिणमय पवज्जह ता मा ववहारणिच्छए मुयह । 
एकेण विणा छिज्जद तित्यं अष्णेण उण तख्यं ॥ स सा. १२ आत्मस्याति टीका ॥ 


अर्थ-तीर्ण और तीर्थके फलकी ऐसी ही व्यवस्था है । (जिससे तिरा जाए वह तीथे है, ऐसा व्यवहार धर्म 
है और पार होना व्यवहार धर्म का फल है। ) भ्रन्यत्र भी कहा है---श्राचाये कहते है कि हे भव्यजीबों ! यदि तुम 
जिनमत का प्रवर्तन करना चाहते हो तो व्यवहार झ्औौर निश्चय दोनो को मत छोडो, क्योकि व्यवहार के बिना 
तीर्थ का नाश हो जायगा और निश्चय के बिना तत्त्व का नाश हो जाग्रगा । 


[ नोट--यह किसी पण्डित की निजी बात नहीं है, किन्तु समयसार की बात है। अब निश्चय को पहले 
कहने काले विचार करें कि तीर्थंफल पहले होता है या तीर्थ । | 


श्री परमात्मप्रकाश अध्याय २ गाथा १२ की टीका में कहा है--भेदरत्नत्रयात्मको व्यवहारभोक्षमार्गो 
साधको भवति, अभेद रस्तत्रयात्मक पुनरिश्वयमोक्षमार्ग साध्यो भवति, एवं भिश्थयव्यवहार मोक्षमार्ययो साध्य- 
साधकभावों शातव्य: सुवर्णसुवर्णपाषाणवत्‌ इति । 


अर्थ-- भेदर त्नत्रयात्मक व्यवहारमोक्षमागंसाधक होता है श्र अभेदरत्नत्रयात्मक निश्चयमोक्षमार्ग साध्य 
होता है। इसप्रकार निश्चय व व्यवह्ारमोक्षमार्ग के साध्य-साधकभाव जानना चाहिये जिसप्रकार सुवर्णपाधाण 
साधक है और सुवर्ण साध्य है । 


१३५० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार ; 


थी परसाष्मप्र काश अ० २ याथा १४ ( अथवा गाया १४० ) की टीका में इसप्रकार कहा है- साधको 
ध्यवहार्मोक्षमार्ग :, साध्यो लिशषछ्चयसोक्षमएर्ण । अताह शिव्य । निश्चयसोक्षमार्गों निविकक्‍प तरकाले सबिकल्प- 
मोक्षमार्गों मास्ति कर्थ साधको भवतीति ? अल परिहारमाहु--शृतनेगमनयेन परम्परया भषतीति । 


अर्थ - व्यवहारमोक्षमार्ग साधक है और निश्चयमोक्षमा्ग साध्य है। यहा पर शिष्य प्रश्न करता है कि 
निश्चयमोक्षमार्ग निविकल्प है उस समय ( काल ) सविवत्पमोक्षमार्ग नही होता फिर सविफल्प (व्यवहार) मोक्ष- 
सा्ग कैसे साधक हो सकता है ” आचार्य महाराज उत्तर देते है--भूतनैगमनय की श्रपेक्षा से ( ध्यवहाररत्न- 
अ्रयात्मकमोक्षमार्ग निश्चयरत्नत्रयात्मकमोक्षमार्ग का ) परम्परया साधक है । 


[ मोट--यहा पर भी व्यवहारमोक्षमार्ग को निश्चयमोक्षमार्ग का साधक कहा है। इसके श्राधार पर 
इससे विरुद्ध कथन करना उचित नही है जैसा सोनगढ़ मोक्षशास्त्र पृ० १२३ पर किया है। ] 


इसी गाथा की भाषा टीका मे इसप्रकार लिखा है--'जो अनादिकाल का यह जीव विषय कषायों से 
मलिन हो रहा है, सो व्यवहार साधन के बिना उज्ज्वल नहीं हो सकता, जब मिथ्यात्व ग्र॒श्नत कषायादिक की 
क्षीशता से देव-गुरु-धर्म की श्रद्धा करे, तत्त्वों का जानपना होवे, ग्रशुभक्रिया मिट जाबे, तब वह अध्यात्म का 
अधिकारी हो सकता है । ज॑से मलिन कपडा धोने से रगने योग्य होता है, बिना धोये रण नहीं लगता इसलिये 
परम्परया मोक्ष का कारण व्यवहाररत्नत्रय कहा है । 


[ नोट---यदि व्यवहाररत्नत्रय का झ्रभाव निश्चयरत्नत्रय का साधक है तो व्यवहार रत्नश्रय का श्रभाव 
तो निगोदिया जीव के भी है, क्या वहाँ भी निश्चयरत्नत्रय हो जाएगा। फिर मोक्षशास्त्र ( सोनगढ़ से प्रकाशित ) 
के पत्र १३७ पर वौ्यवहाररत्नत्रय निश्चय का साधन नही है, किन्तु व्यवहार का श्रभाव निश्चय का साधन है' 
ऐसा लिखन्ग कहाँ तक उचित है । साधन किसे कहते है, यह कथन झागे किया जावेगा । | 


मोक्षमार्ग साधन है झौौर मोक्ष साध्य है। मोक्षमार्ग तीर्थ है और मोक्ष तीर्थंफल है। मोक्षअवस्था में 
मोक्षमार्ग का सद॒भाव नही श्रपितु अभाव है। यदि इससे यह निष्कर्ष निकाला जावे कि मोक्ष का साधन मोक्षमार्ग 
का श्रभाव है, मोक्षमार्ग साधन नही है तो मिथ्यात्व को भी मोक्ष के साधनपने का प्रसग आरा जायेगा। प्रत मोक्ष- 
मार्ग का अभाव मोक्ष का साधन नही है, किन्तु मोक्षमार्ग मोक्ष का साधन है । इसीप्रकार व्यवहाररत्नत्रय निश्चय- 
रत्नत्रय का साधन है। भरी अपृतचचसव्सु रिजी ने भी समयसार-आत्मव्याति टीका के प्रन्त मे 'उपाय-उपेय” भाव का 
कथन करते हुए इसप्रकार लिखा है--'अनादिकाल से मिथ्यादर्शन-जश्ञान-चा रिश्र द्वारा स्वरूप से च्युत होने के कारण 
ससार में भ्रमण करते हुए, सुनिश्चलतया ग्रहण किये गये व्यवहार सम्यग्दश्शनज्ञानचारित्र के पाक प्रकर्ष की 
परम्परा से क्रशश स्वरूप में श्रारोहण कराये जाते भात्मा के अन्तर ग्न जो निश्चयसम्यग्दशनज्ञानवारिव्रूप भेद है 
तद्ूपता के द्वारा स्व्रय साधकरूप से परिणमित होता हुआ तथा परमप्रकर्ष की पराकाह्ठा को प्राप्त रस्नन्नय प्रवरतित 
जो सकल कम के क्षय उससे प्रज्वलित हुए जो अस्खलित विमल स्वभावभावत्व द्वारा स्वय सिद्धरूप से परिशमता 
ऐसा एक ही शान मात्र उपाय-उपेयभाव को सिद्ध करता है। श्रर्थाद्‌ व्यवहाररत्तत्रथ की वृद्धि की परम्परा से 
जब स्वरूप अनुभव होता है तब निश्वयरत्लत्रय होता है। निश्चयरस्नत्रय वृद्धि को प्राप्त होता हुश्रा पूर्ण होने पर 
मोक्ष होता है। 


श्री पंचास्तिकाय की तत्त्वप्रवीषिका वृत्ति में १५९ गाथा की टीका के पश्चात्‌ इसप्रकार लिखा है-- 
मिश्चयध्यवहारयों: साध्यताधनभावत्वात्‌ सुवर्णसुवर्णपाधाणवत्‌ प्र्थात्‌ निश्वय और व्यवहार के साध्य-साधनभाव है 
जैसे सुवर्ण और सृवर्णपाषाण के साध्य-साधनभाव होता है, (व्यवहार साधन है भौर मिश्चय साध्य है। ) 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ ११५१ 


श्री वृहदद्रव्यसंग्रह गाया १४१ की टीका मे इसप्रकार लिखा टै--अबन्र व्यवह।रसस्थफक्त्वमध्से मिश्चयसस्यवर्यं 
किस व्यास्यातसितिलेद ? व्यवहारसम्पवत्वेन निश्चयसस्यक्त्व साध्यते इति साध्यलाधनभावज्ञापनाथंमिति । 


अर्य- प्रश्त : यहाँ इस व्यवहारसम्यक्त्व के व्याख्यान मे निश्चयमम्यक्त्व का वर्णन क्यों किया ? 
उत्तर-व्यवहा रसम्यक्त्व से निश्चयमम्यक्त्व साधा जाता है। इस साध्यसाधनभाव को बतलाने के लिये व्यव्टार- 
सम्यक्त्व के व्याख्यान में निश्चयसम्यक्त्व का वर्णन किया है। 


श्री यूह॒दब्रब्यसप्रह गाथा १३े की टीका मे भी इसप्रकार लिखा है--अहंत्सबंज्प्रणीत निश्चयव्यवहा रनय 
साध्यसाधक भावेन सनन्‍्यते इत्यविरतसम्पर्हष्टेलेक्षणम्‌ । 


अर्थ--अ विरतसम्यकत्वी यह मानता है कि अहंत सर्वेज्ञ के कहे हुए निश्चयनय साध्य हैं, व्यवहारनय 
साधक है । 


साधन का अर्थ इसप्रकार है--क्रियोत्पावक हेतुमेदे । क्रियाया परिनिष्पत्तियेंद्‌ ध्यापारादनन्तरम, 
विवक्यते यदा यत्रकश्ण तसदास्मृतम्‌ । भ्रर्थात्‌ क्रिया की उत्पत्ति में जो हेतु ( कारण ) होता है बह 'साधन' श्रथवा 
जिस व्यापार के श्रनन्तर ( पश्चात ) क्रिया की निष्पत्ति होती है वह व्यापार साधन कहलाता है। अथवा जिस 
भाव प्रवर्ते बिना जो भ्रगला भाव न प्रवर्ते वह भावसाधन कहलाता है । 


उपयु क्त आगमप्रमाणों से यह सिद्ध होता है कि व्यवहार साधन है जो पहले होता है श्र निश्चय साध्य 
है जो व्यवहार के होने पर होता है। प्रर्थात्‌ व्यवहार के श्रनन्तर होता है । श्रत सोनगढ के निम्न मतो का स्वत: 
खण्डन हो जाता है--- 


(१) पहले व्यवहार फिर निश्चय ऐसा मानने वाला मिध्याइष्टि है। ( आत्मघर्म विशेषांक, वर्ष ९ ) 
(२) निश्चयरलत्रय मोक्षमार्ग है श्रौर व्यवहाररत्नत्रय उससे विपरीत अर्थात बन्धमागें है। 
( आत्मधर्म न० १३४ पृष्ठ ३९ ) 
(३) व्यवहार करते-करते उसके प्राश्नय से निश्चयरत्नत्रय हो जाएगा, ऐसा जो मानता है, उसकी श्रद्धा 
विपरीत है । ( आस्मधर्म नं० १३४ पृ० ३९ ) 


(४) व्यवहारसम्यस्दर्शन निश्चयसम्यग्द्शन का कारण नही है ( सोनगढ़ सोक्षशासत्र पृ० १३७ ) 


[ पण्डित लोग किसी हूं षदुद्धि से श्री कानजीस्वामी के मत का खण्डन नही करते । वे तो प्रामाणिक 
प्राचीन भ्राचार्य रचित दि० जनशास्त्र के अनुकूल व्याख्यान करते हैं। यदि श्रागम झ्नुकूल व्याख्यान से दिगम्बर 
जैन पग्रागमचिरुद्ध मान्यताओ का खण्डन होता हो तो इसमे पण्डितो का क्या दोष । इसमे तो भ्रागमविरुद्ध कथन 
करने वालो का दोष है । ] 


- णै, से. 4- ]-57/.. 
व्यवहा ररत्नत्रथ पहले होता है, तत्पश्चात निश्चय रत्मश्रय 


शंका- व्यवहार सम्यर्दर्शन-झात-चारित्न निश्चय सम्यादर्शन-शान-चारित फा कारण है या नहों ? 
ब्यव्हाररत्नत्रय पहले होता है या सिश्चयरस्नत्रय पहले होता है ? 


१३५२ ] [ पं० रतनभन्द जैन मुख्तार : 


समाधान--सुवर्ण भौर सुवर्णधाधाण में जिसप्रकार साध्य-साधनभाव है, उसीप्रकार निश्चयरत्नत्रय और 
व्यवहारस्त्नत्रय में साध्य-साधनपना है । भ्री अभृतचत्द्राचार्य मे पंचास्तिकाय मे कहा भी है-- 


'न चेतद्िप्रतिषिद्ध निश्चयध्यवहारयों: साध्यसाधनभावत्वात्‌ सुबर्ण-सुवर्णपाधाणबत्‌ । अतएवोभपनयायत्ता 
पारभेश्वरी तीथ्थंप्रबतंनेति ।। ( गा. १५९ टीका ) 


निश्लवयमोक्षमार्ग साधनभावेम पृर्वोहिष्टव्यवहारमार्य निर्देशोयम्‌ ॥ (गाथा १६० की उत्थानिका) 
मतो निश्चयव्यवहरमोक्षमार्गयो: साध्यलाधमभावो नितरासुपपन्न इति। ( गा. १६१ टीका ) । 


अर्थ--निश्चय रत्नत्रय और व्यवहाररत्नत्रय मे १रस्पर विरोध आता है, ऐसा भी नही है, क्योकि सुवर्ण 
श्रौर सुवर्णपाषाण की भाति निश्चय झौर व्यवहार का साध्य-साधनपना है, इसीलिये पारमेश्वरी अर्थात्‌ जिन- 
भगवान की तीथंप्रवर्तना दोनो नयो के ग्राधीन है । ( गा. १५९ ठीका ) 


निश्चयमोक्षमार्ग के साधनरूप से पूर्वोहिष्ट व्यवहारमोक्षमार्ग श्र्थात्‌ व्यवहाररत्नशत्रय का यह निर्देश है । 

( गा १६० की उत्थानिका ) 

निश्चयमोक्षमार्ग श्र्थात्‌ निश्चयसस्यरद्श न-जशान-चा रित्र और व्यवहारमोक्षमार्ग भ्रर्थात्‌ व्यवहार सम्यग- 
दर्शन-क्षान-चारित्र का साध्य-साधनपना भ्रत्यन्त घटित होता है । 


जिसप्रकार सुवर्णपाधाण साधन है और सुवर्ण साध्य है उसीप्रकार व्यवहारसम्यस्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र प्र्थात्‌ 
व्यवहा ररत्नत्रय साधन है ओर निश्चय सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र अर्थात्‌ निश्चय रत्नत्रय साध्य है। जिसप्रकार 
सुवर्णपाधाण पहले होता है, पश्चात्‌ उसके द्वारा सुवर्ण प्राप्त किया जाता है, इसीप्रकार व्यवहार पहले होता है, 


पश्चात्‌ उसके द्वारा निश्चय प्राप्त किया जाता है। 
- णें. ग. 4-3-7/५/ सुलतार्नाप्िड 


निश्चय व व्यवहार में साध्यसाधक माव मानने से ही मुक्ति को सिद्धि होती है 


इंका-- व्यवहाररस्नज़थ करते-करते निरच्ययरस्नत्रय हो जायेगा” ऐसा जो मानता है क्‍या वह 
मिथ्याइष्टि है ? 

समाधान--व्यवहा ररत्नत्रय पूर्वक ही निश्चयरत्नत्रय की प्राप्ति होती है। व्यवहाररत्सत्रयथ के बिना 
निश्चय रत्नत्रय की प्राप्ति नही हो सकती अत व्यवहाररत्नत्रय निश्चयरत्नत्रय का कारण है। “व्यवहाररत्नत्रय 
का भ्रभाव होने पर निश्चयरत्नत्रय की उत्पत्ति होती है भ्रत व्यवहाररत्लत्रय निश्चयरत्नत्रय का कारण नही है 
किस्तु व्यवहाररत्लनत्रय का प्रभाव निशचयरत्नत्रय के लिये कारण है।' ऐसी मान्यता भी ठीक नहीं है, क्योकि 
मिश्याइष्टि के व्यवहाररत्लत्रय का प्रभाव होने पर निश्चयरत्नत्रय का प्रसग श्रा जावेगा, किन्तु मिथ्याइष्टि के 
निश्चय रत्लत्रय होता ही नही । यथाथंश्रद्धान, ज्ञान व चारित्ररूप सामान्यरत्नत्रय उभय ( व्यवहार व निश्चय ) 
रत्नत्रय मे समानरूप से पाया जाता है भत “व्यवहाररत्नत्रय का सवंधा प्रभाव निश्चय का कारण है! ऐसा 
कहना उचित नही है। यद्यपि कारएणसमयसार के विनाश होने पर कार्यसमयसार का उत्पाद होता है, किन्तु उन 
दोनो का झ्राधारभूत परमात्मद्रव्य श्रौव्यरूप से रहता है। ( जु० बरज्यसंप्रह गाथा २२ टौका ) 


व्यवहाररत्नत्रय कारण है और निश्चयरत्नज्य उस ( व्यवहाररत्नत्रय ) का कार्य है। इस विषय में 
ध्रागम प्रमाण इसप्रकार है-- 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १३४३ 


(१) सबर शौर निर्जरा का कारणा, विशुद्ध-ज्ञान दशंत स्वभाव निज आत्मा है, उसके स्वरूप का 
सम्यकूश्न द्वान, ज्ञान तथा भ्राचरणरूप निश्चयरत्नत्रय है, तथा उस निश्चयरत्नत्रयथ का साधक व्यवहाररत्नत्रय है । 
( पु० द्रध्यसंप्रह दूसरे अधिकार के प्रारम्भ में छहद्रव्यों की चुलिकारूप विस्तार व्याख्यान ) 


(२) व्यवहारसम्यक्त्व से निश्चयसम्थकत्व साधा जाता है। इसप्रकार निएचथ व व्यवहार मे 
साध्य-साधकभाव है । ( बु० ब्रब्यसंग्रह गाथा ४१ टीका ) 


(३) निश्चयचारित्र को साधनेवाला व्यवहारचारित्र का व्याख्यान (हू द्रव्यस्ग्रह गाया ४४ की टोका)। 


(४) व्यवहारचारित्र से साध्य जो निश्चयचारित्र है उसका निरूपण करते है । 
( बृ० ब्रब्यसंप्रह गाथा ४६ की उत्थानिका ) 


(५) निश्चयरत्लत्रयस्वरूप निश्चय मोक्षकारण निश्चयमोक्षमार्ग भौर इसीतरह व्यवहाररत्लत्रयरूप 
व्यवहा रमोक्षहेतु व्यवहारमोक्षमार्ग, इन दोनो के पहले साध्य-साधकभाव से ( निश्चयमोक्षमार्गं साध्य है, व्यवहार- 
मोक्षमार्ग साधक है ) पहले कहा है। ( थु० द्रध्यसंग्रह गाया ४७ की टीका ) 


(६) निश्चय व व्यवहार का स्वर्ण और स्वर्णपाषाण के समान साध्य-साधनभाव है। ( पंचास्तिकाय 
शाथा १०६ की उत्थानिका ) । 


(७) निजशुद्धात्मा की रुचि, ज्ञान ह्लौर निश्चल अनुभवरूप निश्चयमोक्षमार्ग है। इसका साधक व्यवह[र- 
मोक्षमार्ग है जो किसी प्रपेक्षा श्रनुभव में श्रानेवाले श्रज्ञान की वासना के विलय होने से भेदरत्नन्रय स्वरूप है । 
इस व्यवहार मोक्षमार्ग का साधन करता हुभा गुणस्थानों के चढने के क्रम से जब यह आत्मा ग्रपने शुद्ध भ्रात्मिक- 
द्रव्य की भाषना से उत्पन्न नित्य प्रानन्‍्द सुखामृतरस के स्वाद से तृप्तिरूप परमकला के श्रनुभव करने के द्वारा 
प्रपने ही शुद्ध आत्मा के आश्चित निश्चयनय से भिन्नसाध्य भिन्ननाधकभाव के अभाव से यह श्रात्मा ही मोक्षमार्गे- 
झूप हो जाता है। ( पंचास्तिकाथ गाथा १६१ श्री जयसेन टीका अथवा गाथा १७२ पर श्री असृतचरद् 
स्थामी की टीका )। 


(८) श्रनादिकाल से मिथ्यादर्शन ज्ञानचा रित्र द्वारा स्वरूपच्युत होने के कारण समार में भ्रमण करते हुए, 
सुनिश्चलता ग्रहण किये गये व्यवहार-सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र के पाक के प्रकर्ष की परम्परा से क्रमण स्वरूप में 
झारोहण कराये जाते श्रात्मा को श्रन्तर्मग्न जो निश्चयसम्यरदर्शन, ज्ञान, चारित्ररूप भेद है तद्गपता के द्वारा स्वय 
साधकरूप से परिणमित होता है, तथा परमप्रकर्ष की पराकाब्ना को प्राप्त रत्नत्रय की प्रतिशयता से प्रकतित जो 
सकलकर्म के क्षय उससे प्रज्वलित हुए जो प्रतवलित विमल स्वभावभावत्व द्वारा स्वय सिद्धरूप से परिणशमता ऐसा 
एक ही ज्ञानमात्र उपाय-उपेयभाव को सिद्ध करता है। ( समयसार, उपाय-उपेयभाव ) | 


(९) समयसार गाया १२ तथा पंचास्तिकाय गाया १६० इन दोनों की टीका मे श्री जयसेनाचार्य ने 
“प्रप्रमत्तगुणस्थान तक व्यवहाररत्नत्रथ होता है' ऐसा कहा है। इससे भी सिद्ध होता है व्यवहारस्त्नत्रय साधक 
झौर निरचयरत्नत्रय साध्य है 


आचाय॑े कहते हैं कि 'निश्चम व व्यवहार को साध्यसाधकरूप से मानने से ही मुक्ति की सिद्धि तथा 
सम्यर्दर्शन की प्राप्ति होती है! जो ऐसा नहीं मानता उसको सुक्ति की सिद्धि नहीं होती । 


१३६५४ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


(पर) बीसरागता' निश्चय तथा व्यवहारनय के साध्य-साधकरूप से परस्पर एक दूसरे की भ्रपेक्षा से ही 
होती है। बिना श्रपेक्षा के एकान्त से मुक्ति की सिद्धि नही हो सकती। जो निश्चय-व्यवहार को परस्पर 
साध्य-साधक समझकर व्यवहार करते है वे ही मुक्ति के पात्र होते है। ( पंचाध्तिकाथ गाथा १७२ श्री जयसेन 
स्वामी की टीका )। 


(ब) स्वश्देव प्रणीत निश्चय-व्यवहारनय को साध्य-साधकभाव से मानता है, परन्तु भूमि की रेखा के 
समान क्रोध भादि श्रप्रत्याख्यान कषाय के उदय से झ्रात्मनिन्दासहित होकर इृद्रियसुख का अनुभव करता है वह 
'प्रविरतसम्यग्हष्टि' चौथे गुरास्थानवर्ती है। ( वृहद्वव्यसंग्रह गाथा १३ की टीका )। 


यदि यहाँ पर तर्क की जावे कि व्यवहाररत्नत्रय तो स्वपर-प्रत्यय श्राश्वित, भिन्न साध्य-साधनभावी 
भेदमयी भौर रागसहित है, किन्तु निश्चयरत्नत्रय तो निजशुद्धात्माश्रित, अभिन्न साध्य-साधनभावी, अभेदमयी है 
झौर रागरहित है शञ्रत “व्यवहाररत्नत्रय” निश्चयरत्नन्नय का कारण नहीं हो सकती । फारण के समान कार्य 


होता है ऐसा न्याय है । 


इसका समाधान यह है कि---कारण के समान कार्य होता है, किन्तु कारण-कार्य सर्वथा समान नहीं होते, 
एकदेश समान होते है। यदि कारण-कार्य सवंधा समान हो जावे तो कारण-कार्य मे भेद का अ्रभाव हो जाने से 
दोनों एक हो जावेंगे । इसप्रकार कारणा-कार्य का ही भ्रभाव हो जावेगा । अत कारण-कार्य कथचित्‌ समान 
कथनित्‌ असमान होते हैं ऐसा अनेकान्त है एकान्त नही है । 


जैसे मृतिका ( मिट्टी का ) पिंड तथा भिट्टी के घडे में मिट्टी की भ्रपेक्षा से समानता है किन्तु पिड व घट 
पर्याय की पपेक्षा से असमानता है। यदि इस श्रपेक्षा से भी प्रसमानता न हो तो मिट्टी के पिड से ही जलधारण 


क्रिया होने लगेगी । 


जैसे १५ वानी का स्वर्ण १६ वानी के स्वर्ण के लिये कारगा है। स्वर्ण की अपेक्षा से १५ वानी स्वर्ण व 
१६ वानी ( शुद्ध ) स्वर्ण मे समानता है, किन्तु शुद्धता और झअशुद्धता की अपेक्षा दोनो मे असमानता है। यदि इस 
भ्रपेक्षा मे भी दोनो समान हो तो स्वर्ण को सोलहवा ताप देने की आवश्यकता नही थी । 


इमीप्रकार व्यवहाररत्नत्रय व निश्चयरत्नत्रय मे कथचित्‌ भ्रममानता है, किन्तु रत्नत्रय की अपेक्षा 
समानता है। व्यवहाररत्लत्रय के पाक की प्रकर्षता ही तो निश्चयरत्लत्रय है। ( इस विषय के सम्बन्ध में वृ० 
ब्र०्पसंप्रह गाथा ३४ की टीका वेखनी चाहिये )। 


उपयुक्त आगम प्रमाणों से यह सिद्ध हो गया कि निश्चयरत्लत्रय ( कार्य ) साध्य है ग्नौर व्यवहाररत्नत्रय 

साधक ( कारशा ) है। ऐसा श्रद्धान करने से ही सम्यग्दर्शन तथा मुक्ति की प्राप्ति होगी । अन्यप्रकार श्रद्धान करने 
से सम्यग्द्शन तथा मुक्ति की मिद्धि नहीं हो सकती । 

- णें, ये. 26-] 2-57/ पवनकुमार छेन 


यावत छुप्मस्थ जीवों के प्रशुद्धनिश्ययनय होता है 


शंका- मिथ्याहष्टि गुणस्थान से क्षीमकघाय गुणस्थान तक अशुद्धतनिश्ववनय अथवा व्यवहारणय होता है 
यहूं कथन किसप्रकार ठीक है ? 


व्यक्तित्व ग्रौर कृतित्व ] [ १३५५ 


समाधान--जीव का स्वभाव चेतना है। चेतना के दो भेद है ज्ञान झौर दर्शन । बारहबें गुणस्थान तक 
जशञानावरण और दर्शनावरणशकर्म का उदय रहता है जिसके कारण जीव के स्वभाव का घात रहता है । स्वभावधात 
की अपेक्षा से ही जीव बारहवें गुणस्थानतक परसमय कहा गया है, इसीलिये भ्रशुद्धनिश्वयनय श्थवा व्यवहारतय 
होता है ऐसा कथन किया गया है । 


बहिरंतरप्पमेयं परसमय भष्णये जिणिवेहि । 

परमप्पो सगसमयं तब्भेय॑ जाण. गुणठारो ॥१४८॥। 

मिस्सोत्ति बाहिरिप्पा तरतमया तुरिय अंतरप्पजहण्णा । 

संतोत्ति मज्यिमंतर खोणुत्तम परम जिणसिड्धा ॥१४०॥ ( र्मणसार ) 


श्री कुन्दकुन्दाचाय ने इन दो गाथाश्रों मे यह बतलाया है प्रथम तीनग्रुणस्थानोतक जीव तरतमता से 
बहिरात्मा है। चौथे ग्रुणास्थान मे जघन्य अन्तरात्मा है। उपशांतमोह गुणस्थानतक मध्यम-अन्तरात्मा है, क्षीणकषाय 
गुणस्थान में उत्कृष्ट प्रन्तरात्मा है। श्री अरहत व सिद्ध भगवान परमात्मा है। जिनेन्द्र भगवान ने बहिरात्मा और 
झन्तरात्मा को परसमय कट्टा है, परमात्मा को स्वसमय कहा है। इसप्रकार बारहवेंगुणस्थान तक जीव परसमय है, 
ऐसा व्याख्यान स्पष्टरूप से पाया जाता है । 


सुद्धों सुद्धादेसों जायव्यो परमभाव दरिसीहि । 
वबवहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्विदा भावे ॥१२॥ ( धसयसार ) 


जो पूर्ण ज्ञान-चारित्रवान हो गये है उनको तो एक शुद्धनिश्चयनय प्रयोजनवान है श्रौर जो भ्रपरमभाव 
भ्र्थात्‌ श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र के पूर्ण भाव को नहीं पहुँच सके श्रर्थात्‌ परमात्मपद को नही पहुँच सके उनके लिये 
व्यवहारनय ही प्रयोजनवान है | 


बारहवेंगुरास्थान नक ज्ञान पूर्ण नही होता है इसीलिए परमात्म पद को प्राप्त नही हुए है, क्योकि छद्मस्थ 
हैं। छद्यस्थ प्रवस्था में अ्रनेकर्भद होने के कारण व्यवहारनय प्रयोजनवान है । 


“जजें ग. 5-6-72/५॥/ रो ला भित्तल 


सम्यग्वशंनादि मोक्षमा्ग हैं; इस वाक्य का प्राहक ध्यवहाश्नय है 


शंका-- सम्यग्द्श नशानचा रित्राणि मोक्षमार्ग ” यह सूत्र व्यवहारनय की अपेक्षा है या निश्चयनय की 
अपेक्षा है ? 
समाधान--यह सूत्र व्यवहा रनय की भ्रपेक्षा से है। कहा भी है--- 


ववहारेणवबिस्सह णाणिस्स चरित्त दंसण णाणे | 
जधि णजाणं ज चरित्त ण दंसर्ं जाणगो सुड्धो ॥७॥ ( सप्तमसार ) 


ज्ञानी [ जीव ) के चारित्र, दर्शन, ज्ञान ये तीनभाव व्यवहा रनय से कह्टे जाते है। निश्चयनय कर ज्ञान 
भी नहीं है चारित्र भी नहीं है दर्शन भी नही है, एक शायक है, इसलिए शुद्ध कहा गया है । 


'धुनरप्यध्यास्याषदा नया उच्यस्ते | सावन्मूलनयी हो निश्चयों ध्यवहारश्य | सत्र निश्लपनयोपभेदविधयों 
ब्यधहरोसिदवियय: । ( आलापपद्धति ) 


१३५६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


प्रध्यात्मभाषा की अपेक्षा नय का कथन करने पर निश्वयनय झौर व्यवहारतय इसप्रकार दो मूलनय हैं । 
निशचयनय अभेद विषय को ग्रहण करता है और व्यवहारनय भेद विषय को ग्रहण करता है । 


सम्यग्दर्शन, सम्यस्शान, सम्यक्चारित्र ऐसा भेद करना व्यवहारनय का विषय है, निश्चयनय की दरष्टि मे 
दर्शन-झान-चा रित्र ऐसा भेद नही है, किन्तु उसका विषय एक अ्रखण्ड आत्मा है । 
+-जैं ग. 3-5-7/श/ र. ला. जेंग 


ध्यवहा र-निरपेक्ष मिश्चय लिथ्या हे तथा निश्चय निरपेक्ष व्यवहार मिथ्या है 


शका--निरपेक्षा नया मिभ्या सापेक्षा बस्तु तेःथंकृत ॥ इसका क्‍या अर्थ है और निश्चयनय व व्यवहारनय 
पर कैसे घटित होता है " 

समाधान-- यह वाक्य देवागम कारिका १०८ का उत्तराध है। श्री पं० जयचन्दजी ने इसका प्रथ इसप्रकार 
किया है--जे परस्पर भ्रपेक्षारहित नय है ते तो मिथ्या है। बहुरि जे परस्पर प्रपेक्षासहित नय हैं, ते वस्तु स्वरूप 
हैं। ते अर्थ-क्रिया को करें ऐसा वस्तुनू साध है। निरपेक्षणा है सो तो प्रतिपक्षीधर्म का सवेधा निराकरण 
स्वरूप है । बहुरि प्रतिपक्षी धमं ते उपेक्षा कहिए उदापीनता सो मापेक्षपणा है। प्रतिपक्षी धर्म त॑ उपेक्षा सो सुनय 
बहुरि प्रतिपक्षी धर्म का सवंधा त्याग सो दुर्नय है ऐसे सर्व का उपसहार सक्षेप समेटना जानना । 


व्यवहारतय से तिरपेक्ष निश्वयनय भिथ्या है इसोप्रकार निश्चयनय से निरपेक्ष व्यवहारनथ भी मिथ्या है। 
ब्यवहारनयसापेक्ष निश्चयनय सुनय है । निश्चयनयसापेक्ष व्यवहारनय सुनय है। निश्चयनय यदि व्यवह्मरनय का 
मिराकरण करे तो दुर्नय है। यदि गौण करे तो सुनय है । इसीप्रकार व्यवहारतय यदि निश्चयनय का निराकरण 
करे तो दुनंय है, यदि गौण करे तो सुनय है । कहा भी है-- 


'अपितानपितसिद्ध ॥३२।।! तस्वार्थसूत्र 
मुख्यता भ्ौर गौशता की प्रपेक्षा एक वस्तुमे परस्पर दो विशेधी-धर्मो की सिद्धि होती है । 
-जाँ. 3 3-8-70॥5/.... .. 
व्यवहारनय सो कथ्थंचित्‌ सत्या्थ है 


शंका-- दिगम्बर जेत प्रन्थो में जो व्यवहारनय का कथन है, वह वास्तविक नहीं हे किन्तु अभूतार्थ है ।' 
क्या इसप्रकार की धाबी ( (४5८ ९८५ ) के द्वारा दिगम्बर जेन आगमप्रन्थों का अर्थ खोलने से मोक्षमार्ग को 
प्राप्ति होती है ? 

समाधान--निश्चयनय द्रव्याश्रित होने से स्वाभाविक भाव का अवलम्बन लेकर प्रवर्तमान होता है और 
व्यवहारतय पर्यायाश्रित होने से श्रौपाधिकभाव का प्रवलम्बन लेकर प्रवर्तमान होता है। ( समयसार गाया ५६ 
आत्मक्याति टोका ) 'निश्चयनय करके यह जीव न कर्ता है, न भोक्ता है तथा क्रोघादि भावों से भिन्न है' तब दूसरे 
पक्ष में व्यवहारनय की श्रपेक्षा इस जीय के कर्त्तापन, भोक्तापना तथा क्रोधादिक से अभिन्नपना है, क्योंकि निश्चय 
झौर ब्यवहारतय एक दूसरे की भ्रपेक्षा रखने वाले हैं। परन्तु जो कोई निश्चयव्यवहार के परस्पर श्रपेक्षारूप नय- 
विभागों को नहीं मानते, उनके मत में जैसे निश्वयनय से जीव कर्त्ता नही है और क्रोधादि से भिन्न है तैसे व्यवहार 
में भी अकर्त्ता व क्रोधादि से भिन्न है। ऐसा मानने पर जैसे सिद्धों के कर्मबन्ध नहीं होता वैसे भ्रन्य जीवों के 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३५७ 


क्रोधादि परिणशमन न होने से कर्मबन्ध नहीं होगा । जब जीवो के कमेबन्ध नहीं तब संसार का झ्रभाव हो जायगा । 
ससार का अभाव होने पर इसी जीव के सदा मुक्तपना प्राप्त हो जाएगा । यह बात प्रत्यक्ष से विरोधरूप है। 
इससे निश्चयएकान्त मानना मिथ्या हूँ ।! ( समयसार गाभा ११३-११५ तात्थयंबृूलि टीका ) 


मोक्षमाग्गंप्रकाशक-अध्याय सात में भी इसप्रकार कहा है--'द्रव्यदष्टि करि एक दशा है। पर्यायदृष्टि कर 
अनेक भ्रवस्था हो है। ऐसा मानना योग्य है। ऐसे ही श्रनेक प्रकार करें केवल निश्चयनय का अ्रभिप्रायत॑ विरुद्ध 
श्रद्धानादिक करे है। जिनवाणी विषे नाना नय अपेक्षा कहीं कसा, कहां केसा निरूपण किया है। यह अपने अभिप्रायतं 
निशश्चयमय की समुख्यता करि जो कथन किया होय, ताही को ग्रहि करि मिश्याहष्टि को धारे है। द्वव्यकरि सामान्‍्य- 
स्वरूप अवलोकना, पर्याय करि विशेष प्रवधारना । ऐसे ही चितवन किये सम्यग्दष्टि हो है। जातें साचा अ्रवलोके 
बिना सम्यग्दष्टि कैसे नाम पावे ।' 


समयसार गाया ६ भावार्थ मे भी इसप्रकार कहा है-'जीव मे जो प्रमत्त-प्रप्रमत्त के भेद है वे परद्रव्य के 
सयोगजनितपर्याय है। यह शुद्धता द्वव्यरप्टि मे गौर है, व्यवहार है, अभूतार्थ है, असत्यार्थ है, उपचार है। 
द्रव्यइृष्टि शुद्ध है, निश्चय है, भूतार्थ है, परमार्थ है, सत्यार्थ है। इसलिये प्रात्मा ज्ञायक है, उसमे भेद नहीं है 
इसलिए वह प्रमत्त-प्रप्रमत्त नही है। यहाँ यह भी जानना चाहिये कि जिनमत का कथन स्याद्वादरूप है, इसलिए 
झशुद्धनय को सर्वथा श्रसत्यार्थ न माना जावे, क्योकि स्याद्वाद प्रमाण से शुद्धता और शशुद्धता दोनो वस्तु के धर्म है 
और वस्तुधमं वस्तु का मत्त्व है, भ्रन्तर मात्र इतना ही है कि अशुद्धता परद्रव्य के सयोग से होती है । 


समयसार गाथा ४६ की आत्मख्याति टीका मे व्यवहारनय के कथन को वास्तविक स्वीकार किये बिना 
क्या दोष श्रा जायेंगे, उनको बताते है--व्यवहारनय के बिना, परमार्थ से शरीर को भिन्न बताया जाने पर, जैसे 
भस्म को मसल देने से हिसा का झ्रभाव है, उसी प्रकार त्रस-स्थावर जीवो को नि शकतया मसल देने (घात करने) 
मे भी हिसा का प्रभाव ठहरेगा और इस कारण बन्ध का ही अभाव सिद्ध होगा । दूसरे परमार्थ के द्वारा जीव 
राग-हं ष-मोह से भिन्न बताया जाने पर भी रागी-द्व षी, मोही जीव कम से बंधता है, उसे छुडाना है--ऐसे मोक्ष 
के उपाय के ग्रहण का श्रभाव हो जाएगा भौर इससे मोक्ष का ही अभाव होगा ।' इस कथन के भ्रनुसार व्यवहा रनय 
को वास्तविक स्वीकार किये बिना बन्ध (संसार ) व मोक्ष दोनों के अभाव का प्रसंग झ्राजाएगा जो 
प्रत्यक्ष विरुद्ध है । 

किसी ने प्रश्न किया कि इस जीव से प्राण भिन्न है कि अश्रभिन्न, यदि अभिन्न कहे तो ज॑से जीव का नाश 
नही है वैसे प्राणो का भी विनाश नहीं होगा तो फिर हिसा क्‍या होगी ? यदि जीव से प्राणो को भिन्न मानें तो 
फिर जीव के प्राणो का घात करने पर जीव का क्‍या बिगाड़ ? कुछ नहीं, इससे इस तरह भी हिसा न हुई । 
इसका आचाय॑े समाधान करते है कि कायादि प्राणो के साथ किसी अपेक्षा भेद है और कथचित्‌ अभेद है। किस 
कारण से है कि जैसे गरम लोहे के पिण्ड मे से उस वतंमानकाल से प्रर्नि ग्रलग नहीं की जा सकती इसीतरह 
शरीर मे जब आत्मा तिप्ठा है तब उस वतंमानकाल मे उसे झ्नलग नही कर सकते । इसकारण व्यवहारनय से 
प्राणों के साथ जीव का अभेद है । निश्चय से भेद है, क्योकि मरण के समय काय, प्राण आदि जीव के साथ नही 
जाते । यदि एकान्त से जीव और प्राणों का सर्वथा भेद माना जाथ तो जैसे दूसरों के शरीर को छेदते-भेदते हुए 
भी अपने को दु ख नहीं होता तैसे अपनी काय को भी छिंदते हुए दु ख नही होना चाहिये सो बात नही है, क्योकि 
प्रत्यक्ष से विरोधरूप है | फिर प्रश्नकर्ता कहता है कि व्यवहार से ही तो हिंसा हुई निश्चय से नहीं हुई । इस पर 
झाचाय कहते है कि यह बात तुमने सत्य कही । जेसे ध्यवहार से हिंसा है वैसे पाप भी व्यवहार से है तथा नरक 
श्रादि के दुःख भी व्यवहार से है, यह बात हमको सम्मत है। यदि नरकआदि के दुं खो से तुमको प्रीति है तो हिसा 


१३४८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


करो, यदि भय है तो हिंसा को छोडो' ( समयसार गाथा ३४४ तात्पर्यव्र॒ुत्ति टीका ) इस कथन से यह सिद्ध हुप्ा 
कि जो व्यवहारनय को वास्तविक नहीं मानते उनको नरक के दु खो से भय नही, किन्तु प्रीति है इसलिये वे 
हिसादिपापी का त्याग नही करते । 


नियससार गाभा १५९ मे कहा है कि केवलीभगवान स्वंपदार्थों को जानते-देखते है यह कथन व्ययहा रनय 
से है, परन्तु नियम करके भ्रर्थात्‌ निश्वयकरके केवलज्ञानी प्पने आत्मस्वरूप को ही जानते-देखते है-- 


जाणवि पस्सदि सव्यं, वबहारणएण केवलोभगव । 
केवलणाणी जाणदि, पस्सदि णिग्मेण अप्पाण ॥ नि. सा. १५९ ॥ 


यदि शकाकार कथित चाबी ( (४४८ ॥0८५ ) के द्वारा इस गाथा का प्रर्थ खोला जावे तो व्यवहारनय 
का यह कथन 'कि केवली भगवान सर्वपदार्थों को देखते जानते है” असत्याथ है, श्रवास्तविक है जिससे सर्वज्ञता का 
भ्रभाव हो जाता है । सौगत-बौद्ध भी व्यवहारनय से सर्वज्ञ को स्वीकार करते हैं और व्यवहारनय को भ्रसत्यार्थ 
मानते हैं, फिर सौगत भौर जैनधम मे कोई श्रन्तर नही रहेगा । इस विषय मे समयसार गाथा ३६५ की टीका मे 
की जयसेनाज्ार्य ने इसप्रकार कहा है--'यहाँ पर शिष्य ने कहा कि सौगत भी कहता है कि व्यवहार से सर्व्ञ है, 
उसकी दूषणा क्यो दिया जाता है ? इसका समाधान आचाये करते है कि बौद्धादिको के मत मे जैसे निश्चय की 
भ्रपेक्षा व्यवहार मिथ्या है बसे व्यवहाररूप से भी व्यवहार सत्य नही है परन्तु, जैनमत मे व्यवहारनय यद्यपि 
निश्चयनय की प्रपेक्षा से मिथ्या है तो भी व्यवहाररूप से सत्य है। यदि लोकव्यवहार व्यवहाररूप से भी सत्य न 
होय तो सर्व ही लोकव्यवहार मिथ्या हो जावे, ऐसा होने पर प्रतिप्रसग हो जाय श्रर्थात्‌ प्रसग से बाहुर हो जाय 
इससे यह कहना ठीक है कि यह श्रात्मा व्यवहारनय से परद्रव्य को देखता जानता है, परन्तु निश्चय से तो अपने ही 
ध्रात्मद्रव्य को देखता-जानता है ।' 


जब व्यवहारनय को सर्वेथा असत्यायं कहने वाला यह विचारकर कि '्राण प्राण है। प्रन्न भन्न है। भ्रन्न 
प्राण नही, प्राण भ्रश्न नही । भन्न को प्राण कहना स्वथा असत्याथ है।' भ्रन्न त्याग देता है भौर भपने प्राणों का 
नाश करने लगता है ग्रर्थात्‌ मरण को प्राप्त होने लगता है तब श्रनेकान्तवादी कार्यकारण की यथार्थता के द्वारा 
व्यवहा रनय को सत्यार्थ दिखाकर उसके प्राणों की रक्षा करता है श्रर्थात्‌ नाश नही होने देता । 


जब व्यवहारनय को असत्याथे कहनेवाला यह विचारकर कि 'घी का घडा कहना उपचार है, सर्वथा 
झस्त्या्थ है। घी तो घी है भौर घडा घडा है। घी घडा नही है श्रौर घडा घी नहीं है। घड़े के नाश से घी का 
नाश नही और घी के नाश से घड़े का नाश नही है !' घी से भरे हुए मिट्टी के घडे को ग्रीष्मकाल की दोपहर की 
धूप में रेत पर रखकर झ्ौर घड्े को फोडकर घी को रेत मे मिलाने को तैयार होता है तब भ्रनेकान्तवादी श्राधार- 
झाधय को यथार्थता के द्वारा व्यवहारनय को सत्यार्थ दिखाकर घी की रक्षा करता है। 


जब व्यवह्ारनय को गसत्यार्थ कहनेवाला यह कहकर 'हंन्त की दिव्यध्वनि कहना श्रसत्यार्थ है, विव्य- 
ध्वनि तो शब्दमयी पुदगल जड है झऔौर अहँन्त चेतनमयी आत्मा है। एक द्वव्य दूसरे द्रव्य का कर्ता नही होता धतः 
दिव्यध्वनि का कर्त्ता पुदुगल है भौर प्रहंन्त नही है, दिव्यध्वनि ( जिनवाणी ) की प्रमाणता का नाश ( प्रश्नाव ) 
करता है तब अनेकान्तवादी निर्मित्त-तेमित्तिक की यथार्थता के द्वारा व्यवह्ारनय को सत्यार्थ दिखाकर जिनवाशी 
की प्रमाणता की रक्षा करता है। 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १३५९ 


समयसार कलश ७० से ७९ तक व्यवहार व निश्चयनय के विधय “बद्ध-भ्रबद्ध, मृढ़-प्रभुढ, रागी-भ्ररागी, 
दे षी-भद्द पी, कर्ता-भ्रकर्ता, भोक्ता-प्रभोक्ता, जीव-प्रजीव, सुक्ष्म-स्थूल, कारण-प्रका रशा, कार्य-प्रकायं, भाव-अभाव , 
एक-प्रनेक, सानन्‍्त-प्रनन्त, नित्य-प्रनित्य, वाच्य-भ्रवाच्य, नाना-अ्रनाना, चेत्य-भ्रचेत्य, दृश्य-प्रदश्य, भाव-भ्रभाव' 
बताकर दोनो नयो का पक्षपात बताया है और दोनो नयो के पक्षपात छोडने का उपदेश दिया है | 


व्यवहारतय के कथन को भश्रवास्तविक मानने से न तो बन्ध ( ससार ) सिद्ध होता है न मोक्ष सिद्ध होता 
है, न हिसा सिद्ध होती है, सर्वशता का अभाव होता है, जिनवाणी की प्रभाणता का भ्रभाव होता है। इसप्रकार 
श्रनेक दूषण आते हैं । 

ब्यवहा रनय के कथन को अ्रवास्तविक माननेरूप चाबी ( (७४८ 7९८५ ) के द्वारा यदि दिगम्बरजेनागम 
का भ्र्श खोला जावेगा तो मोक्षमार्ग की प्राप्ति न होकर नरक-निगोदमार्ग की प्राप्ति प्रवश्य हो जाघेगी । 


व्यवहार व निश्वय दोनो भ्रपने-अपने विषय का यथार्थ प्रतिपादन करते है। दोनो की सापेक्षता से ही 
वस्तुस्वरूप की सिद्धि होती है। जैसे निश्वयनय की अपेक्षा से वस्तु नित्य है, ब्यवहारनय से वस्तु श्रनित्य है, 
विशेष है । वस्तुस्वरूप न केवल नित्य ही है श्र न केवल झनित्य है, न केवल सामान्य ही है झौर न केवल विशेष 
ही है। किन्तु कथड्चित्‌ नित्य है, कथड्चित्‌ भ्रनित्य है, कथब्चित्‌ सामान्य है, कथड्न्चित विशेष है श्रथवा 
वसस्‍्तुस्वरूप नित्यानित्यात्मक है | सासान्यविशेषात्मक हूँ । 


भ्री प्रबचनसार के परिशिष्ट मे श्री अमृतचन्द्राचार्यदेव ने कहा है--जितने वचनपन्थ है, उतने वास्तव मे 
नयवाद है श्रौर जितने नयवाद है, उतने ही परसमय है। परसमयों ( मिथ्यामतियों ) का वचन सर्वथा ( श्रर्थात्‌ 
भ्रपेक्षारहित ) कहा जाने से वास्तव में मिथ्या है धौर जैनो का वचन कथछड्चितृ्‌ श्रपेक्षासहित कहा जाने से वास्तव 
में सम्यक्‌ है ।! 


दिगम्बर जैनागम में जो व्यवहारनय से कथन है वह श्रवास्तविक नही है, किन्तु व्यवहा रनय की भ्रपेक्षा 
से वह कथन वास्तविक है। इसप्रकार दि० जैनागम का अर्थ करने से मोक्षमार्ग की सिद्धि होगी ।" 


“जे स !2-2-57/५|ब प्र. स पटना 


उपचरित स्वभाष का प्राहक ब्यवहार मय भी समोचोन है 


शंका--क्या व्यवहार-उपचार का वर्णन करने वाला मिथ्याइष्ट है ? 


समाधान--अआलापपड्धति स्वभावश्रधिकार में द्रव्य के स्वभाव का कथन श्री देवसेन्नाचार्थ ने निम्न प्रकार 
किया है-- 


१ (आओ) ष्यव्टार अपने अथे में उतना ही सत्य है, जितना कि निःव | श्रीयुत्‌ प. फलवम्द्रणी सि. 
ब्रास्त्री [ काब्नी ] [ वर्णी अभिगंदन ग्रद पृ. 83४४-४४ ] 
(ब) 'श्रीमद्‌ राजवन्द्र' में लिखा हैं--जयमिक्ष्य एकांत थी, आमा नथी कडेल । एकांते व्यवहार नहि, 
बच्चे साथ रहेल ॥१३९॥ आत्मप्तद्धि पृ ६९१ 
अर्थ--ब्रासतों में एकांत से निशचचगव को नहीं कहा, अथचा एकाठ से व्यवहार नथ को भी गहीं कहा । 
डोनों ही णगहाँ-जाँ णित जिम तरह बघटते है, उस तरह स्राथ रहते है । 


१३६० ] [ पं० रतनचन्द जैत मुख्तार : 


'स्ल्राथा कण्यन्ते-अस्तिस्वभावः, मास्तिस्वभाव , नित्यस्वश्ाव , अनित्यस्थभाजः, एकस्वभाथः, अनेक- 
स्वन्ावः भेरस्वभाज:, अभेदस्वभाव , भव्यस्वपाव:, अभव्यस्वभावज', परमस्वभाव', एते द्रव्याणमेकाबश सामान्य- 
स्यप्ावा., चेतनस्वमाव:, अचेतनस्वभावः, मूर्तस्वन्ाव", अमूर्त स्‍्वभाव:, एकप्रदेशस्थभाव , अनेकप्रदेशस्वभाज. विभाव- 
स्वभाव:, शुद्धश्वभाव:, अशुद्धस्वथभाव , उपचरितस्वभाव एते द्रव्याणां दश विशेषस्वभावा ॥२८॥ जीव पुब्गल- 
योरेकविशति ॥२९॥ 


अर्थ--फस्वभाव का कथन किया जाता है--श्रस्तिस्वभाव, नास्तिस्वभाव, नित्यस्वभाव, अनित्यस्वभाष, 
एकस्वभाव, अनेकस्वभाव, भेदरवभाव, भ्रभेदस्वभाव, भव्यस्वभाव, श्रभव्यस्वभाव, परमस्वभाव ये द्वव्यों के ११ 
सामान्य स्वभाव है | चेतनस्वभाव, अ्रवेतनस्वभाव, मूतंस्वभाव, प्रमूतंस्वभाव, एकप्रदेशस्वभाव, प्रनेकप्रदेशस्वभाव, 
विभावस्वभाव, शुद्धस्वभाव, भ्रशुद्धस्वभाव, उपचरितस्वभाव, ये द्रव्यों के दस विशेषस्वभाव है। जीव और पुदुगल' 
में उपयुक्त २१-२१ ( ११ सामान्य और १० विशेष स्वभाव पाये जाते है । 


इन सूत्रो से यह स्पष्ट हो जाता है कि 'उपचार' भी द्रव्य का स्वभाव है। द्रव्य के स्वभाव का कथन 
करनेवाला नय मिथ्या नही हो सकता है । 


ओर वेवसेनाचार्य उपचरितस्वभाव्र की व्युत्पत्ति तथा भेव कहते है--- 


“स्वभावस्थाप्यन्यत्रोचाराबुपचरितस्वभाव ॥१२३॥ स द्वंघा कमंज-स्वाभाविकसेदात्‌ । यथा जीवस्य 
मूर्तत्८ मच्ेतनत्वे । यथा सिद्धात्मनां परशता परदर्श कत्वं थ ॥१२४॥ 


अथ्े--स्वभाव का भी भ्रन्यत्र उपचार करना उपचरितस्वभाव है ॥१२३॥ वह उपचरितस्वभाव करमंज 
झौर स्वाभाविक के भेद से दो प्रकार का है | जैसे जीव के मूतंत्व और ग्रचेतनत्व कमंजउपचरितस्वभाव है। तथा 
जैसे-- सिद्ध आत्माओ्रों के पर का जानपना तथा पर का दर्शकत्व स्वाभाविक उपचरितस्वभाव है ॥१२४॥। 


यहाँ पर यह बतलाया गया है कि फरपदार्थों को जानना व देखना उपचरित स्वभाव है। समस्त परपदार्थों 
को जाने बिना सर्वञज्ञ हो नहीं सकता, झत सर्वेज्ता उपचरितस्वभाव है । 


इसी प्रकार श्रर्थात्‌ उपचरितस्वभाव के कारण ससारीजीव मूर्तिक है, कहा भी है -- 


“पंसारत्या रूवा कम्मविमुकका अरूवगया ॥ गो. जी. गा ५६३ 


कर्म-बध के कारण ससारीजीव मूर्तिक है! कमंबध से मुक्त सिद्धजीव पझ्रमूतिक है। श्री अमृतचचरद्याभरार्य 
ने भी कहा है-- 
तथा च मृतिमानात्मा धुराभिसंवरदर्शनात्‌ । 
नह्यमूत्त स्थ नधभसों सबिरा सर्वकारिणी ॥१९॥ [तस्‍्वार्थसार, बंध अधिकार ] 


श्रात्मा ( जीव ) मूतिक होते के कारण मदिरा से पाबल हो जाती है, किन्तु भ्रमूतिक झाकाश में 
मदकारिणी नहीं होती है । 


यदि उपचरित स्वभाव और प्रनुपच्वरितस्वभाव इस दोतों में से किसी एक का एकात पक्ष लिया जावे 
पर्थात्‌ प्रतिपक्षी को स्वीकार स किया जाय तो ऐसा एकान्तपक्ष ग्रहण करने से क्‍या दोष पाता है इसका कथन 
भरी देवसेनाचार्य करते हैं-- 


व्यक्तित्व शौर कृतित्व ] [ १३६१ 


“उपचरिलैका त्तपक्षेषपि नात्मज्ता सम्भवति नियमितपक्षस्थात्‌ ॥१४८।॥ 
तंथात्मनोपनुपच्रितपक्षेदपि परशतादीनां विरोध: स्यात्‌ ॥९४९॥ [आलापपडति ] 


उपचरितस्वभाव के एकान्तपक्ष में झात्मशता सम्भव नही है क्योक्ति उपच रितस्वभाव का प्रज्ञान नियत- 
पक्ष है। झात्मज्ञता तो प्रनुषचरितस्वभाव है, किन्तु उपचरितएकान्तपक्ष मे अनुपचरित का निषेध है। उसीप्रकार 
झ्नुपचरित एकान्तपक्ष में आत्मा के परज्ञता श्रर्थात्‌ सवज्ञता का अभाव हो जायगा । सर्वश्ञता का प्रभाव इंष्ट नहीं 
है अत. उपचरित स्वभाव को स्वीकार करना होगा भौर प्रसुपच्रित एकान्तपक्ष का निषेध करता होगा । 


उपचरितस्वज्ाव किस नय का विषय है इसके लिये श्री वेवसेनाचार्य निम्नसूच कहते है -- 
'असवृघृतव्यवहारेज उपचरितस्वभाव: ॥१७६४* [ आलापपडलि ] 


उपचरितस्वभाव असद्भूतव्यवहारनय का विषय है। जो नय द्रव्यग॒तस्वभाव को विषय करता है वह तय 
मिथ्या नही हो सकता है। सम्यकनय से तो वस्तु का यथार्थशान होता है। कहा भी है--- 


ब्रध्या्णा तु यथारूपं तल्‍लोकेडपि व्यवस्थितम्‌ । 
तथा ज्ञानेन संशाते नयोपषु्पषि हि तथाथिध ॥११॥ [आलापपद्धति] 


द्रब्यो का जिसप्रकार का स्वरूप है, वह लोक में व्यवस्थित है। ज्ञान से द्रव्यो का स्वरूप उसीप्रकार 
जाना जाता है, नय भी उसीप्रकार जानता है । 


सद॒भूतव्यवहा रतय , प्रसदृभूतव्यवहारनय, शुद्धनिश्ववलय, गशुद्धनिश्वयनय, कोई भी नय हो यदि वहु 
सापेक्ष है तो सम्यक है, यदि निरपेक्ष है तो मिथ्या है । 


दुर्मयेकान्तमारूढा भावा न स्वाधिकाहिता: । 
स्वाथिकास्तदविपयंस्ता नि कर्ूंकास्तथा यत: ॥ [नयचक्त प्ृ० ६३] 
दुनंय एकांत को लिये हुए भाव सम्यगर्थवाले नही होते भ्रर्थात्‌ मिथ्यार्थवाले होते है । जो तय एकान्त से 
रहित भाववाले हैं प्र्थात्‌ सापेक्ष है वे समीचीन (सम्यक्‌) अर्थ को बतलाने वाले हैं । 
व्यवहार-निरपेक्ष निश्चयनय सम्यगर्थवाला नहीं है भ्र्थात मिथ्यार्थवाला है। निश्चय-सापेक्ष व्यवहारनय 
सम्यगर्भवाला है मिथ्याप्रर्थवाला नही है । 
- जे, ग. 26-4-73/५॥/..... .. 


प्रनेकास्तकूपी चाबो के द्वारा जेव शास्त्रों का ध्र्थ लोलना चाहिए 


शंका-- गया व्यवहारनय के कथन हारा वस्तु स्वकूप का निर्णय नहीं करना जाहिए ? 


समाधान--सर्वप्रथम 'नय' के स्वरूप व फल पर विचार किया जाता है। नयग का स्वरूप इसप्रकार है--- 
“उच्चारण किये गये अर्थपद्‌ और उसमे किये गये निक्षेप को देखकर पश्र्थात्‌ समझकर पदार्थ को ठीक निर्णय तक 
पहुँचा देते हैं इसलिए वे तय कहलाते हैं ।' घ. ख॑ं. पु. १ पृ. १० 


सब का फल-- यह नय, पदार्थों का जैसा स्वरूप है उसरूप से उनके ग्रहणा करने मे निमित्त होने से मोक्ष 
का कारण है। इसलिए तय का कथन किया जाता है!” ज. धर. पु. १ पु. २९११। 'प्रमाणनवेरधितमः ॥६॥* 


१३६२ |] [ पं० रतमचन्द जैन मुक्तार : 


मो. शा. सू, ६ अ. १ पर्थात्‌ सम्परदर्शनश्रादि रत्तत्नय श्लौर जीवादितत्त्वों का ज्ञान प्रमाण धघौर नय से होता है । 
इस सूत्र की व्याख्या करते हुए ष. ख, पु. ९ पृ. १६४ पर लिखा है--नयवाक्यो' से उत्पन्त बोध प्रमाण ही है, 
नय नही है, इस बात के ज्ञापनार्थ 'उन दोनो प्रमाण-नय से वस्तु का ज्ञान होता है' ऐसा कहा जाता है ।' श्री ण. 
ध. पु.११ २०९ पर भी कहा है “जिसप्रकार प्रमाण से बस्तु का बोध होता है उसीप्रकार नयवाक्य से भी वस्तु 
का ज्ञान होता है, यह देखकर तत्त्वार्थ सत्र मे 'प्रमाणनयेरधिग्रम:' इसप्रकार प्रतिपादन किया है ।' 


उक्त आगमप्रमाणो का साराश यह है कि 'प्रत्यक्ष-परोक्षग्रादि प्रमाणो मे से प्रत्येक प्रमाण के द्वारा तथा 
निश्चय, व्यवहार प्रादि नयो मे से प्रत्येक सुनय के द्वारा वस्तु का यथार्थश्ञान होकर अज्ञान की निवृत्ति होती है । 
इन आग्रमप्रमाणो मे यह नहीं कहा गया कि प्रत्यक्षप्रमाण के ह्वारा या निश्चयनय के द्वारा ही वस्तु का बोध 
( प्रधिगरम-ज्ञान ) होगा, परोक्षप्रादि प्रमाणो के द्वारा या व्यवहारआ्आादि नयो के द्वारा वस्तु का झ्धिगम (निर्णय) 
नही होगा । अ्रत प्रत्येक प्रमाण के द्वारा श्रथवा प्रत्येकनय के द्वारा वस्तु का निर्णय हो सकता है। 


वस्तु नित्यानित्यात्मक है । जिसप्रकार निश्चयनय नित्यअश के कथन के द्वारा नित्यात्मक वस्तु का निर्णय 
कराता है उसीप्रकार व्यवहारनय अनित्य-अश के कथन के द्वारा नित्यानित्यात्मक वस्तु का निर्णय कराता है। यदि 
व्यवहारनय द्वारा कथित अनित्य-अश के द्वारा वस्तु का यथार्थनिर्णय न होता तो 'श्रनित्यभावना' द्वारा सवर नहीं 
हो सकता था । मो शा.अ ९ सू. १, २व ७ के द्वारा ग्रनित्यभावना से सवर कहा है। वस्तुस्वरूप का श्रनिर्णय 
तो मिथ्यात्व है उसके द्वारा सवर अ्रसम्भव है । 


जो मात्र एक ( निश्चयनय ) नय के पक्षपाती हैं उनके लिये समयसार कलश ७०-८९ के द्वारा उपदेश 
दिया गया है इसमे कलश नं० छरे इसप्रकार है-- 


एकस्पय नित्यो न तथा परस्य खितिहयोद्यायिति पक्षपातौ । 
यस्तत्त्ववेदी ध्युतपक्षपात स्तस्यास्तिनित्यं खलू चित्चिदेव ॥॥८२३!॥ 


अ्थ--जीव नित्य है ऐसा एक नय का पक्ष है श्लौर जीव नित्य नहीं है ऐसा दूसरे नय का पक्ष है, इस- 
प्रकार चित्म्वरूप जीव के सम्बन्ध में दो नयो के दो पक्षपात है। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरतर 
जचितृस्वरूप जीव जित्स्वरूप ही है । 


अ्रत किसी एक नय के पक्षपात्‌ को छोडकर 'स्थात ( कथचित्‌ ) पद के द्वारा निश्चय व व्यवहा रनय के 
बिरोध को दूर कर जैनागम का अर्थ खोलना चाहिये । 


दुनिवाश्नथानीक विशोध-ध्वंसनौषधि' । 
स्थाटकारजीविता जीयाज्जनोसिद्धांतपद्धति ॥२॥ (पंचास्तिकाय तस्व प्रवीपिका) 


अर्ध-जिनेस्द्र से झ्राई हुई सिद्धातपद्धति जयवन्त हो। कंसी है सिद्धातपद्धति ? जो नयसमूह के दुनिवार 
विरोध को दूर करने के लिये औषधि है भौर 'स्यात्‌” पद जिसका प्राण है । 


झत श्रनेकाल्तरूपी चाबी ( (४४०४ ९८४ ) के द्वारा जैन शास्त्रो का श्रर्थ खोलना चाहिये, मात्र 
निश्चयनयरूपी चायी के द्वारा जेनशास्त्रो का श्र्थ खोलने से श्रथवा वस्तु निर्णय करने से एकान्तमिध्यात्व की 
उत्पत्ति होगी जिससे ग्रतस्तससार मे प्रमगा करना पड़ेगा । 


व्यक्तित्व भौर कछृतित्व ] [ १३६३ 


भ्रत 'स्थात्‌” पद सापेक्ष ध्यवहारनथ से भी वस्तु का निर्णय हो सकता है। किन्तु ब्यवहारनग का एकात- 
पक्ष भी ग्रहण नही करना चाहिये । 


-जें. स॑ 29-2-57/५४-५/ शहनकुपार केंग 


१. दुनिया के सिथ्या एकास्त सिलकर पध्नेकान्त को जन्म नहों देते 
२ निरपेक्ष नयों का समृह सम्पगनेकान्त नहों है 


शंका- जैनसन्देश १-१-७० के सस्पावकोय सें पं० दरबारीलालजी कोठिया का मत है कि दुनिया के 
सिश्याएकास्त मिलकर अनेकान्त को जन्म देते है। इसपर आचारयों का मत क्या है ? 


समाधान--इस सम्बन्ध मे श्री समम्तभव्राघार्थय विरचित आप्तमौसासा का निम्नलिखित श्लोक प्रस्तुत 
किया जाता है, जिससे यह विषय स्पष्ट हो जायगा-- 


मिथ्यासमूहों सिध्या चेन्न मिथ्येकान्तताहिति नः । 
निरपेक्षा नया सिश्या सापेक्षा वस्तु ते5थंकृत्‌ ॥१०८॥! 


श्री प० जयचन्वजी छाबड़ा कृत अर्थ - इहा अ्रन्यवादी तक करे जो तुमने वस्तु का स्वरूप नथ और 
उपनय का एकान्त का समूहक्‌ द्वव्यकरि कह्या, सो नयन का एकान्तक्‌ तो तुम भिथ्या कहते झ्रावो हो, सो मिथ्या 
नयनका समूह भी भमिथ्या हो होय ” ताक्‌ प्राचार्य कहे हैं--जों सिथ्या नयनका सभूह है सो सौ मिथ्या ही है । 
बहुरि हमारे जैनीनि के नयन के समूह हैं सो मिथ्या नाहीं। जाते ऐसा कह्या है--जे परस्पर शपेक्षा रह्वित नय है, 
ते तो मिथ्या है, बहुरि जे परस्पर श्रपेक्षामहित नय हैं, ते वस्तुस्वरूप हैं, ते श्र्थ-क्रिया कू करे ऐसा वस्तुकू' साध॑ 
हैं । निरपेक्षपणा है, यो तो प्रतिपक्षीधर्म का सवंधा निराकरण स्वरूप है। बहुरि प्रतिपक्षीधर्म ते उपेक्षा कहिये 
उदासीनता सो सापेक्षपणा है । उपेक्षा न होय भ्रर प्रतिपक्षी धर्मकू मुख्य करें तो प्रमाण-नय में विशेष न ठहरे है । 
प्रमाण-नय झौर दुर्नंय का ऐसा ही लक्षण ब्ण है । दोड़ धर्म का समान ग्रहण सो तो प्रमाण, बहुरि प्रतिपक्षी धर्म ते 
उपेक्षा सो सुनय, बहुरि प्रतिपक्षी धर्म का सवंथा त्याग सो दुनंय ऐसे स्वंका उपसहार सक्षेप से जानना ॥१०५॥ 


ओर पं० जुगलकिशोरजी सुख्तारक्ृत व्यास्या-यहाँ भनेकान्त के प्रतिपक्षी द्वारा यह भ्रापत्ति की गई है 
कि जब एकान्तों को मिथ्या बतलाया जाता है तब नयों भौर उपनयोरूप एकान्तों का समूह जो ग्रनेकाम्त भौर 
तदात्मक वस्तुतत्त्व है वह भी मिथ्या ठहरता है, क्योंकि निथ्याप्रों का समूह मिथ्या ही होता है। इस पर प्रन्थकार 
महोदय कहते है कि यह श्रापत्ति ठीक नहीं है, क्योंकि हमारे यहा कोई वस्तु मिथ्या एकान्त के रूप मे नहीं है । 
जब वस्तु का एकप्नर्म दूसरे धर्म की अपेक्षा नहीं रखता, उसका तिरस्कार कर देता है-तो वह मिथ्या कहा जाता है 
आर जब वह उमकी भश्रपेक्षा रखता है, उसका तिरस्कार नही करता, तो वह सम्यक्‌ माना जाता है। वास्तव में 
जस्तु मिरपेक्ष एकान्त नहीं है, जिसे सर्बंथा एकान्तवादी मानते हैं, किग्तु सापेक्षएकान्त है और सापेक्षएकान्तों के 
समूह का ताम ही अनेकान्त है, तब उसे और तदात्मकबस्तु को समिथ्या कैसे कहा जा सकता है ? नहों झहा 
शा सकता । 


श्री पं० दरबारीलालजी कोठिया इससे पूर्ण सहमत होगे कि मिध्यानयों का समूह सम्यगनेकान्त नहीं है, 
किस्तु सुनयो का समूह ही सम्यगनेकास्त है, क्योकि क्रोछ्याजी स्वयं श्री जुगलकिशोरजणी कृत व्याख्या के 
प्रकाशक है । 


१३६४ ) [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


थ्री पूज्यवादाचार्य ने भी कहा है-- 


'त एते गुणप्रधानतया परस्परतंत्रता: सम्यग्वशंनहेतव पुरुषार्थक्रियासाधनसामर्भ्यात्तर्त्थादय इृव ययोपायं 
विनिवेश्यसमाना पटादिसंशा स्वतस्त्राश्चाससर्था ।* 


अर्ध--ये सब नय गौण-मुख्यरूप से एक दूसरे की श्रपेक्षा करके ही सम्थग्दर्शन के हेतु है। जिसप्रकार 
पुरुष की प्रथं क्रिया और साधनो की सामथ्यंवश यथायोग्य निवेशित किये गये तन्तु आदि पटादिक सज्ञा को प्राप्त 
होते है श्रौर स्वतन्त्र रहने पर ( पटरूप ) कार्यकारी नही होते है, उसीप्रकार ये नय समझने चाहिए । 


तन्तु झ्रौर पट के दृष्टात द्वारा श्री पृष्यपादाचायय ने यह स्पष्ट कर दिया कि जिसप्रकार निरपेक्ष तन्तुभो 
का समूह पटरूप कार्य को करने मे असमर्थ है। उसीप्रकार निरपेक्षनयो का समूह भ्रर्थात्‌ मिथ्यानयो का समूह भी 
झनेकान्तरूप वस्तुस्वरूप को सिद्ध करने मे असमर्थ होने से सम्यग्दर्शन को उत्पन्न नहीं कर सकता है। तन्तुओ का 
समूह परस्पर एक दूसरे का सापेक्ष ही कर ही पटरूप कार्य को १ रने मे समर्थ होता है। उसीप्रकार सापेक्षनयों का 
समूह ही अनेकान्तरूप वस्तुस्वरूप को सिद्ध करन में समर्थ होने से सम्यर्दशेन का हेतु है । 


एकान्तवादियो के निरपेक्ष ( मिथ्या ) नयो का समूह सम्यगनेकान्त नहीं होता है, किन्तु सापेक्ष (सम्यक ) 
नयो का समूह ही सम्यगनेकान्त होता है । 
+ाँ. गे 9-3-70॥5%-%/. . .... 


यदि व्रथ्यवष्टि में मरण नहीं तो 'जोश्रो झ्ोर जोने दो' का उपदेश क्यो ? 
शंका-जव्यहृष्टि से एक व्यक्ति न तो दूसरे को मार सकता है ओर न बचा सफता है, तब 'जीओ और 
जीने दो' का उपदेश क्यो दिया गया ? 
समाधान--पदार्थ सामान्य-विशेषात्मक है| श्री साणिक्यनन्दि आचार्य ने कहा भी है-- 
सामान्यविशेषात्मा तदर्थों विधय ॥१॥।१ 


सूत्र मे 'सामान्य-विशेषात्मा” ऐसा विशेषण पदार्थ के लिए दिया गया है, जिसका अभिप्राय यह है कि 
पदार्थ न केवल सामान्यरूप है, न केवल विशेषरूप है, और न स्वतन्त्र उदयरूप है, अपितु उभयात्मक है । 


'अनुवृतण्यावृतप्रत्ययगोचरत्वात्पूर्वोत्तराकार परिहारवाप्तिस्थितिलक्षणपरिणामेनार्थक्रियोपपत्ते शथ  ।।२॥। 


वस्तु सामान्य-विशेष धर्मवाली है, क्योकि वह अनुवृत्तप्रत्यय और व्यावृत्तप्रत्यय की विषय है, तथा 
पूर्वाकार का परिहार उत्तराकार की प्राप्ति श्रीर स्थितिलक्षण परिणाम के साथ उसमे पअर्थक्रिया पाई जाती है । 


सामान्यद्ष्टि की मुख्यता में वस्तु अनुवृत्तप्रत्यय की विषय होती है तथा स्थिति लक्षणवाली होती है, उसमे 
सदा एकरूपता रहती है, व्यावृत्तप्रत्यय पूर्वाकार का परिहार, उत्तर आकार की प्राप्ति तथा अनेकरूपता भौर 
रहती हैं। इस सामान्यदृष्टि को द्रव्यर्धष्ट भी कहते है श्रौर विशेषद्ृष्टि को पर्यायरृष्टि कहते है। 'बू कि वस्तु सामान्य 
विशेषात्मक है इसी लिये भगवान ने द्रव्याथिक और पर्यायाथिक ऐसे दो नय कहे है। वस्तु का कथन दोनों नयो के 
आधीन होता है, किसी एक नय के ग्राधीन नही होता है। भ्री असृतचचन्द्राध्चार्य ने पंचास्तिकाय मे कहा भी है--- 


ही हि नयो भ्रगवता प्रणीतो द्रत्याथिक: पर्यापाथिकश्ख। तत्र न खल्वेकनयायत्ता देशना किस्तु 
तदुभयायत्ता ।' 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३६५ 


अर्थ--भगवात ने दो तय कहे हैं--द्रव्याथिक प्लौर पर्यायाथिक । दिध्यध्वनि मे उपदेश एकनय के प्राधीन 
नही होता, किन्तु दोनों नयो के भ्राधीन होता है । 


पध्यमर्थे: प्रयोजनमस्येत्यसौद्रव्याधिक । द्रव्यम्‌ सामास्यमुत्सर्ग: अनुवृत्तिरित्यथ: । तद्विषयों व्रस्याथिका: ।' 
[स. सि. १/६ व ३३ ] 
द्रव्य जिसका प्रयोजन है वह द्रव्याथिकनय है! द्रव्य का प्रर्थ सामान्य, उत्सग और अनुवृत्ति है, इनको 
विषय कराने वाला द्रव्याथिकनय है। 


पर्याय. एवार्थ: प्रयोजनमस्येति पर्यायाथिक । पर्यायों विशेषो5पवादों ध्यावृत्तिरित्पर्ध:। तद्रिषयः 
पर्यायाथिक [स. सि. १/६ व ३३] 


पर्याय जिस नय का प्रयोजन है, वह पर्यायाथिकनय है। पर्याय का भ्रर्थ विशेष, श्रपवाद और व्यावृत्त 
है । इसको विषय करने वाला पर्यायाथिकनय है । 


इन उपयुक्त प्राषंप्रमाणों से यह सिद्ध है कि दव्यदृष्टि भर्थात्‌ दरव्याथिकतय का विषय सामान्य है, पर्याय 
नही है, क्योंकि पर्यायें पर्यायाथिकनय का विषय है। अत द्रव्यर्ष्टे मे न बध है, न मोक्ष है, न मोक्षमार्ग है, न 
मनुष्य है, न तियंच है, न देव है, न नारकी है, न जन्म है, न मरण है, न जीव है, न प्राणी है, क्योकि ये सब 
विशेष है, पर्याय है, व्यावृत्तिरूप है । 

जब जीवन, मरण द्रव्यरष्टि का विषय नही है तब द्रव्यदष्टि मे जी्रो और जीने दो यह प्रश्न ही उत्पन्न 
नही होता है। जैसे रसनाइद्रिय का विषय खट्टा, मीठा ग्रादि रस की पर्यायें है, किन्तु काला, नीला आदि वर्णगुण 
की पर्यायें रसनाइर्द्रिय का विषय नहीं हैं, चक्षुइृद्रिय का विषय है। नेत्रइद्रिय से रहित रसनाइन्द्रिय से यह प्रश्न 
करना कि अमुक पदार्थ किस वर्ण का है, एक मूखंता है । 


पर्यायर्शष्टनि पेक्ष मात्र द्रव्यदष्टि मिथ्याहष्टि है। प्रब्धशनसार मे कहा भी है--- 


'मारकाबिपययिरपो ने भवाम्यह॒मिति परसमया सिश्याहष्टयों भवन्तीति । 


'मैं सवंधा नारकग्रादि पर्यायरूप नही हूँ' ऐसा मानने वाले परसमय मिथ्याइष्टि है, क्योंकि पर्याय के 
बिना द्रव्य का प्रस्तित्व भिद्ध नही हो सकता है। भी कुन्दकुन्दाचार्य ने कहा भी है-- 


णजत्थि विणा परिणाम अत्यो अत्यं विरेह् परिणामों । 
दव्वगुणपज्जयत्यो अत्यो अस्विसणिव्वत्तो ॥१०॥ [ प्रबचनसार ] 


लोक में परिणाम (पर्याय) के बिना पदार्थ नही है और पदार्थ के बिना पर्याय नही है। द्रध्य, गुण व 
पर्याय मे रहनेवाला पदार्थ उत्पाद, व्यय, ध्रौध्यस्वरूप अ्रस्तितत्त्व से बना हुम्ना है। 


भी अमृतचस्दाचार्य ने भी कहा है--'न खल परिणामभन्तरेण वस्तु ससामालंबते वस्तुनो व्रध्यादिधि' 
परिणामात्‌ पृथगुपलम्भाभावात्ति परिणामस्य खरश्यृज्धकल्पत्वात्‌ ।! निश्चय से पर्याय के बिना वस्तु भ्रस्तित्व को 
धारण नही करती । पर्याय से भिन्न वस्तु की उपलब्धि नहीं होती, क्योंकि पर्यायरहित वस्तु गधे के सीग के 
समान है । 


१३६६ )] [ पं० रतनचन्द जैंन मुख्तार : 


भरी देवसेनाआार्य ने भी कहा है--निथिशेय हि. सामान्य भवेश खरबधिवाणवत्‌ । विशेषरहित सामान्य 
निश्चय से गधे के सीग के समान है। इसोलिये ओऔ हुन्वकुन्दाचाये ने कहा है कि द्रव्य और पर्याय इन दोनों का 


अनन्यपना है । 
पञ्जयविजुदं दष्वें दव्वविजुता य पजजया णत्यि । 
बोच्छ अणष्णभूदं भाबें समणा परूवित्ति ॥ पंचास्तिकाय गाया १२ 


पर्याय ( विशेष ) से रहित द्रव्य ( सामान्य ) झौर द्रव्य ( सामान्य ) से रहित पर्याय ( विशेष ) नही 
होती, क्योकि दोनो का अननन्‍्यपना है। 
- णें ग. ! 2-2-74/ श| ग. मं. सोगी 
झशुद्धतर नय का भ्रभिप्राय 


शंका--धवल पुस्तक १ पर सम्यक्त्व के तीन लक्षण विये हैं, उनमें अशुद्धनय से कया तात्पय है ? 


समाधान--घ. पू. १ पु १५१ पर (१) शुद्धनय के ब्राश्नय से सम्यकत्व का लक्षण प्रशम, सवेग, अनुकम्पा 
भौर आस्तिक्य की प्रकटता है, (२) तत्त्वार्थ अर्थात्‌ आप्त, श्रागम झौर पदार्थ के श्रद्धान को सम्यग्दर्शन कहते हैं, 
यह लक्षण अशुद्धनय की भ्रपेक्षा से है, (३) भ्रशुद्धतरनय की श्रपेक्षा तत्त्वरुचि को सम्यक्त्व कहते है । 


प्रशम, संवेग, भ्नुकम्पा झौर प्रास्तिक्य ये जीव के परिणाम हैं। सम्यग्दर्शन भी जीव के श्रद्धागुण की 
पर्याय है। प्रशम, सवेग, भ्रनुकम्पा, प्रास्तिक्यलक्षण और सम्यग्दशंनलक्षण एकद्रव्य के श्राश्रय होने से सद भूतव्यवहा र- 


नय का विषय है, क्योकि 'तत्नकथस्तुवियय: सदभृतध्यबहार ' ऐसा सूत्रवाक्य है। ध. पु. १ पृ १५१ पर प्रसदभूत- 
व्यवहारनय की श्रवेक्षा से सदभूतव्यवहारनय को शुद्धनय कहा गया है। निश्चयनय की भ्रपेक्षा लक्ष्य-लक्षश ऐसा ही 
सम्भव नही है, क्योकि “निश्चयनयोज्भेद विषय ” ऐसा सूत्र है। यहाँ पर शुद्धनय से प्रयोजन निश्चयनय से 


नही हो सकता है । 

आपछ्त, भ्रागम, पदार्थ का श्रद्धान सम्यर्द्शन है, यह लक्षण अ्रसदधूतव्यवहा रनथ की भपेक्षा से है, क्योकि 
ग्राप्त, श्रागम, पदार्थ श्रद्धय श्नौर जीव की पर्याय श्रद्धान, ये दोनो भिन्नवस्तु हैं । 'सिन्नवस्तुविषयोपसदूभूतव्यवहार:* 
ऐसा आपषंवाक्य है। सदृभूतव्यवहारनय की दृष्टि से प्रसद्भूतव्यवहारनय को श्शुद्ध कहा गया है। 

यदहापि तत्त्वरुचि लक्षण भी असदभूतव्यवहारनय की श्रपेक्षा से है, किन्तु श्रद्धा और रुचि शब्दों के अर्थ-- 
भेद के कारण “तत्त्वरुचि' लक्षण को श्रशुद्धततरतय कहा गया है। श्रद्धान का श्रर्थ है विपरीता-भिनिवेश से रहित 
होना । इच्छा प्रकट करना रुचि है। कहा भी है-- 


'सहूहदि य भ्रदधाति च॒ तत्र॒ बिपरीतामिनिवेशरहितो भवति। रोचेदि थ रोचते व मोक्षकारणतया 
तन्नेव रचिकरोति ।' 
रूचि की प्रपेक्षा श्रद्धा शब्द सम्यग्द्शन के भ्रतिनिकट है, श्रत तत्त्वश्रद्धानलक्षण की अपेक्षा तत्त्वरुचिलक्षण 
को प्रशुद्धतरनय से कहा गया है। 
नयशास्त्र के ज्ञान बिना झरागम का यथार्थत्रोध नही हो सकता है। 
--णें. ग. 0-2-70/५/ २. ला. केँग 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] [ १३६७ 


'सफेव पश्थर', यह सदभुत ह्यवहार का उदाहरर है 


शंका--सफेद पत्थर से वर्णगुण को सफेद पर्याय को “वृहद्‌-द्रव्य-स्व्ाव-प्रकाशक नयचक्र' मे सदभूत- 
व्यवहार का विषय कंसे कहा ? स्पष्ट करें ? 


समाधान- अशुद्धद्रव्यो में गुरा-गुणी या पर्याय-पर्यायी को भेवरूप से ग्रहण करना उपचरितसद्भृत- 
व्यवहारतय का विषय है। शुद्धद्रव्यों मे गुण-गुणी या पर्याय-पर्यायी को भेदरूप से ग्रहण करना श्रनुपचरित- 
सदृभूतव्यवहारनय का विषय है। बन्धरूप से प्राप्त एकक्षेत्रावगाही दो द्रव्यों के सम्बन्ध को ग्रहरए करना श्रनुप- 
चरितप्रसद्भूतव्यवहारनय का विषय है। पृथर्भूत दो द्रव्यो के सम्बन्ध को ग्रहण करमा उपचरितग्रसदूभूतव्यवहारनय 
का विषय है। सफद पत्थर मे पत्थर के वर्णगुणग की सफद पर्याय से प्रयोजन होने के कारण यह सदृभूतव्यवह्ार्नय 
का विषय है। वर्णगुण की सफेद पर्याय और पत्थर के प्रदेश भिन्न-भिन्न नहीं है । यदि भिन्न प्रदेश होते तो 
झसदूभ तब्यवहार का विषय होता । 
+-पत्ं ]6-]-79/ज ला जेन, भीण्डर 
संश्लेष सम्बन्ध किस नय का विषय है ? 


शंका-- आलापपद्धति सूत्र २१३ से संश्लेषसस्वन्ध को उपचरित-असदभूत-ध्यवहारनय फा विषय कहा 
गया है, किन्तु सूत्र २२८ भें सश्लेषसस्बन्ध को अनुपषचरितअसद्भूतव्यवहारनय का विधय कहा गया है, सो कैसे ? 


समाधान--आलापपद्धति मे नयों का कथन मिद्धात की श्रपेक्षा झौर अध्यात्म की अपेक्षा दो प्रकार से 
किया गया है। सूत्र २१३ में सिद्धात की अपेक्षा से कथन है। सिद्धान्त में अनुपचरितअसद्भूतव्यवहारनय नही है । 


सूत्र २ए८ में भ्रध्यात्म की श्रपेक्षा से कथन है । भ्रध्यात्म मे अ्रसदभूतव्यवह्रनय के उपचरित श्रौर 
अनुपचरित ऐसे दो भेद है। इसप्रकार विवक्षाभेद से दोनों सूत्रों के कशन मे अन्तर हो गया है। दोनो ही श्रपनी- 
अपनी अपेक्षा से यथार्थ है | 
+-जेँ १ 22-4-76/शा[!/ जे एल., जन 
ध्रागमनय व श्रध्यात्मनय की तरह प्रभाण के दो भेद नहों हैं 


शक्ता--जैसे अध्यास्मभ्ाषा से नय कहे जाते हैं तथा आगल भाषा ( आगस-पद्धति ) से भी; वैसे ही कया 
प्रमाण के भी दो सेद किये जा सकते हैं या नहीं ” शंका का अभिप्राय यह है कि आगरमप्रमाण तथा अध्यात्मप्रमाण; 
ऐसे दो भेद भी किये जा सकते हैं या नहीं ? कृपया स्पष्ट करें कि धवल कौनसा ग्रन्थ है ” 
समाधान--अध्गमप्रमाण तथा पअ्रध्यात्मप्रमाण ऐसे प्रमाण के दो भेद मेरे देखने मे नही आये । धबल भी 
अध्यात्मग्रन्थ है, ऐसा धवल, पुस्तक संख्या १३ मे कहा है । 
- पत्र 28-] 2-78/ण ला जेम, भीण्डर 
नय-निक्षेप में भ्रन्तर 
शका--मिक्षेप और नय में क्या अन्तर है ? 
समाधान--नामादिक के द्वारा वस्तु मे भेद करने के उपाय को न्यास या निक्षेप कहते है और ज्ञाता के 
अभिप्राय को नय कहते हैं ( घबल पु. १ पृ १७ )॥ अर्थात्‌ निश्षेष विषय हैं श्रौर नय विषयी है, इसप्रकार इन 
दोनों में भेद है । 
+-ज, ग 28-]-63/>/ २. ला. णेन, मेरठ 


१३१६८ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
नाम निक्षेप की परिन्नाथा [ म्रतद्॒य ] 
शंका--नास निक्षेप को सही परिभाषा क्‍या समझें ? 


समाधान--नाम-निक्षेप की परिभाषा के विषय मे भ्राचायों से मतभेद है। श्री वीरसेमाआरार्य ने सामनिक्षेप 
की परिभाषा इसप्रकार की हैं-- प्न्य निमित्तो की अपेक्षारहित किसी की 'मगल' ऐसी सज्ञा करने को नाममंगल 
फहते है। तामनिक्षेप मे सज्ञा के चार निर्मित्त होते है, जाति, द्रव्य, गुरा और क्रिया ( घू० १७ )। वाच्यार्थ की 
श्रपेक्षारहित 'मगल' यह शब्द नाम मगल है ( १० १९ )। ( धबल पु० १ ) भरी पृज्यपादाचार्य ने नामनिक्षप की 
परिभाषा हसप्रकार की है--'सज्ञा के श्रनुसार गुणरहित वस्तु मे व्यवहार के लिये भ्पनी इच्छा से की गई सज्ञा को 
नाम कहते है ।' (सर. सि. अ. १ सूत्र ५) । इन दोनो झाचारयों को गुरु परम्परा से भिन्न-भिन्न उपदेश प्राप्त हुए थे 
प्रत उन उपदेशों के भनुप्तार नाम-निक्षेप की भिन्‍न-भिन्‍न परिभाषा हो गई । केवली व श्र्‌ तकेवली का वर्तमान में 
झभाव होने के कारण यह नही कहा जा सकता कि कौनसा उपदेश यथार्थ है। ( ध. पु. १. पृ २२२ )। 


शंका--थवि किसी सनुष्य का नाम शेरसह रखा जावे तो क्‍या यह नामनिक्षेप नहीं है ? यदि नहों, 
तीकयाहै!? 

समाधान- भी पृश्यपादाचार्य के मतानुसार मनुष्य का नाम 'शेरसिह” यह नाम निक्षेप है, क्योकि 
व्यवहार के लिए झ्पनी इच्छा से की गई सज्ञा है। भी वीश्सेनाचार्य के मतानुसार यदि उस मनुष्य में 'सिंह' जैसी 


क्रिया पाई जाती है तो उस मनुष्य की शेरसिह' सज्ञा, क्रिया निभ्भित्तक होने से, नामनिक्षेप हो सकती है। यदि उस 
मनुष्य मे सिंह जैसे गुण या क्रिया नही हैं तो वह नामनिक्षेप की परिभाषा में नही श्राता, मात्र लोक व्यवहार है। 


+-जैे. ग. 8-6-64/5/२. ला जेंग, मेरठ 


स्थापना निक्षेप किस नय का विषय है ? 
शंका-स्थापनानिकषेप कौनसे लय का बिधय है ? ओर उस नय का स्वरूप क्या है ? 


समाधान--स्थापनानिक्षेप नंगमस प्रह श्ौर व्यवहार इन तीनों नयो का विषय है, क्योकि इन तीनों 
द्रश्याथिकनयों के छहो निक्षेप विषय है। इस बात को स्वीकार करने मे कोई विरोध नही भ्राता । कहा भी है--- 
“इथ्वट्टियाणं तिथ्णमेवेंसि जयाणं विसए छण्ण शिषलेवशसल्थिसं पडि विशेहासावादों। घ. अं. पु. १४ पृ. ५२॥ 
इन तीनो नयो का लक्षण स सि. अ १, सृ. ३३ की टीका झनुसार इसप्रकार है--अनसिलिवं त्तार्थसंकल्पनाप्राही 
मेगस: | स्वजात्यविरोधेन कत्यमुपानीय पर्यायानाक्राग्तसेदानविशेषेण समस्तग्रहणात्संग्रह । संग्रहनयाक्षिप्तानासर्थानां 


विधिपूर्यचकमबहरणं व्यक्हार ।' 
अर्थ--अनिष्पस्नभ्र मे सकत्पमात्र को ग्रहण करनेवाला नय नेंगम है। भेदसहित सब पर्यायों को अपनी 


जाति के ग्रविरोध द्वारा एक मानकर सामान्य से सबको ग्रहण करनेवाला नय सग्रहनय है। संग्रहनय के द्वारा 
ग्रहण किये गये पदार्थों का विधिपूर्वक भ्रवहरण क्षर्थात्‌ भेद करना व्यवहारनय है । 


--मे. सं. 6-6-57/|... / जेंग सवाध्याथ तण्डल, कुधामन 


व्यक्तिस्व श्र कृतित्व ] [ १३६९ 
स्थापना निक्षेप 
शंका -चेतन फी जेतन में स्थापना होती है या नहीं ? नाठक में जो पार्ट करते हैं बह कौनसा निक्षेप है? 


समाधान- वेतन तो गुण है। चेतनगुण की चेतनगुण से स्थापना से क्‍या प्रयोजन सिद्ध होता है ? श्र्थात्‌ 
कुछ भी नही | नाटक मे जो राजा का भेष धारण किया जाता है वह एक अवस्था की स्थापना है। इसका स्थापना 
निक्षेप मे ही अ्रन्तर्भाव होता है । 


-जें. ग 6-5-63/5%/ प्रो मनौहरलाल जेंन 
झन्य प्रतिमा के सामने प्रग्य भगवान की स्थापना किस निक्षेप से ? 


शंका--साक्षात्‌ प्रतिता को भगवान माना जाता है सो स्थापता निक्षेपसे और पाश्यताथ की प्रतिमा 
के सामने शांतिनाथ को स्थापना, आह्लानन किया जाता है सो कौन से निक्षेप से, आज ये भगधान सोक्ष गये या 
जन्मे सो कौन से लिक्षेप से ? 


समाधान--पाश्व॑नाथ की प्रतिमा के सामने शॉंतिनाथभगवान का श्राह्वातनन आदि किया जाता है सो 
भी स्थापनानिक्षेप है। पडितवर सदासुखदासजी ने क्री रत्तनकरण्ड श्रावकाचार की टोका मे लिखा है 'एक तीर्थंकर 
में एक का भी सकल्प और चौबीस का भी सकल्प सभव है। श्रर प्रतिमा के चिह्न है सो प्रतिमा के चरणचौकी मे 
नामादिक व्यवहार के अथि है भ्रर एक अरहन्त परमात्मा स्वरूपकरि एक रूप है भ्रर नामादिक करि अनेक स्वरूप 
है। सत्या्थ ज्ञानस्वभाव तथा रत्नत्रयरूपकरि वीतराग्रभावकरि पत्नपरमेट्टीरूप एक ही प्रतिमा जाननी ।” विशेष के 
लिये पं० सदासुखदासजी की टीका सहित रत्नकरण्ड शआ्रावकाचार पृष्ठ ३१६-३२१ “सस्ती प्रन्थमाला' 
देखना चाहिए | 


ग्राज ये भगवान मोक्ष गये या जन्मे” ऐसा कथन नंगमनय की अपेक्षा से है प्रथवा स्थापनानिक्षेप की 
ग्रपेक्षा से है, क्योकि भूतकाल की स्थापना वतेमानकाल में की जाती है । 


“-जै. झ्ञ॒ 5-8-57/,, /श्रीमती कपूरीदेवी 
सावो तो स्‍श्रागसद्रव्य निक्षेप विधपक स्वरूप-«स्पष्टोकरण 


शंका---घवल पु० ९ पृ० ७ पर भावी नोआगमद्रव्यनिक्षेप का लक्षण इसप्रकार किया गया है--'भविष्य- 
काल में जिनपर्याय से परिणमन करनेवाला भावीद्रव्यजिन है।' इसके साथ-साथ भविष्यकाल मे जिनप्राभत को 
जाननेवाले जीव के नोआगसभावीजिनत्थ का निषेध इसलिये किया है कि आगम संस्कार पर्याय का आधार होने से 
अतीत-अनागत व वर्तमान आगसद्रव्य के नो आगमद्रव्यत्व का विरोध है, किन्‍्सु ध. पु. ३ पृ. १५ पर लिखा है-- 
'जो जीव भविष्यकाल में अनग्तबिधयक शास्त्र को जानेगा उसे भावी नोआगमह॒व्यानन्त कहते हैं ।” एक हो भाचारय 
के बचनो में भावी नोआगम-ब्रव्य-निक्षेप के लक्षण में परस्पर विरोध क्यो है ? 


समाधान--परस्पर विरोध नहीं है, विवक्षा भेद से दोनो लक्षणों मे भेद हो गया है। धबल पु० ९ पृ० ७ 
पर 'जिन' की प्रपेक्षा से भावी नो भ्रागमद्रव्य निक्षेप का लक्षण किया गया है। 'जिन' जीद द्रव्य की पर्याय विशेष 
है! प्रतः जीव जिनपर्याय से परिणमन कर सकता है, किन्तु सख्या न द्रव्य है, न गुणा है, न पर्याय है। जिनो की 
सख्या हीनभधिक हो सकती है, इसीलिए जधम्य, उत्कृष्ट व मध्यम तीनप्रकार की सख्या का कथन किया गया है। 
संख्या परसापेक्ष धर्म है। भनस्त भी सख्या है। श्रतः प्नन्तसख्या जीवद्रव्य नही है, न जीवद्रथ्य की पर्याय है श्रौर 


१३७० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


त गुण है । सख्या श्र्‌तज्ञान का विषय होने से भ्रनस्तभावीनोश्ागमद्रव्यनिक्षेप का लक्षण श्र तज्ञान की प्रपेक्षा से 
किया गया है। 'जिन' जीवद्रब्य की पर्याय है श्रत जिनभावी नो भश्रागमद्रब्यनिक्षेप का लक्षण श्र्‌ तज्ञान की श्रपेक्षा 
से न करके जीव की पर्याय की झश्रपेक्षा से किया गया है । 

+->जै ० 6-5-76/शा[ ज. ला. णेग, भीण्डर 


अ्र्थ एवं परिभाषा 





शझ्रागम में 'प्रत्तर' शब्व का प्रर्थ 


शंका- प्रकारान्तर, भवान्तर, अर्थान्तर, समयान्तर, आत्मान्तर, पदार्थान्तर इसप्रकार के अमेक शब्द 
आगम में पाये जाते हैं। यहां पर अन्तर” शब्द किस अर्थ का सूचक है ? 


समाधान--यहाँ पर 'अ्न्तर' शब्द का श्रभिप्राय “भिन्न, दूसरा या प्रन्य' से है। जैसे 'प्रकारान्तर' श्रर्थात्‌ 
विवक्षित प्रकार से भिन्न भ्रन्यप्रकार से । 'भवान्तर” विवक्षित भवके भ्रतिरिक्त भ्रन्यभव या दूसराभव । “अर्थान्तर' 
विवक्षितअर्थे के अतिरिक्त अन्य अर्थ। 'समयान्तर' विवक्षितसमय से दूसरा समय । इसप्रकार भ्रन्यशत्र भी जान 
लेना चाहिए । 
-जणेँ. ग. 46-7-70/रो ला पि 
अक्षर से झ्रभिप्राय 


शंका--सुक्ष्मनिगो दिया के अक्षर के अनस्तर्वेत्राग ज्ञान होना बतलाया है। यह अक्षर कौनसा है? क्‍या 
प्राचीन अक्षर या कोई दूसरा अक्षर या अक्षर का अर्थ केवलज्ञान भी हो सकता हे ? 


समाधान--ध० पु० १३ पृ० २६२ पर इस सम्बन्ध मे निम्तप्रकार कथन है-- 


'सुक्ष्मनिगोद लब्ध्यपर्याप्तक के जो जघन्यज्ञान होता है उसका नाम “लब्ध्यक्षर' है। इसका प्रमाण 
केवलज्ञान का अनन्तवाभाग है। यह शान निरावरणा है, क्योकि अक्षर के भ्रनन्तवेंभाग नित्य उद्घाटित रहता है, 
ऐसा झागमवचन है, भ्रथवा इसके प्रावृत्त होने पर जीव के झ्रभाव का प्रसग झाता है ।' 


इसप्रकार क्री वीरसेनाचार्य ने 'श्रक्षर' शब्द से केवलज्ञान को ग्रहरा किथा है, क्योकि केवलज्ञान मे वृद्धि 
भ्रौर हानि नही होती, इसलिए केवलजञान को अक्षर कहा है । 
+-णें ग. 8-2-68/75/ घ ला. सेठी 
झणु-परमाणु; प्रमेय-प्रभाण में झ्न्तर 
शंका--प्रमेय और प्रमाण में क्या अन्तर है ? ऐसे ही अणु और परमाणु में क्या अन्तर है ? 


समाधान--प्रमाणा का जो विषय है वह प्रमेथ है। पदार्थ प्रमेय है। पदार्थ का यथार्थ ज्ञान प्रमाण है । 
प्रभेय प्रौर प्रमाणा मे विषय भ्रौर विषयी का अन्तर है। श्णु झ्ौर परमाणु दोनो शब्दों का एक भ्रर्थ है। जिसका 
भाग न हो सके ऐसे प्रविभागी पुदुगल को अणु या परमाणु कहते हैं। कालद्रव्य भी अप्रदेशी अथवा एकप्रदेशी है 
उसकी अवगाहना भी पुद्गलपरमाणु के बराबर है, झ्रत कालद्रव्य को भी कालाणु कहते है। 


- छा. ग. 6-3-5-65/5५| प्रगनमाला 


व्यक्तित्व और फ्तित्व ] [ १३७१ 


'झनिवंतिता' का भथ 
शंका- सर्वार्य सिद्धि ११२३ में 'कस्मादनिर्व तिता' शब्द आया है । इसमे अनिर्वतिता का क्‍या अर्थ है ? 


समाधान --संस्कृत-शठदार्थ-कौस्तुभ मे निव्‌ त्ति का भ्र्थ निष्पत्ति, समाप्ति दिया है | यहाँ पर भ्रचिन्तित- 
भ्रथ॑ व भ्रधेचिन्तितभर्थ प्रहण करना चाहिए, क्योकि परपदार्थ के चिन्तनकाय की समाप्ति नहीं हुई है, अथवा 
निष्पत्ति नहीं हुई है। विपुलमतिमन पर्यय ज्ञान का विषय चिन्तित पदार्थ तो है ही, किन्तु जिन पदार्थों का अभी 
चिन्तन नहीं हुझ्ना, ऐसे भ्रचिस्तित भ्र्थ को और जो पदार्थ प्रभी अ्रद्ध चिन्तित है अर्थात्‌ जिन पदार्थों के चिन्तन की 
झप्ती तक निष्पत्ति या समाप्ति नहीं हुई, उनको भी विपुलमतिमन पर्ययज्ञानी जानता है । 


--पताचार 77-78 /ज. ला, जेंन, भीण्हर 
'अनुभूति' 


शंका--पुरषाय सिद्धप पाय भव्य प्रयोधिनी टीका में अनुभुति लब्धिरूप भी और उपयोगरुप भी दी है । 
क्या अनुभूति लब्धिरुप भी मानो जाएगी ? 


समाधान--अनुभूति के प्रनेक अर्थ है-- 


(१) प्रनुभूति का श्रथे प्रतोति ( श्रद्धा ) है। कहा भी है--संविस्त्युपलब्धि प्रतीत्यानुभूति रूप॑ ।' 
“पंजचास्तिकाय पृ. २९-३० रायचण प्रत्थमाला 


(२) झनुभूति का श्र्थ चेतना व वेदना भी है। कहा भी है--चितनानुभृस्युपलब्धि बेवना नामेकार्थत्वात्‌ ।' 
“पं० का० बु० ७६ 

(३) भपने आपका जानना, प्रनुभवन (झनृभूति) है। कहा भी है---स्वस्थामुभवनमर्थवत्‌।' परौक्षाभुख । 
अर्थ--आपका अनुभव झापके है जैसे श्रन्यभर्थ का अनुभवन है तेसे ही श्रापका है। श्रर्थात्‌ भ्रनुभव ( भनुभूति ) 
का भ्रर्थज्ञान है । 

(४) अनुभवन ( अनुभूति ) का श्र्थ दर्शनोपयोग भी है, कहा भी है-- 

(अ) 'आलोकनवृत्तिर्वादर्शनम्‌। अस्य ग़सभिका, आलोकत इत्यालोकनमात्मा, वर्तनं वृश्ति आलोकनस्य 
वृसिरालोकनवृत्ति स्वसंवेदनं, तहर्शनमिति ।' ध. १ पृ० १४८-१४९ । 


अर्थ--आ्रालोकन प्रर्थात्‌ भ्रात्मा के व्यापार को दर्शन कहते हैं। जो झवलोकन करता है, उसे श्रालोकन 
या आत्मा कहते है। वर्तत भ्रर्थात्‌ व्यापार को वृत्ति कहते है। आलोकन की चृत्ति को स्वसवेदना कहते हैं 
और वही दर्शन है । ह 


(झा) यदास्य शानस्पोत्पादकक स्वरूपसंवेदर्न तस्य तहूर्शमब्यपदेशात्‌ ।' ध. १ पृ० ३८१ 

अर्थे-“जिस ज्ञात को उत्पन्न करनेवाला स्व॒रूपसंवेदन ( भन्‌भूति ) है वही दर्शन कहा जाता है। 
(६) 'तत स्थरूपसंवेदन दर्शनभित्यद्भीकर्तेव्यम्‌ । ध. १ पृ. रे८३ 

अर्ध--इसलिये स्वरूपसवेदन दर्शन है, ऐसा स्वीकार कर लेना चाहिए । 


१३७२ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


जहाँ पर पशनुभूति को लब्धिउपयोग रूप कहा हो बहाँ पर प्रनुभूति का झर्थ ज्ञान! जानता चाहिए । 
बयोकि प्रतीति श्रर्थात्‌ श्रद्धा लब्धिउपयोग रूप नही होती । 
जे ग. 4-0-65/5/ब्ब. पन्नालाल 


झवस्थान काल व प्रवेशान्तर काल की सोदाहरण परिभाषाएँ 
शंका--ध० पु० ७ पृ० ४६९ के “जिस मार्गणा व जिस गुणस्थान का अवस्थान काल से प्रवेशान्तर काल 
बोधे होता है । इस बावप का क्‍या अभिप्राय है ? 
समाधान-_लब्ध्यपर्याप्तक मनुष्य सार्गणा में एकजीव का श्रवस्थानकाल क्षुद्रभव है और प्रवेशान्तरकाल 


पल्योपम का प्रसख्यातवॉभाग है जो श्रवस्थानकाल से श्रधिक है। यदि कोई भी जीव लब्ध्यपर्याप्तकमनुष्यो में 
उत्पन्न न हो ( प्रवेश न करे ) तो उत्कष्ट से पल्योपम के असख्यातवेंभागकालतक उत्पन्न न हो श्रत प्रवेशातरकाल 


पल्योपम का भ्सख्यातवाँभाग बतलाया है। ध. पु. ७ पृ. ४८४१ सूछ्र १०। 

इसी प्रकार वेक्तियिकमिश्रवकाययोगी का एक जीव का अझ्रवस्थान काल श्वन्तमु हतं है भौर प्रवेशातर काल 
उस्कृष्ट रूप से १२ मुह्त है--धवल पु ७ पृ. ४८५ सूत्र २६। इसीप्रकार भ्राह्म रककाययोगी प्राहारकमिश्रकाययोगी 
के विषय मे पृ० ४८ सूत्र २९ मे जान लेना चाहिये। 

दूसरे गुणस्थान मे एक जीव का श्रवस्थानकाल छहमग्रावली है और तीसरेगुणस्थान मे श्रवस्थानकाल 
झन्तमु हृतं है, कितु प्रवेशातरकाल दोनों का पल्य का भ्रसख्यातवाँ भाग है । ध. पु ७ पृ. ४९३ सूत्र ६२ । 

इसी प्रकार बारहवेंगुणएस्थान व चौदहवेंगुणस्थान मे एक जीवका अवस्थानकाल अन्तमु हतं है भ्रौर 
प्रवेशातरकाल छहमाह है । ध. पु. ५ पृ. २१ सूत्र १७। 

विवक्षितमार्गंणा या ग्रुणस्थान मे एकजीव का उत्कृष्टकाल भ्रवस्थानकाल है और नानाजीवों की श्रपेक्षा 


उत्कृष्ट प्रन्तरकाल 'प्रवेशातरकाल है । 
“पए्ें, ग. 20-4-72/>/यड्रपाल 


झवबहारकाल एव प्रतिभाग 
शका - अयहारकाल, प्रतिभाग का क्या अर्थ है? 


समाधान-- भ्रवहारकाल' जिससे भाग दिया जाय । जिस सख्या से गुणा या भाग दिया जाय उस सख्या 
का जो भाग होता है उसको प्रतिभाग कहते है । जैसे--ध प्र ३ पृ. २९८ पर लिखा है--'आवली के अ्रसख्यातवें- 
भाग का सख्यातवा भाग गुणाकार है। यहा पर 'सख्यातवाभाग” प्रतिभाग है । 
-जें ग. 7-2-67/शा/२. ला जेंग 
'इयति पर्यायान्‌ का भ्रथ॑ 
शंका--स० सि० अ० १ सूत्र १७ की टीका के नवीनसंस्करण में लिखा है “पर्यायों से प्राप्त होता है', 
किन्तु पूर्वसंस्करण में 'पर्यायों को प्राप्त होता है' ऐसा लिखा है। इन दोनों में कौनसा अर्थ ठीक है * 


समाधान--सर्वार्थसिद्धि में मूलपाठ इसप्रकार है--- 
“इयति पर्यायस्तेर्बाइमते हत्यथथों प्रष्यम ।' 


व्यक्तित्व भौर क्ृतित्व ] [ १३७३ 


इसका श्र्थ "जो पर्यायों को प्राप्त करता है' ऐसा होता है, क्योंकि 'पर्यायान्‌' द्वितीया का बहुबचन है! 

“%ऋ' धातु से 'इयति' बना है जो लट्लकार मे प्रथमपुरुष का एकवचन है। “ऋ' धातु का अथ्थ प्राप्त करना' है। 
झत, 'इयति पर्यायानु' का प्रर्थ 'पर्यायों को प्राप्त करता है' ऐसा होता है । 

--णे, १. 25-3-76/श/ २. ला जेन 


'जिणुहिद्ठ का भ्र्य॑ 


शका--हाल के किसी एक लेख में रयगणसार गाया १२५ के “जिणुहिट॒5” का अर्थ 'जिनेन् के द्वारा देखा 
गया है! ऐसा किया गया है। क्‍या यह अर्थ ठोक है ? 


समाधान--विट्ठ' शब्द का प्रर्थ “दर्शन” व “कथन” दोनो होते है किन्तु 'जिणुहिदठ' मे 'उहिट्ठ” शब्द 
का अर्थ 'कथितमू” होता है ।" जिमेन्द्र भगवान ने किसप्रकार देखा है यह तो छुद्यस्थ के द्वारा जाना या कहा नही 
जा सकता है उसको तो केवलज्ञानी हो जानते हैं। ज॑से केवली ने काल के सबसे छोटे अश 'समय' को निरश देखा 
है या एकसमय में १४ राजू ग़मन की अपेक्षा साश देखा है भ्रथवा परमाणु को सावयव देखा है या तनिरवयव देखा 
है। 'नय' श्र्‌ तज्ञान का भेव है। [ स्वासी कातिकेयानुप्रेक्षा गाथा २६३ । ] जिनेन्द्र ने वस्तु को भिन्‍न-भिन्‍ननयो के 
द्वारा देखा है या प्रमाण के द्वारा देखा है या प्रमाण व नय दोनो के द्वारा देखा है। छद्मस्थ अपने ज्ञान के द्वारा 
जिनेद्ध के ज्ञान को नही देख सकता । इसीलिये किसी भी आचार्य ने यह नहीं कहा कि 'मे बह कहूगा जो जिनेनद 
ने देखा है'; किन्तु आचारयों ने तो यह लिखा है कि 'में वह कहूगा जो जिनेन्द्र भगवान ने कहा है ।' भी कुम्वकुन्दा- 
प्ार्य स्वयं समयसार की प्रथम गाथा में कहते है--'बोच्छासि समयपाहुडसिणसों सुयकेवलीभणिय ॥' भ्रर्थाव 'अरहो ! 
केवली श्र तकेवली के द्वारा कथित वह समयसास्प्राभूत कहूँगा ।' 


'एकद्रव्य दूसरेद्रव्य का कर्ता नहीं है ।! जिनका ऐसा एकान्त सिद्धान्त है उनको तो यह इष्ट है कि केवली 
या श्र्‌ तकेवली ने शब्दरूप कुछ भी नहीं कहा । क्योकि केकली या श्र्‌ तकेवली चेतनरूप होने से परद्रव्यरूप पुदगल- 
मयी शब्दों के कर्त्ता नही हो सकते । इसलिये जिनेन्द्र ने ऐसा कहा है इसको प्रमाण न मातकर “जिनेन्द्र ने ऐसा 
देखा है! इसीको प्रमाण मानते है और इस शझ्राधार पर जिनेन्द्र कथित 'अनेकान्त', 'स्याह्वाद' तथा 'सब सप्रत्तिपक्ष है! 
इन सिद्धान्तो का खण्डनकर 'एकान्त नियतिवादरूप मिथ्यात्व' का “क्रमबद्धपर्याय' के नाम से प्रचार कर रहे है। 


प्र० सा० गाया २४ में भी “उदिटद्॒' शब्द का प्रयोग हुआ्ना है ओर करी जयसेनाथाय ने “डहिट॒दं ! शब्द 
का भ्र्थ 'कथित' किया है । अत रमणसार गाथा १२४ में उद्दिट्‌्ठ का अथ 'देखना' न होकर कथित होना चाहिए, 
छुद्मस्थ तो बही जान सकता है ओर उसी की भ्रद्धा कर सकता है जो श्री जिनेन्द्र ने कहा है। श्री जिलेन्द्र ने 
जितना देखा है उस सबको श्री गणधर भी नहीं जान सकते है । 


व्याप्य-व्यपकरूप से एकद्रव्य की पर्बाय दूसरेद्रव्य की पर्याय की कर्त्ता नहीं हो मकती, किन्तु निमित्त- 
नैमित्तिकरूप लें तो एकद्रब्य फो पर्याय दूसरेद्रव्य की पर्याय की कर्त्ता होती है। यदि ऐसा न माना जावे तो 
(द्िव्यध्वनि या द्वादशाड़र या समयसारादि प्रन्यों को भ्रप्माणाता का प्रमद्भ श्रा जायगा। जैसे व्याप्य-व्यापक 
सम्बन्ध से उपादानकर्त्ता होता है बसे ही नि्मित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध से नि्ित्तकर्ता भी होता है। नि्मित्तकर्त्ता 


१. ऐसा डी अर्थ, अर्थात्‌ जिणुहिट्ठ न<जिनकाधितमृ; हो देवेग्डकृमारणी त्राहती; नीमच ने भी रचणसार के 
अनुवाद में माधा १०६ पृष्ठ १४१ में किया डे । --सामपादक 


११७४ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


की मुख्यता से समधसार गाया ५०-५४ मे राग्रादिक को निश्चय से पुद्गलद्रब्य को पर्याय कहा है। इसीप्रकार 
समयसार गाधा २७८ ब २७९ मे स्फटिकमणि का दृष्टान्त देकर यह कहा गया है कि जीव स्वय रागादिरूप नहीं 
परिणमता, किन्तु प्रन्य ( पुद्गल कर्मों ) के द्वारा रागी किया जाता है। 


प्राषग्रस्थों मे कही पर उपादानकर्त्ता की मुख्यता से कथन है, कही पर निमित्तकर्तता की मुख्यता से 
कथन है । इनमे से किसी एक का एकान्ताग्रह करना भिध्यात्व है। 


जे, ग. 3-2-65/शातरा | २. ला. जैन 
'उपकार' 


शंका-- शरीर थाह सनः प्राणापाना पुद्गलानां! इस सूत्रानुसार शरीर, बचन, सम आदि पुद्गलों का 
उपकार है, किन्तु यह ही तो संसार-दु:ख की जड़ है फिर इन्हें उपकार किस अपेक्षा कहा ? 


समाधान-- अध्याय पाँच मे “उपकार' से प्रयोजन निमित्त या सहकारीकारण से है। उपकार का पश्र्थ यहाँ 


इष्टकारक नही ग्रहणशा करना । है हि 
-णें. ग. 3]-]0-63 /5/ २. ला. जैन, मेरठ 


उपक्रमण काल की परिभाषा 


शंका-- उपकरमणकाल किसे कहते हैं ? 


समाधान-- निरन्तर उत्पन्न होने के काल को श्रथवा निरन्तर प्रवेश होने के काल को अ्रथवा निरन्तर 
आयके काल को उपक्रमणशकाल कहते है । जैसे देवगति मे जीवो के निरन्तर उत्पन्न होने के काल को उपक्रमशकाल 
कहते हैं । भ्रन्य गुणस्थान से भ्राकर तीसरेगुणस्थान मे जीवो के निरन्तर प्रवेशकाल को उपक्रमणकाल कहते हैं । 


“णणें. ग. 20-4-72 5 | थह्पाल 
'कांजो' का श्र 

शंका-- शत्नकरण्ड आवकाचार श्लोक १४० की टीफा सें 'कांजी' शब्द आया है। इसका क्‍या अर्थ है ? 

समाधान--खटास से युक्त पेय को 'कांजी” कहते है, जैसे इमली श्रादि का पानी या तक्र भ्ादि । 
--णें. ग 27-7-72 ॥5/ २. ला णेंग 

काल क्षय 
शंका--घ० पु० ८ पृ० १७ हिन्दी पंक्ति १२ पर और प्० ४४ हिन्दी पंक्ति १० पर 'कालक्षय' शब्द 
आया है | इसका क्या अभिप्राय है ! 


समाधान--जो सप्रतिपक्ष बधप्रकृतियाँ हैं, उनका बध धपने नियतकालत्तक होता है! नियतकाल के 
समाप्त होने पर विवक्षितप्रकृति का बध्च रुक जाता है और प्रतिपक्षप्रकृतियों का बध प्रारम्भ हो जाता है। जैसे 
असातावेदनीयकमंप्रकृति को प्रतिपक्ष सातावेदनीय कर्मप्रकृति है। साता 4 भ्रसाताबेदनीय कमंप्रकृतियों में से प्रत्येक 
का जघन्यवधकाल एकसमय है भौर उत्कुष्टबधकाल अन्तमु हु्त है ( महाबंध पु० १ पु० ४७ )। सातवेंगुणस्थान से 
मात्र साता का ही बध होता है। छठेगुणस्थानतक श्रसातावेदनीयकर्म का बंधकाल क्षय ( समाप्त ) हो जाने पर 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १३७४ 


सातावेदनीय का बध प्रारम्भ हो जावेगा । सातादेदतीयकर्म का बधकाल क्षय हो जाने पर असाता का बध होने 
लगेगा | छठेगुणस्थानतक साता या प्रस्नाता कर्मप्रकृति का एक शभ्रन्तमृ हुतंकाल से प्रधिक कालतक बध नहीं 
हो सकता है । 

--णै, ग 20-4-72 57 यत्नपाल 


'कुशील' का श्भिप्राय 


शंका- तस्वार्ंसृत्र में निम्न न्‍्थमुनि के पुलाक आदि पाँच सेद चतलाये हैं। उनमें से एक सेद कुशोल भी 
है । यहां पर 'शील' शब्द का क्या अं हे ? 


समाधान--शील का अर्थ झ्ात्मा का वीतरागस्वभाव है ( अष्टपाहुड प्ृ० ६०८ )॥ दसवें गुशास्थान तक 

सूक्ष्मराग रहता है वहाँ तक निग्र न्थमुनि की कुशील सज्ञा है। दसवेंगुणस्थान के झ्रागे चारित्रमोहनीय कर्मोदय के 

प्रभाव के कारण जीव पूर्ण वीतराग हो जाता है प्रर्थात्‌ भन्तरग व बहिरग दोनो प्रकार के परिग्रह से रहित हो 
जाता है, भ्रत उसकी नि्र नय ( वीतरागछष्मस्थ ) सज्ञा हो जाती है। 

+-णेँ ग. ]6-7-70/ रो ला परि. 


क्षपत्ा व विसंयोजना में भ्रन्तर 
शंक(-विसंयोजना और क्षपणा क्या पर्यायवाची शब्द हैं? यदि है तो किस ग्रन्थ में कहाँ पर लिखा है ? 


समाधान--विसयोजना और क्षपणा पर्यायवाची शब्द नही है । जिस कम की क्षपणा हो जाती है उसकी 
पुन सत्ता या बध नहीं हो सकता, किस्तु जिसकी विसयोजना होती है उसकी पुन सत्ता व बध सम्भव है। 
विसयोजना मात्र शनम्तानुबधीकषाय की होती है प्रन्यप्रकृतियों की विसयोजना नही होती । ज घ॒ पु पृ. २१९ 
पर कहा भी है--भनन्तानुबंधी चतुष्क के स्वन्धों को परप्रकृतिरूप से परिणमा देने को विसंयोजना कहते है । 
विसयोजना का इसप्रकार लक्षण करने पर निजकर्मों की परप्रकृति के उदयरूप से क्षपणा होती है, उनके साथ 
व्यभिचार झा जायगा सो भो बात नही है, क्योकि अनन्तानुबधी को छोडकर पररूप से परिणत हुए श्रन्य कर्मो की 
पुन उत्पत्ति नही पाई जाती । भ्रत विसयोजना का लक्षण भ्रन्यकर्मों की क्षपणा में घटित न होने से श्रतिव्याप्ति 
दोष नही अ्राता । 
>णें स 25-2-58/५| ढ़. राणमल 


१. क्षय, विसंयोजना एवं उदयाभावी का स्वरूप 
२. 'क्षर्या को प्राप्त कम का पुनः झालव नहीं होता । 


शंका--कर्मों का क्षय या प्रकृतियों का क्षय कहा जाता है। उसका यही तात्पयं है कि उन कर्म या 
प्रकृतियों का उदय, बंध व॑ सरय से अभाव होता है ? या उदय के अभाव अर्थात्‌ अनुदय को क्षय कहा जाता है ? 
यवि उदप के अभाव को क्षय कहते हैं तब उदयाभावी क्षय का कया अर्थ है ? क्षय का लक्षण स. लि. पृ. १४९ पर 
२।१ की टीका में दिया है-- क्षय आत्यस्तिकी निवृत्ति:', अर्थात्‌ कमों का आत्मा से सर्बभा दूर हो जाना क्षय है । 
क्षय हो जाने पर क्‍या किसी कर्म का दुबारा आखब हो सकता है । 


समाधास--जिनकर्मों का क्षय होता है उन कर्मोका अर्थात्‌ कर्म प्रकृतियों का कम से कम एक आवली 
पूर्व बंध-व्युच्छित्ति प्र्थात्‌ संबर हो जाता है, क्योकि कर्ंत्रध के पश्चात्‌ एकश्राबली कालतक उस कम का 


१३७६ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


उत्कर्षण, भपकर्षण, सक्रमश, उदीरणा, उपशम या क्षय ग्रादि कुछ नही हो सकता प्ोत इस झावलीकाल को 
बधावली या भ्रचलावली कहा गया है। 


सत्ता, व्युच्छित्ति का नाम क्षय है। जिसकर्म को सत्ता ( सत्त्व ) नही है उसकम का उदय भी नहीं 
हो सकता । श्रत कर्मप्रकृति का क्षय हो जाने पर उसप्रकृति का उदय क्षय हो ही जाता है। 'किन्‍्ही कर्म प्रकृतियो 
की उदय-व्युच्छित्ति और सत्त्व-व्यूच्छित्ति एकसाथ होतो है झौर किन्ही कमंप्रकृतियों की उदयव्युच्छित्ति पू्व॑ मे 
हो जाती है भौर उसके पश्चात्‌ सत्त्वव्युच्छित्ति होती है । 


कर्म प्रकृतियो का आत्मा से सर्वथा दूर हो जाना क्षय” है। इसका अभिप्राय यह है कि जिन क्मंप्रकृतियो 
का सत्त्य नष्ट हो जाने पर पुन उत्पत्ति नहीं होती उस सत्त्व के नाश का नाम क्षय” है। अनन्तानुबन्धीकषाय का 
सत्त्व नष्ट हो जाने पर पुन उत्पत्ति पाई जाती है। इसीलिये ग्रनन्तानुबन्धी कषाय के सत्त्व नाम का नाम 'क्षय' न 
देकर “विसयोजना' कहा है। कहा भी है-- 


'का विसंयोजणा ? अणंताणवधिचउक्कबर्ंधाण परसरुवेण परिणमर्ण विसंयोजणा; ण पदोवयकम्मपख- 
बणाएं वियहिचारों, तेसि परसरुवेण परिणदाणं पुणरुष्पत्तीए अभावादों | ज. ध. पु २ षृ. २१९ 


अर्थ--विसयोजन किसे कहते हैं ” भ्रनन्तानुबन्धीचतुष्क के स्कन्धो के परप्रकृतिरूप से परिणमा देने को 
विसयोजना कहते है। विसयोजना का इसप्रकार लक्षण करने पर जिन कर्मो की परप्रकृति के उदयरूप से क्षपणा 
होती है उनके साथ व्यभिचार प्राजायगा मो भी बात नहीं है, क्योकि प्रनन्तानुबन्धी को छोडकर पररूप से परिणत 
हुए भ्न्‍्य कर्मों की पुन उत्पत्ति नही पाई जाती । 


खविदाणमणंताणुबंधीणं व पुणरुप्पसी एदासि' पयड्ीणमणुभागस्स किषण्ण जायदे ? ण, अणंताणुबंधीण व 
संजलणादी् विसंजयोणाभावेण पुणरुष्प्तीए विरोहादो । ण खबिदाण पुणरुप्पत्ती, णिध्युआण्ण पि पुणो संसारित्त- 
प्पसंगादो ।ण च एवं णिरासवार्ण संसारुष्पत्तिविरोहादो ।! ( ज. ध. पु. ५ पृ. २०७ ) 


अर्थ--जैसे अनन्तानुबन्धी की क्षपणा हो जाने पर उसकी पुन उत्पत्ति हो जाती है वैसे ही अन्यप्रकृतियो 
के प्रनुभाग की पुन उत्पत्ति क्‍यों नहीं होती ? अन्यप्रकृतियों की क्षपणा के पश्चात पुन उत्पत्ति नही होती । 
क्योकि अनन्तानुवन्धी कषायो की तरह सज्वलन श्रादि की विसयोजना का श्रभाव होकर उनकी पुन उत्पत्ति होने 
में विरोध है। यदि यह कहा जावे कि नष्ट होने पर भी उनकी पुन उत्पत्ति हो जाय तो क्‍या हानि है ? किन्तु 
ऐसा कहना योग्य नही है, क्योकि क्षय को प्राप्त हुई प्रकृतियों की पुन उत्पत्ति नहीं होती, यदि होने लगे तो मुक्त 
हुए जीवो का पुन ससारी होने का प्रसग उपस्थित होगा, किन्तु मुक्त जीव पुन. ससारी नहीं होते, क्योकि जिनके 
कर्मों का आज्लव नही होता उनके ससार की उत्पत्ति मानने मे विरोध झ्ाता है। भ्र्थात्‌ जिन कर्मों का क्षय हो 
चुका है उनका पुन. आसखव नही होता । 


जब सर्वधातीस्पर्धको का प्रनुभाग पनन्‍्तगुणा क्षीण॒होकर देशघातीरूप से उदय मे श्राता है प्रौर सवंधाती- 
रूप उदय का अभाव है| इसप्रकार उन सर्वधाती स्पर्धकों की उदयभावी क्षय सज्ञा है। कहा भी है-- 


“सथ्यधादि फहयाणि अणंतगुणहीणाणि होवूण देसघाविफद्यततेण परिणमिय उदयभाव॑ गछ्छति, तेसिमणंत- 
गुणहीणसं खओ णाम ।' [धबल पु. ७ पृ. ९२] 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १३७७ 


अर्ध--सर्वं धा तिस्पर्धक प्रतन्तगुणें हीत होकर प्रौर देशघातिस्पर्धनों मे परिणत होकर उदय में 
श्राते हैं। उन सर्वघाती स्पर्धको का प्रनन्तगुणगहीनत्व ही क्षय कहलाता है। (यही उदयाभावी क्षयका स्वरूप है)। 


--जै जे. 27-2-65/शा[/र. ला जेन 
'खतुय म का प्रसिप्राय 


शंका--तत्वार्थ राजवातिक अ० १ सूत्र ७ वा० १४ में 'चतुर्यम' शब्द आया है । इसका क्या अभिप्राय है ? 


ससाधान--सामाथिकस यम झ्रौर छेदोपस्थापनासयम आदि के भेद से चास्त्रि पाँच प्रकार का है किन्तु 
सामायिकसयम झौर छेदोपस्थापनासयम--ये दोनो संयम एक है क्योकि इनमे श्रनुष्ठानक्ृत भेद नहीं है। उसी 
सयम का द्रच्याथिकनय की ग्रपेक्षा से सामायिकसयम नाम है और पर्यायाथिकनय की श्रपेक्षा से छेदोपस्थापनासंयम 
नाम है। धबल पु० १ सूत्र १२३ की टीका में कहा भी है--'सकलब्रतासासेकल्वसापाद्य एकयसो 5पादानाद द्रव्य थिक- 
नयः सामायिकशुद्धिसंयम: । तदेबेक व्रत पठ्चधा बहुधा वा विपाद्य धारणात्‌ पर्यायाथिकनय छेवोपस्थापनशुद्धि- 
संयम । मिशितबुद्धि जनानुग्रहा्थ द्रब्याथिकनयवेशना, मन्दधियामनुग्रहार्थ पर्यायाधिकसयवेशना । ततो नासयों 
संग्रमयोरनुष्ठानक्ृतो विशेषो5स्तीति । द्वितय वेशनानुगृहीत एक एवं सथम इति चंन्नंध दोष हृष्टस्वात्‌ ।' 


सम्पूर्णब्रतो को सामान्य की श्रपेक्षा एक मानकर एकथम को ग्रहरा करनेवाला होने से सामायिकशुद्धिसयम 
द्रव्याथिकनयरूप है। उसी एक ब्रत को पाँच अथवा भ्रनेकप्रकार के भेद करके धारण करतेवाला होने से छेदोप- 
स्थापनाशुद्धिस यम पर्यायाथिकनयरूप है। यहाँ पर तीक्ष्णबुद्धि मनुष्यों के अनुग्रह के लिए द्रव्याथिकनय का उपदेश 
दिया गया है । मन्दबुद्धि प्राणियों का अनुग्रह करने के लिये पर्यायाथिकनय का उपदेश दिया गया है। इसलिए इन 
दोनों सयमो मे भ्रनुष्ठानकृत कोई विशेषता नहीं है। उपदेश की प्रपेक्षा सामायिक व छेदोपस्थापना के भेद से सयम 
दो प्रकार का है, वास्तव मे तो वह एक ही है । 


इसप्रकार सामायिकसथम, परिहारविशुद्धितियम, सूक्ष्मसाम्परायशुद्धिवयम, यथाख्यातशुद्धिलयम, यम चार 
प्रकार का हो जाता है। भ्रथवा 


सामायिकस यम प्रमत्त आदि गुरास्थानों मे भिन्न-भिन्न होता है ग्रत इन चारो गुणस्थानों की श्पेक्षा 
यम चारप्रकार का है । 
-+-पक्चाचार/ण., ला, जोन, भीण्डर 


लन्‍्मसंसति तथा कर्म नियहंण का प्र 
शंका--अस्मसंतति व कर्मनिमहूणं में क्या अन्तर है ? 


समाधान-- जन्मस तत्ति' का अर्थ है जन्म का प्रवाह अर्थात्‌ ससार । कर्म निबहंण' का प्रर्थ है पौदृगलिक 
कर्मों का नाश । कहा भी है-- 


'क्षमे नियहूं णं -- संसारदुःखसस्पादककर्मणां निबहेंणो विनाशक । 
ससार के दु खो को देने वाले जो कर्म उनका नाश करने वाला “कमनिबहंण' है। भ्रर्थात्‌ कर्म जन्मसतत्ति 


के कारण हैं। उत कर्मों का विनाशक कर्मनिबहँश है । 
--एौ. गज 23-7-70/शा।/ रो. ला. मित्तल 


१३७८ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


जीव और अन्तरात्मा में भ्रन्तर 
शंका-जीव और अन्‍्तरात्मा से क्या अन्तर है ? 


समाधान-- इन्द्रिय, बल, आयु और श्वासोच्छवास इन चारप्राणों से प्रथवा चेतन्यरूप प्राण से जो जीता 
है, जीता था श्रौर जीवेगा' उसको जीव कहते है--ब्रथ्यसंप्रहू गाथा ३ चित्त के राग यादिक दोषों के और झ्रात्मा 
के विषय मे जिसकी प्रान्ति दूर हो गई है वह भ्रन्तरात्मा है--समाधितत्र श्लोक ५ ॥ इसप्रकार जीव व अन्तरात्मा 
के लक्षणों से दोनो का अन्तर जाना जाता है। 'जीव” शब्द मे बहिरात्मा ( पहिले से तीसरे गुणस्थान तक के जीव) 
झन्तरात्मा ( चौथे से बारहवेंगुशस्थान तक के जीव ) व परमात्मा ( तेरहवें-चौदहवें गुरास्थानवाले जीव व 
सिद्धजीव ) तीनोप्रकार के जीव गर्भित हो जाते है किन्तु “अन्तरात्मा' शब्द से बहिरात्मा श्लौर परमात्मा जीबो से 
रहित, केवल सम्यग्शष्टेजीव ( चौथे से बारहवें तक ) ही ग्रहण होते है | इसप्रकार 'जीव” व 'भ्रन्तरात्मा' में प्रन्तर 
जानना चाहिये । 
“मैं स 4-9-58/५/ भागधन्द लेन, बरस 


ज्ञान सामान्य का प्रथं 


शंका-- शानसासान्य को देखते हुए केदलज्ञान के मति आदि अवयव मानने से कोई विरोध नहीं आता; 
शान विशेष की अपेक्षा से ये क्षबषयव नहीं है ।' यह धबल १३ पृ० २१५ का वाक्य है ? यहाँ ज्ञान सामान्य का 
क्या मतलब है ? 


समाधान--धवल पु० १३ प्ृ० २१५ पर ज्ञान सामान्य से श्रभिप्राय ज्ञान के प्रतिभाग प्रतिच्छेद मे है। 
-पत्न 28-60-80/ण ला णेंय, भ्रीण्डर 
त्रिशुद्धा भिक्षा' एवं उद्िष्ट भाहार का पथ 


शंका--उपासकाध्ययन श्लोक ८९० मे क्षुल्लक के लिये त्िशुद्धा सिक्षा बतललाई है। यहां पर 'ज़िशुदा' 
से क्या अभिप्राय है ? 


समाधान-कँत, कारित, प्रनुमोदना से रहित भिक्षा, त्रिशुद्धा भिक्षा है। यह तो दसबी प्रतिमा में हो 
जाती है। ग्यारहवी प्रतिमा ( क्षुल्लक ) के तो उदहिष्टाहार का त्याग है, वह तो भिक्षुक्त है। 


जो णव कोड़ि विसुद्ध, सिक्खायरेण भु जदे भोज्ज । 
जायण-रहियं जोग्गं, उहिट्टाह!र-विरदों सो ॥३९०॥ [ स्वामि कार्तिकेय अनुप्रेक्षा 


जो श्रावक भिक्षाचरण के द्वारा बिना याचना किये, नवकोटि से शुद्ध योग्यग्राहार को ग्रहण करता है वह 
उद्श्भ्राहार का त्यागी है| श्रपने उद्दं श्य से बनाये हुए झ्लाहार को ग्रहण न करना उद्ष्टाआहार का त्याग है। 


“बे. १ 5-9-74/५]/थ फजधन-ढ 
नारकानित्याशुभतरलेश्या'.... में नित्य का श्र्थ 


शंका-- सारकएनित्याशुभतरलेश्यपपरिणामदेहवेदना विक्रिया ', इस सूत्र से 'नित्य' शब्द का क्या अर्थ है? 
“सिल्य! का अर्थ कूटस्थ होता है तो क्या मारकियों की लेश्या व बेदना आदि सें हीन अधिकता नहीं होती ? 


व्यक्तित्व प्लौर इतित्व ] [ १३७९ 
समाधान--इस सूत्र मे “नित्य' शब्द आाभीक्षण्य' भ्रर्थ मे प्रयोग हुआ है । इस सूत्र मे नित्य शब्द का 
श्र कुटस्थ या भ्रविचल नहीं प्रहणा करना चाहिये । कहा भी है-- 


'आभीक्ष्यवचनाध्ित्य प्रह्सितवत्‌ ; यथा नित्यप्रहुसितों देवदत्त इत्युज्यते योःभीक्ष्णं प्रहसति, न च तस्य 
प्रहसनानिवृत्ति:, कारर्ते सति भावात्‌ । तथा अशुसकर्मोदयनिमित्तवशात्‌ लेश्यादयोउनारत॑ प्रादुर्भबन्तीति आभोध्ण्य 
वचनो मित्यशब्द प्रयुक्त ।' रा. वा. ३-३-४ 


अर्थात्‌-- भाभी कण्य' अर्थ मे नित्य शब्द का प्रयोग हुआ है जैसे नित्य हँसनेवाला ( सदा हँसने वाला ) 
पुरुष । हास्य के कारणों के उपस्थित रहने पर बार-बार हँसने के कारण देवदत्त जिसप्रकार नित्य प्रहसित श्रर्थात्‌ 
सदा हँसनेवाला कहा जाता है, किन्तु इसका यह भ्रथे नही कि देवदत्त का हँसना कभी बद न होता हो या हँसने में 
होन अधिकता न होती हो । कारण की उपस्थिति में सदा हँसने के कारण नित्य हँसनेवाला कहा जात्ता है, किन्तु 
कारणो के भभाव मे उसका हँसना बन्द हो जाता है। उसी प्रकार जब तक प्रशुभ-लेश्या श्रादि के कारण अशुभ 
कर्मोदय भ्रादि विद्यमान रहते है तब तक सदा ग्रशुभ लेश्या भ्रादि उत्पन्न होते रहते है, किन्तु कारणों के श्रभाव 
हो जाने पर उनकी भी निवृत्ति हो जाती है तथा उनकी निवृत्ति होने पर नरक निवास छोड देना पडता है। 
इसलिये इस सूत्र में नित्य शब्द श्राभीक्षण्य अर्थ का द्योतक है । 


-जाँ. १. 7-]-68/5॥ए/रो ला. जेन 


प्रकृतिबन्ध का लक्षरा 
शंका--प्रकृतियंध का लक्षण बया है । 


समाधान-:प्रकृति का अर्थ स्वभाव है। कहा भी है-- 


प्रकृति स्वभाव मिम्बस्प का प्रकृति ? तिक्तता॥ शुडुस्य का प्रकृति: ? समधुरता । तथा शानाथरणस्प 
का प्रकृति ? अर्थानवगमः | दर्शनावरणस्यथ का प्रकृति + अर्थानालोकनस्‌। वेशस्थ सदसल्लक्षणस्थ सुखदु ख- 
संवेबनस्‌ । दर्शनमोहस्य तत्त्वार्थाअद्धाननम्‌। चारिद्रमोहस्यासंयसः । आयुधों भवधारणस्‌ । नास्तो नारकादिनाम- 
करणम्‌ । गोतस्योच्चेनि्े:स्थानसंशब्दनम्‌ । अन्तरायस्‍्य दानाविविष्वकरणम्‌ । तदेज॑लक्ष्ण कार्य प्र कियते प्रभवस्थस्या 
इति प्रकृति ५ सर्वार्थ सिद्धि ८३ 


अर्थ - प्रकृति' का अर्थ स्वभाव है । जिसप्रकार नीम की क्या प्रकृति है ? कट्ठवापन। गुडकी क्‍या प्रकृति 
है ? मीठापन । उसीप्रकार ज्ञानावरणकर्म की क्या प्र७ति है ? श्रर्थ का ज्ञान न होना | दर्शनावरणाकर्म को क्‍या 
प्रकृति है ” प्र्ण का श्रवलोकन नहीं होना । सुख-दु.ख का सवेदन कराना साता और श्रसातावेदनीय की प्रक्ृति है। 
तत्त्वार्थ का श्रद्धान न होने देना दर्शनमोह की प्रकृति है। असयमभाव चारित्रमोह की प्रकृति है। भवधारण झायु- 
कर्म की प्रकृति है। नारकादि नामकरण नामकर्म की प्रकृति है। उच्च भ्रौर नीच स्थान का सशब्दन गोत्रकर्म की 
प्रकृति है तथा दानादि में विध्न करना अतरायकमं की प्रक्ृति है। इसप्रकार का कार्य किया जाता है प्रर्थात 
जिससे होता है वह प्रकृति है । 


जिससमय तक बध नहीं होता है उससमय तक उन कार्मणवर्गणाश्रों भे उपयुक्त कार्य करने का स्वभाव 
उत्पन्न नहीं होता है | कार्मणबर्गंणाओं में उपयु क्त कार्य करने का स्वभाव उत्पन्न हो जाना प्रकृतिबध है। 


-जें ग. 4--7/शा। रो, ला. प्रितल 


१३८० ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


पाप ध्रौर कषाय में प्रस्तर 
शंका--पाप और कथाप से क्‍या अन्तर है ? 


समाधान--'पाति रक्षति आत्मान शुभाविति पापम्‌ ।/” जो प्रात्मा को शुभ से बचाता है वह 
'पाप' ( सर्वार्थंसिद्धि )। 


'सुहदुक्जसुबहुसस्सं कम्मक्लेस कसेदि जीवस्स । 
संसारवूरभेर तेण कसायो लि ण॑ बेंति ॥२८२॥ ( गों० जी० ) 
अर्थ--सुख दु ख आदि श्रनेक प्रकार के धान्‍्य को उत्पन्न करनेवाले तथा जिसकी ससाररूप मर्यादा अत्यन्त 
दूर है ऐसे कर्मरूपी क्षेत्र को जो कर्षण करती है उन्हे कषाय कहते हैं । 


इसप्रकार पाप भ्रौर कषाय के लक्षण भेद से दोनों का अन्तर सहज ज्ञात हो जाता है। कथषाय पाष है 
किस्तु 'पाप' सात कथाय नहीं है । कषाय के अतिरिक्त मिथ्यादर्शन आदि भी पाप हैं । 


--णँँ. स. 28-8-58/५/ भ्रागषद जेंम, बनारस 
पुण्य-पाप के भेद व परिभाषाएँ 


शंका--पापानुबन्धी पुण्य, पापानुअन्धी पाप, पुण्यानुबन्धी पुष्य व पाप किसे कहते हैं ? 


समाधान-- पुण्य के उदय में अशुभ भावों द्वारा पाप का बन्ध करना पापानुबन्धीपुण्य है । पाप के उदय में 
अशुभ भावों के द्वारा पाप का बन्ध करना पापानुबन्धीपाप है । पुण्य के उदय में शुभभावों द्वारा पुण्यबन्ध करना 
पुण्यानुबन्धी पुण्य है। पाप के उदय में शुभ भावो द्वारा पुण्यबन्ध करना पुृण्यानुबन्धी पाप है। पुण्य तथा पाप के 
उदय में समताभाव हारा बन्ध का भ्रभाव करते हुए निर्जेरा करनी कार्यकारी है । 


- जे. स !7-5-56/श५/ मु. ६ मुणजफ्फटनगगर 
पृथक्त्व-- ६५, ४७, २३, १४५ भ्रादि मो होते हैं 


शंका - तिर्यंचगति में पचचेन्द्रिय तियंचपर्याप्तकों के सम्यक्‍तव प्रकृति व सम्यग्मिथ्यात्वप्रकृति के सत््व का 
उरकृष्टकाल पूर्वकोटि पृथकत्व से अधिक तीनपल्‍्य ही क्यों कहा है? ४७ पूर्षकोटि अधिक तीनपल्य क्‍यों नहीं कहा? 
जय कि पंचेन्द्रियतियं जपर्याप्तकों में एक जीव का उत्कृष्ट अवस्थान इतना पाया जाता है। 
समाधान--'पूव कोटि प्रथक्त्व' से यहाँ ४७ पूर्वकोटि ग्रहण करना चाहिये। 'पृथक्त्व” शब्द “विपुल' 
झर्थात्‌ 'बहुत' का वाची है भ्रत 'पृथक्त्व' शब्द से यथासभव ९५, ४७, २३, १५ आदि संख्या ग्रहण की जा सकती 
हैं । 'पृथक्त्व” शब्द से ४७ सख्या ग्रहण कर लेने पर शकाकार का प्रश्न समाप्त हो जाता है । 
( ष० खं० पु० ७, पृ० १२२-१२३ सूत्र १५ थ टीका, क० पा० पु० २ पृ० २६२ ) 


-णेँ, स 24-7-58/५/ नि कु, णेंग, पानीपत 
प्रतिगणधर देव 
शंक्ता--प्तिगभधरदेव कोन हैं ? क्या आरातोय आचार्य ही प्रतिगणधरवेव हैं ? 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ ११५१ 

समाधान-- प्रति” शब्द के भ्नेक प्रर्थ है। यहा प्रति शब्द का प्रयोग 'समान' अर्थ में हुआ है । जो मुख्य 
गणधर के समान द्वो वह प्रति गणाधरदेव ग्रर्थात्‌ मुख्य गणघर के अतिरिक्त जो ग्रन्य गणधर है वे प्रतिगणधरदेव 
कहलाते है। उनके बचनो के अनुसार भ्रारातीय भाचार्यों ने प्रन्थो की रचना की है । 


-- पलाचार/ज. ला. ऐेन, भीण्डर 
प्रतीति ( श्रद्धा ) के पर्यायवात्री शब्द 


शंका--मिथ्याहष्टिजीबव भी समाधि लगाता है तथा दूसरे भो । तब क्‍या ध्यानावस्था में उस सिश्याहष्टि 
को आत्मा का भान है ” चौथे गुणस्थान सें बया आत्मानुश्नद होता है ? 


समाधान--चौथे गुरस्थान मे आ्रात्मा की प्रतीति, रुचि श्रथवा श्रद्धा होती है| प्रतीति के ही पर्यायवाची 
नाम 'सवित्ति, उपलब्धि, ग्रतोति, अ्रनुभूति, स्वसवेदन' है ( पच्चास्तिकायथ पृ० २९-३० रायचन्त्र ग्रन्यमाला )। 
परीक्षामुद्ध मे भी कहा है--स्वस्थानुभवनमथंवत्‌' श्र्थात्‌-जैसे अर्थ का निश्चयज्ञान होय है वैसे ही स्व का 
अनुभवन ( निश्चयज्ञान ) होता है। निश्चयशान (श्रद्धान) को अनुभवन कहते है । 


--णेँं. ग. 3-0-63/5%/ क्षु आदिसागर 
पातनिका 


शंका--वृह॒द्द्रव्यसंग्रहू मे पृ० ३ पर समुदाय पातनिका' शब्द भाया है । पातनिका शब्द का क्‍या अर्थ हे? 


समाधान -- पातन' शब्द से पातनिका बना है। 'पातन' का श्रर्थ डालना है । श्रागे कहा जानेवाला श्लौक, 
गाथा, सूत्र किस विषय मे डाला जावे उसकी सूचना देने वाला 'पातनिका' शब्द है। अत यहा पर 'पातनिका 
का अर्थ भूमिका है। इसे अग्र॑ जी मे क्‍7080 २०४८ कहते है । ९ 
छा. गे 3-5-76,५// २ ला णॉग 
प्रदेश! का लक्षण 


शंका--(१) खंध सयल समत्यं, तस्स य अद्ध' भणंति देसोत्ति 
अद्धद्ध/ च पदेसो, अविभागी होदि परमाणु ॥ (ति.प., गो.सा जी., पं का., भा.सं., बसु. क्रा ) 
(२) जावदियं आयासं, अविभागी पृग्गलाणश बहुद्ध । 
त॑ खु पदेस जाशे, सब्बाणुद्गरण दाणरिहं ॥ ( द० स० ) 


उपयु क्त दोनों गाथाओ में वर्णित प्रदेश के लक्षण से आकाश-पाताल का अन्तर है, एक के अनुसार स्कन्ध 
का चौथाई 'प्रवेश' होता है और बूसरी के अनुसार पुद्गल के अधिभागी टुकड़े द्वारा रोका हुआ क्षेत्र 'प्रदेश' होता 
है, वोनो में इतना फर्क क्‍यों ? पहली में अविभागी परमाणु और प्रदेश को एक न बताकर अलग-अलग बताया है 
जबकि बूसरी में परमाणु और प्रदेश को एक ( अविनाभावी ) बताया है, ऐसा क्यो ? 

समाधात--उपयु क्त पहली गाथा मे जो 'पदेसो” शब्द श्लाया है उसका भ्रथे स्कन्ध का चौथाई भाग है 
और दूसरी गाथा मे जो 'पदेस” शब्द श्राया है उसका श्र्थ है पुदुगल परमाणु के द्वारा रोका हुश्ना भ्राकाश का क्षेत्र 
एक शब्द के अनेक अर्थ होते हैं, इसमे कोई बाधा नही है। जिसप्रकार 'दर्शन' शब्द का अर्थ 'देखना' भी है, 
बश्रद्धान' भी है भौर 'मत' भी है। शब्द सख्यात है भ्रौर पदार्थ श्रनस्त हैं प्रत एक शब्द के श्रमेक श्रथ॑ होते है । 


“-णेँ. मर. 2स्‍-6-56/५|२. ला. में. केकही 


१३८२ | [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार * 


प्रस्तार' का प्रथ 
शंका--सर्वार्थसिद्धि अ० ४ सूत्र २० सें प्रस्तार शब्द आया है। इस शब्ब का क्‍या अभिप्राय है ? 


समाधान--सर्वाषसिद्धि अध्याय ४ सूत्र २० में प्रस्तार का श्रर्थ पटल है। पूर्व पटल से उत्तर पटल में 
सुख, आयु भ्रादि की वृद्धि होती जाती है। विशेष के लिये तिलोयपण्णली अ. ८ गा ४६३-५०९ बेखना चाहिए । 


+पताचार अगरत 77/ ण. ला णेंग, भीण्ड र 


भक्ति और श्रद्धा में प्रस्तर 
शंका--भक्ति और भ्रद्धा मे क्या अम्तर है ? शास्क्रोक्त विधि से स्पष्ट कीजिये । 


समाधान-- 'गुणो में भ्रन॒राग' भक्ति है। 'प्रतीति, रुचि' श्रद्धा है। सम्यर्दष्टि श्रावक के तत्त्वश्रद्धान हर 
समय रहता है, किन्तु भक्ति हरसमय नही होती । 


-जें सं 4-9-58/५/ भागधद जेग, बनारस 
मआावपरमाणु का प्रर्थ 
शंका-सर्वार्थ सिद्धि पृ० ४५६ पक्ति १६ में 'भावपरमाणु” का क्‍या अर्थ है ? 
समाधान--भावपरमाणु का क्षर्थ पर्याय की सूथ्मता' है । कहा भी है-- 
भावपरसाणु' पर्यायस्य सूक्ष्मत्व' [तत्त्यायंषृत्ति पृ० ३१२ ] 
जे. ग. 0-6-65/5/ २, ला ऐेंन, मेरठ 
सरणावलो का भ्रथे 


शंका--पंचसश्रह पेज ५३ पर लिखा है कि-- मिश्रगुणस्थान को छोड़कर आगे से लेकर प्रमससंयत तक 
के जीवों के मरणावली के शेष रहने पर आयुकर्म की उदोरणा नहीं होती ।”' यहां मरणावली का क्‍या मतलब है ? 


समाधान--उदयावली से उपरितन निषेको के द्रव्य का उदयावली मे दिया जाना उदीरणा है। जिसकर्म 

की स्थिति एकआावली मात्र रह गई है उसकी उदीरणा सभव नही है। आयु की जब एक आझ्रावली मात्र शेष स्थिति 

रह जाती है प्र्थात्‌ मरण होने से एक श्रावली पूर्व ( सरणावली ) आयुकर्म की उदीरणा रुक जाती है, यानी उस 

अ्रन्तिम भ्रावली या मरस्णावली में आयु की उदीरणा नही होती । श्रायु की जब प्नन्तिम प्रावली शेष रह जाती है 
उस प्रन्तिमआवली को मरणावली कहते है । 

-णै. ७ 20-8-64/75/ ध. ला. सेठी 


धयमध्यसिद्ध' का ध्र्थ 


शंका--तत० रा० वा० (ज्ञानपीठ) के पृ० ६४८ पर अवगाहनानुथोग में जो 'यवभष्यसिद्धा: संख्येयगुणा:' 
ऐसा लिखा है इसका स्पष्टार्थ क्‍या है ? 


समाधान--त० रा० बा० अध्याय १० सूत्र ९ बातिक १४ की टीका मे सिद्धो की उत्कृष्ट प्रवगाहुता ५२५ 
धनृष भौर जधन्य भ्रवगाहना ३ है हाथ बतलाई है| 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] [ १३८३ 


तिब्ोरकृष्ट पन्‍्लधनु' शतानि पठु्चरविशत्युतराणि । जधन्यम्‌ अद् चरतुर्धारत्नय: देशोना: । 
५२५ धनुष के २१०० हाथ होते है, क्योकि ४ हाथ का एक धनुष होता है । २१०० हाथ मे से ३३ हाथ 


कम करमे पर २०९६१ हाथ होते है जिनका मध्य १०४८३ हाथ होते हैं ग्रथवा २६० धनष से कुछ ग्रधिक होता है। 
१०४८छ को अवगाहना वाले सिद्ध यवमध्य सिद्ध है। 


“जे, ग 27-3-69/5%/ क्षु श्रीतलझागर 
योग-संक्रान्ति 


शंका--सर्वार्थंसिद्ध पृ० ४५५ पंक्ति २७ पर योगसंक्रान्ति का लक्षण बतलाते हुए कहा है - 'काययोग को 
छोड़कर दूसरे योग को स्वीकार करता है और दूसरे योग को छोड़कर काययोग को स्वीकार करता है ।” इससे कया 
यह भी फलित होता है कि सन, बचन, काय तीनों का पलटल हो सकता है ? अर्थात्‌ मन हो फिर बचन हो फिर 
काय हो फिर मन या वचन हो, आदि आदि ? 


समाधाम-सक्रान्ति का अर्थ पलटन है। मन, वचन, काय इन तीनो योगो मे से कोई एकयोग छुटकर 
ब्रम्य कोई ऐसा योग हो जावे वह भी १लटकर अन्य योग हो जावे । इसप्रकार पलटन को योगसक्रान्ति कहते है । 
शकाकार ने योग-सकान्ति का प्र्थ ठीक समझा है। 


+जे.ज 3-6-65/#५|/ २ ला एन, मेःठ 
भोह झोर राग में भ्रस्तर 
शका--“मोह' और “राग! इन शब्दों को कंसे समझा जा सकता है ? इम दोनो से क्या अन्तर है ? 
समाधान--सम्यर्द्शन व चारित्र का घात करे वह मोहनीयकम है कहा भी है--- 
'मोहयति मुझातेष्नेनेति वा मोहनीयम्‌ । स० सि० दाडे 
जो मोहित करता है वह्‌ मोहनीयकमे है प्रथवा जिसके द्वारा जीव मोहित हो वह मोहनीयकर्म है । 
ज॑ त॑ मोहणीयं कम्म त॑ बुबिहं, दंसणमोहणीयं चारित्रमोहणीयं चेब ॥२०॥ ध. पु ६ पृ. ६० 
घह मोहनीयकर्म दोप्रकार का है--दर्शनमोहनीय भ्रौर चारित्रमोहनीय । 
राग तथा द्वं ष ये दोनो चारित्रमोहनीयरूप है, क्योंकि क्रोध व मान हूं बरूप है माया व लोभ रागरूप है। 


“इसप्रकार यद्यपि मोह शब्द से राग-द्व ष का भी ग्रहरा हो जाता है तथापि समयसार श्रादि ग्रन्थो मे जहाँ 
पर मोह राग-ढू ५ शब्द का प्रयोग हुआ है वहाँ पर मोहशब्द से दर्शन-मोह श्लौर रागादि शब्द से चारित्रमोह 
इसप्रकार ग्रहएा करना चाहिये । 


'सोहशब्देन दर्शनमोहो रामाविशब्देन चारित्रमोह इति सर्वत्र ज्ञातव्यं ।' 
इसलिये समयसार गाया ३६ की टीका मे कहा है--- 


“एकमेव मोह पदपरिवत्त तेन रागढ व-क्रोध-सान-माया-लोसध-कर्मनोकर्म-मसतोबचनकाय-भोज बक्ष भ्रणिरसन- 
स्पर्शनसुत्राणि घोडश व्याध्येयानि ।' 


१३८४ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


इसप्रकार भाथा ३६ में जो मोहपद है उसे पललरटकर राग, हे 4, कोध, मान, माया, लोभ, कम, नोकर्म, 
मन, बचन, काय, शक्रोत्र, चक्षु, प्राण, 'रसना, स्पशेन ये सोलह जुदे-जुदे सोलह गाथा सूत्रों कर व्याख्यान करने । 


इन १६ में भिध्यात्व नहीं लिया गया है, क्योंकि मोह शब्द से मिथ्यात्व का ग्रहण हो जाता है। रागादि 
को प्रथक लिखा है। इससे ज्ञात हीता है कि मोह शब्द से रागादि का ग्रहण नही होता है । 
-- भँ, ग. 20-8-70/श/ र, ला, जंग मेरठ 
राज का प्रथे 
शंका--एक राज में कितने योजन होते हैं ? अद्ध रज्ज्‌ में किलते योजन बनेंगे ? 
सम्ाधान--एक राजू मे अभ्सख्यात योजन होते हैं। श्रद्ध राजू में भी प्रसख्यात योजन होते है । 
>पन्न 28-]-79/ज. ला. ण॑ न, भीण्डर 
'लब्धि' के विभिन्न भ्र्थ 
शंका-लब्धि का क्या सतलब है ” 


समाधान-- लाभ को लब्धि कहते है ( रा. वा. अ. २ यूत्र १८ ) विशेष तप से जो ऋद्धि प्राप्त होती है 
वह लब्धि है ( रा वा अ. २ सूत्र ४७ ) दान, लाभ, भोग, उपभोग ओर वीय॑े ये पाँच लब्धियाँ है ( रा. वा. अ. 
२ सूत्र ५ ) | शानावर्णकर्म के क्षयोपशमविशेष को लब्धि कहते हैं (रा. बा. अ. २ सूत्र १८ ) । क्षयोपशम, विशुद्धि, 
देशना, प्रायोग्य व करण ये पाँच लब्धियाँ है। ( लब्धिसार ) इसप्रकार प्रनेक भ्रन्य स्थलो पर 'लब्धि! शब्द का 
स्िश्न-भिन्न प्रभिप्रायो को लेकर प्रयोग किया गया है। जहाँ जैसा अभिप्राय हो वहाँ वैसा जान लेना चाहिये । 


--णं., ग. 2-4-04/5/ प्रगनमाला 
लोक को परिभाषा 
शंका--पुण्य-पाप के सुख-दुःखरूप फल जिसके द्वारा देखे जायें उसका नाम लोक है अथवा जो पदा्ों 
को देखे-जाते उसका नाम लोक है। इन दोमों प्रकार के अर्थों से तो आत्सा के ही लोकपना सिद्ध होता है। इस 
पर शंका होती है कि आगम में जो छह द्रब्यो के समुह को लोक कहा है वह क्षिसप्रकार है ? 
समाधान-- लोक का व्युत्पत्ति-भ्र्थ इसप्रकार भी है-- 


“लोक्यरते बृश्यन्ते जीवादिपदार्धा यत्र स लोक तस्माह हिभ्‌ तसनस्तशुद्धाकाशमलोक:' 
-“पच्चास्तिकाय गाथा ३ टीका 


जहाँ जीवादि पदार्थ ( छह द्रव्य ) दिखलाई पड़े वह लोक है, इसके बाहर श्रनन्त शुद्धआकाश है 
सो भ्रलोक है ! 


क्री कुम्दकुन्दालार्य ते लोक का लक्षण इसप्रकार कहा है--- 


पोश्शलजीवणिबद्धों धम्माधस्मत्थिकायकालइदों | 
बट्टदे आायासे जो लोगो सो सथ्वकाले वु ॥१२८।॥ ( प्रवजनसार ) 


व्यक्तित्व और कृतिश्व ] [ १३८५ 


टीका-- स्वलक्षणं हि लोकध्य धड्व्रव्यलमवायात्मकत्थ, अलोकस्य पुनः केवलाकाशात्मरत्वस ।' 


गायायं--प्राकाश मे जो भाग पुदूगल और जीव से सयुक्त है तथा धर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय एवं 
काल से समृद्ध है वह क्षेत्र सर्वकाल मे लोक है । 


टीकार्ष--लोक का स्वलक्षण षड्द्रव्य-समवायात्मकत्व है भ्र्थात्‌ छहद्रव्यो का समुदायरूप है श्लौर श्रनोक 
केवल प्राकाशात्मक है । 
धम्साधम्मा कालो पुरगलजीबवा य सन्ति जाथदिये | 
आयासे सो लोगों तसतो परदों अलोगुत्ति ॥२०।॥ ( बृह॒द्‌ द्रव्यसंप्रह ) 
टीका-- लोक्यस्ते दृश्यन्ते जीवादिपदार्था यत्र स लोक इति ।' 


गायाथ-- धर्म, अधमं , काल, पुदू्गल भर जीव ये पाचो द्रव्य जितने आकाश में है ग्ह 'लोकाकाश' है 
झ्रौर उस लोकाकाश के बाहर 'झनोकाकाश' है । 


टीकार्थ-- जहा जीवादि पदार्थ लोक्यन्ते अर्थात्‌ देखने में आते है वह लोक है । 
प्रथवा 'लोक' का रूढिबल से अर्थ करने पर छहद्रव्यों के समुदाय को लोक कहा है ऐस। अर्ध हो जाता है। 
कहा भी है-- 
'बड़द्रव्यसमूहों लोक इत्याषेस्थ विरोध इति, तप्न कि कारणाम्‌ ? छझढ़ौ क्रियाया व्युत्पत्तिमात्रनिर्भित्त- 
त्वात्‌ ।' ( रा० वा० ५१२ ) 
-णैं,. ग 2--72/शा।रो ला प्रितल 
लोकपाल का श्र परमेष्डी 


शंका--सन्मतिसदेश नवस्थर १९६६ में 'घडिद पंच लोगपाल' यह वाक्य उद्घृत किया गया है। इसमें 
'पंच लोगपाल' का क्या अर्थ है ? क्‍या क्षेत्रपाल अर्थ करना ठीक है ? 


समाधान--यह वाक्य ध० पु० १३ पृ० २०२ का है। पक्ति ४ मे यह लिखा है-- 
'सिलासु पुधभूवांसु उक्‍कस्छिण्णासु था के 


अंदसालाविसु अभेदेश घड़िदपडिसाओ गिहुकम्माणि णाम । कुड़्डेसु अभेदेश घड़िद्षंणलोगपालपडिभाओ सित्ति- 
कम्माणिणाम । 


अर्थ--भ्रलग रखी हुई शिलाश्ो मे या उखाडकर प्रलग को गई शिलाड्रो में जो अरहन्त आदि पाँच 
लौकपालो ( पच परमेष्ठियो ) की प्रतिमायें बनाई जाती है वे शलकमम है। जिनमन्दिर आदि की चन्द्रशाला 
प्रादिको मे प्रभिनश्नरूप से घडी गई प्रतिमायें ग्रहकम हैं। भीतो मे उनसे भ्रभिन्न बताई गई पाच लोकपालो (पंच 
परमेष्ठटियों ) की प्रतिमायें भित्ति कर्म है । 


यहाँ पर 'पचलोगपाल' का प्रयोजन पंचपरमेष्ठी से है । 
-जें. ग. 5-0-67 /शा/ २. ला जैन, मेरह 


१३८६ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


“'विडम्बना का प्रय 


शंका--समयसार गाथा ९१ जं कुणद भावमादा'' को आत्मरुपाति टीका में “बिडम्ब्यते घोजितो' शब्द 
आया है यहां विडस्थना से क्या अर्थ लेना चाहिए ? 


उत्तर--विडम्बना का श्रर्थ विकारी चेष्टा है। 
--पताचार 8-7-80/ज ला जेंग, भीण्डर 


विसंवोजना का पश्थ 
शंका--सम्परहृष्टि के अनन्तानुबंधी चतुष्क की विसंयोजना होती है। विसयोजना का क्या भर्थ है ? 
समाधान--ज० ध० में श्री वीरसेनाचार्य ने विसयोजना का लक्षण निम्नप्रकार कहा है-- 


'का विसंजोयणा ? अरणंताणुबन्धि चउककक्खसं धाणं परसरुवेण परिणमर्ण विसज्ञोयणा । ण परोकयक्म- 
बजवणाए वियहिलारो, तेसि, परसरूुवेण परिणदाणं पुणरुप्पत्तीए अभावादों |! (ज. ध. पु २ प्र २१९) 


अर्थ---विसयोजना किसे कहते है ? श्रनन्तानुबन्धीचतुष्क के स्कन्धो के परप्रकृतिरूप से परिणमा देने को 
ईव्संयोजना कहते है ? 


विसयोजना का इसप्रकार लक्षण करने पर जिनकर्मों की परप्रकृति के उदयरूप से क्षपणा होती है उनके 
साथ व्यभिचार ( अतिव्याप्ति ) आजायगा सो भी बात नहीं है, क्योकि भ्रनन्तानुबन्धी को छोडकर पररूप से 
परिशात हुए भ्रनन्‍्य कर्मों की पुन उत्पत्ति नहीं पाई जाती है। भरत विसयोजना का लक्षण भन्य कर्मो की क्षपरता मे 
चटित न होने से भ्रतिव्याप्ति दोष नहीं श्राता है । 
->जें ग 9-4-70/५/.रो ला मित्तल 
संकर दोष 
शंका - सद्भ.रदोध क्‍या है ? 


समाधात--भ्री पं० हीरालालजी द्वारा संपादित प्रमेषरत्वमाला पृ० २७७ पर सडुूरदोब का लक्षण निम्न 
प्रकार लिखा है-- 
“सर्वेदां युगपत्‌ प्राप्ति: सजुःर:। पर€परात्यन्ताभावसमानाधिकरणयोधंमंयोरेकत्रसमावेश' सद्भूर: । 


सबके एकसाथ प्राप्त होने के प्रसग का ताम सकर है। जैसे शरीर को आत्मा मानने पर उससे एकसाथ 
ज्ञायक-स्वभावता व जडस्वभावता दोनो का प्रसग प्राप्त होता है, यह संकरदोष है । 


-णेँ ० 9-2-68/श[7/ प्रगनपाला णेंग 
ब्रतादि शब्दों को व्युत्पत्ति 
शंका- खत, संयम ओर चारित्र में क्या अन्तर है ? क्‍या ये पर्यायवाची शब्द हैं ? 


समाधान-:हिंसादिक पापो से विरत होना “ब्रत' कहलाता है; प्रतिज्ञा करके जो नियम लिया जाता है 
वह ब्रतत है । यह करने योग्य है और यह नही करने योग्य है, इस प्रकार नियम करना व्रत है। ( स. लि. ७१ ) । 


व्यक्तित्व भौर इृतित्व ] [ १३८७ 


'सभ्च! उपसर्ग सम्यक अर्थ का वाचो है इसलिये सम्यस्दर्शन और सम्यग्शञानपूर्वक 'यता.' अर्थात्‌ जो बहिरंग भौर 
प्रन्तरग झास्रवों से विरत हैं, उन्हे 'संयत' कहते हैं। ( ब० झं० १५३६९ ) प्राणीन््येष्यशुक्भ्रदश्ेविरति: संपम --- 
प्राणी भौर इन्द्रियो के विषय मे प्रशुभप्रवृत्ति के त्याग को संयम कहते है । (स. सि. ६६१२) | जो भ्राचरणा करता 
है, जिसके द्वारा श्राचरण किया जाए या ग्राचरण करना मात्र 'चारित्र' है। ( स० सि० १।१ )। स्व॒रूपे चरणं 
चारित्र स्वसमयप्रवृत्तिरित्यर्थ श्रपने स्वरूप मे भ्राचरण चारित्र है, वही आत्मप्रवृत्ति है। प्रब्ननसार गाथा ७। 
इसप्रकार ब्रत, सयम व चारित्र का व्युत्पत्तिपरक भ्रथं है। स्थूलइष्टि से ये तोनों शब्द पर्यायवाची है । 


“जे, स॒ )0-5-56/श/ क. दे गया 
संक्लेश' से प्रभिप्राय 


शंका- सातवें गुणस्थानवाला जब छठे गुणस्थान के सन्मुख होता है तो उसके संब्लेशपरिणामों कौ 
अधिकता से आहारकद्दय प्रकृति का उत्कृष्टस्थितिबंध होता है। यहाँ पर संक्लेशपरिणाम का बया अभिप्राय है ? 


समाधान--तीन शुभझआयु के भ्रतिरिक्त भ्रन्यप्रकृतियों का उत्कृष्टस्थितिबध तत्प्रायोग्य सक्‍लेशपरिणामों से 
होता है । झाहारकद्गय प्रकृतियों का बध सातवें-आठवें गुणस्थान मे होता है। भ्राह्मरकद्गय प्रकृतियों के बंध करने 
वाले जीव के उत्कृष्टस्थितिबंध के प्रायोग्य सक्‍्लेश परिणाम अप्रमत्तसयत नामक सातवें गुरस्थान से गिरते समय 
ही सम्भव है। कहा भी है-- 


आहार० आहार० अगी० उक्‍क० ट्विदि० कस्स० ? अण्णवरस्स अप्पमततसंजदस्स सागार० जाग० 
तप्पाओरगसंकिलिटू ० पमत्ताभिमुहस्स ।” [महाबंध पु० २ पृ० २५७] 


अर्थ--भाहारकशरीर और श्राहारकशरीरअज्भोपाज़ के उत्कृष्टस्थितिबध का स्वामी कौन है ? जो 
साकार, जादृत है तत्प्रायोग्य सक्‍लेशपरिशामवाला है भ्रौर प्रमत्तसयतगुणस्थान के प्रभिमुख है, ऐसा अन्यत्र 
झप्रमत्तसथतजीव उक्त दो प्रकृतियों के उत्कृष्टस्थितिबध का स्वामी है । 


यहाँ पर सक्‍्लेशसे अभिप्राय पिशुद्धि की हीनता से है । 
+जेँ २ 0-7-67/शा| २. ला जेन 
समवाय सम्बन्ध का स्वरूप 
शंका--समवायसम्बन्ध किसे कहते हैं ? 
समाधान--ध. पु १५ पृ. २४ पर करी वीरसेनाचार्य ने समवाय का स्वरूप निम्नप्रकार बतलाया है-- 
'को समवाओ ? एगसेण अजुदसिद्धाणं मेलण |” 
प्रयुतसिद्ध पदार्थों का एकरूप से मिलने का नाम समयाय है। 


'कर्मम्कन्धे' सह सर्वजीवाजयजेथु झामत्सु तत्समवेतशरीरस्थापि तदद्ध्रमो भवेदिति लेकत्र, तद्स्नमणायस्थायां 
लत्पससधामाभावात्‌ । शरीरेणज ससवायात्तावे मरणसद्रोकत इति चेन्न, आयुष. क्षयस्थ मरणहेतुत्वात्‌ । पुन कथ्थ॑ 
संघटत इति चेन्नानामेदोपसंहुतजीवप्र देशानां पुथः संघटमोपलस्भात्‌ ।' ( धर. पु. १ पृ. २३४ ) 


यहाँ पर जीवप्रदेशों का श्रौर पौदुगलिकशरीर का समवायसम्बन्ध बतलाया है । 


१३८८ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


'शरीश्यामकर्मोदयात्‌ पुद्गलविधाकित आहारवर्शणागतपुद्गलस्कन्धाः समवेतानस्तपरमाण निष्यादिता 
आत्सामध्टव्धक्षेशस्था: कर्मस्कन्ध सम्बन्धतो सूतिभुतसात्मान समबेतत्वेन समाक्षयन्ति ।! (ध. पु. १ पृ २४४) 


यहाँ पर प्राह्रवर्गंणा सम्बन्धी पुदगलस्कन्ध का भौर प्रात्मा का समवायसम्बन्ध बतलाथा है, किन्तु 
क्री कुन्दकुन्दाखाय ने गुण-गुणी के तादात्म्यसम्बन्ध को समवायसम्बन्ध कहा है । 


समजत्ती समवाओ अपुधव्भूदों, य अजुदसिदों य । 
तम्हा वच्बगुणार्ण अजुदा, सिद्धित्ति णिहिद्वा ॥५०॥ ( पंचास्तिकाय ) 


टीका--अव्यगुणानामेकास्तित्थनियूं त्तित्वाववनादिरनिधना सहवत्तिह समवतित्वमू । स॒ एवं समवायों 
जैनानामू, तदेव संशादिश्यों भेदेषपि वस्तुस्वेनाभेदादपृर्भुतत्वम्‌, तदेव युतसिद्धि निबंधनस्पास्तित्वान्तरस्याभावाव- 
युतसिद्धस्वम्‌ । ततो व्रव्यगुणानां समवतिस्वलक्षणससवायभाजामयुतसिद्धिरेव, न पृथरभूतस्वसिति ।। 


समवर्तीपना वह समयाय है, वही श्रपृथकपना है और भ्रयुतसिद्धपना है। इसलिये द्रव्य पश्लौर गुणों की 
झयुतसिद्धि कही गई है। द्रव्य श्ौर गुण एक भ्रस्तित्व से रचित हैं, इसलिए उनकी जो पझ्नादि-पननन्‍्त सहवत्ति है 
वही वास्तव में समवर्तीपना है, वही जनों के मत मे समवाय है, सज्ञा भ्रादि भेद होने पर भी वस्तुरूप से भ्रभेद 
होने से वही भ्रपृथकपना है, युतभिद्धि के कारणभूत अस्तित्वातर का प्रभाव होने से वही प्रयुतसिद्धिपना है । 
इसलिये समयतित्वस्वरूप समयवाले द्रव्य झौर ग्रुणो को अयुत्तसिद्धि ही है, पृथकपना नहीं है। इसप्रकार भ्री 
घौरसेनाचार्य ने प्रनादिनिधन दो द्रव्यों के बध-सम्बन्ध को समवायसम्बन्ध कहा है भ्रौर श्री कुन्दकुम्दाचार्य ने द्रव्य 
झौर गुण के तादात्म्यसम्बन्ध को समवायमम्शन्ध कहा है । 


“छेँ थे 4-2-75/. .. 
'सम्परदर्शन' का व्युत्पत्तिसस्य प्र 
शंका--सम्यग्दर्शन' से 'सस्यक” शब्द का क्‍या अर्थ है और 'दर्शन' शब्द का क्‍या अर्थ है ? 


ससाधान- सम्यक्‌' शब्द का श्र प्रशसा ( समीचीन ) है । सम्यगित्यब्युत्पप्त शब्दों व्यूत्पन्नो वा । 
अरूचते: क्यो ससठ-खतीति सम्यग्‌ । अस्यार्थ प्रशंसा (स सि. १॥१ ) 


अर्थ--सम्यक' शब्द अव्युत्पन्न अर्थात्‌ रौोढ़िक और य्युत्पन्न प्र्थात व्याकरणसिद्ध है। जब यह व्याकरण 
से सिद्ध किया जाता है तब सम्‌ उपसर्ग पूर्वक झ्रझूचधातु से क्थिप्‌ प्रत्यय करने पर 'सम्यक्‌! शब्द बनता है। 
ससस्‍्कृत में इसकी व्यूत्पत्ति 'समझचति इति सम्यक्‌” इसप्रकार होती है। प्रकृत मे इसका श्र प्रशसा है । 


“दर्शन! शब्द का पश्र्थ श्रद्धान है। सर्वार्थसिद्धि ग्रन्थ मे कहा भी है-- 
*हृशेरालोकार्थत्वात्‌ अद्धानाथंगतिनोपपद्चते ? धातुनासनेकार्यत्वाददोध: । प्रसिद्धार्थत्याग, कुत इति 
जेध्मोकमार्य प्रक रणात्‌ ।' 


“इशि' धातु से बने हुए दर्शन शब्द का यद्यपि प्रसिद्ध भर्थ श्रालोक ( देखना ) है सथापि मोक्षमार्ग का 
प्रकरण होने से 'हशि' धातु का पश्रथे 'श्रद्धान! करने मे कोई दोष नही है । 


'भावानां यधात्म्यप्र तिपतिविषयभ्रद्धानतंग्रहार्थ दर्शनस्य सम्यरिविशेषणम्‌ ।' 


व्यक्तित्व और इृतित्व ] [ १३८९ 


अर्थ---पदार्थों के यथार्थ शञानमूलक श्रद्धान का सग्रह करने के लिये दर्शन के पहले सम्यक्‌ विशेषण दिया है । 


पदार्थों का यधाध॑ ज्ञान होने पर जो पदार्थों का श्रद्धान होता है वह सम्यकदर्शन है । 
--फो. ग 25-2-7/750/ हुगहा्नामप्मेह जेन 
सम्यग्दशन एवं सम्यक्टव सें कथंचित अन्तर 


शंका--चा रित्रपाहुड गाथा १८ में 'सम्भदबंसग पस्तदि”' अर्थात्‌ सम्यर्दर्शन को देखनेवासा बतलाया है, 
सो छोसे ? वहां सम्यरदर्शन और सम्यक्टव का अलग-अलग अभिप्राय लिया गया है जबकि ये दोनो पर्यायवाजी हैं ? 


समाधान-- घारित्रपाहुड की गाया १८ निम्नप्रकार है-- 
सम्मह सण पस्पदि जाणदि णाणेण वब्वपत्जाया । 
सम्मेण य पदहहदि थे परिहरवि चरित्तजे दोसे ॥१८॥) 


इस गाथा में सम्यग्डष्टि के दर्शनोपयोग श्रर्थात्‌ सामान्यावलोकन को सम्यग्दर्शन कहा है इसीलिये उसका 
कार्य पस्सदि बतलाया है। 'सम्भेण य सहृहृदि' प्र्थात्‌ मिथ्यात्व के भ्रभाव में होनेवाला सम्यकत्वगुण उसका कार्य 
श्रद्धान बतलाया है । इस गाथा में सम्यग्दर्शन श्ौर सम्यवत्य पर्यायवाची नही है । 


+ें ग 26-0-67/ए0॥/ २ ला णॉन 


'सर्वग्त चेन्र' का प्रभिप्राय 


शंका-स सि अ. ७ सूत्र २१ पृ. २७२ ( सम्पा. प फू च॑. सि. शा. ) में लिखा है कि जैसे राजकुल 
प्ें चेत्र को उपयार से सर्ववगत कहा जाता है!; इसका क्‍या अभिप्नाय है ? 
समाधान--स. सि. अ. ७ सूक्ष २१ पृ० २७२ मे “चंत्र' से प्रभिप्राय बौद्धसाधु का है। उनके लिये राज- 
महल में कोई रोक टोक नहीं । तथापि सडास ग्रादि ऐसे स्थान है जहा बौद्धसाधु नहीं जाते तथापि उपचार से 
उनको सबंगत कहा गया है ।" 
-- पत्नाचार अगप्त, 77/ज., ला जोन, भीण्डर 


सललेखना/समाधिमरण 
शंका - सल्लेखना तथा समाधिसरण से केवल पर्याय भेद ही है या अर्थ भेद भी है । 


समाध्ान--सत्‌ भौर लेखना इन दो शब्दों से सल्लेखना शब्द बना है। झर्थात्‌ काय शऔौर कषाय को भले 
प्रकार कृश करना ! समाधि का भ्थे त्याग है अर्थात्‌ काय से ममत्वभाव व कषाय का त्याग करना समाधि है। 
समाधि का प्रर्श कठिन समय मे धैये धारण करना भी है, प्रर्थात्‌ मरण समग्र में धंर्य धारण करके आतं रौद्ररूप 
परिणाम न होने देना । इसप्रकार सललेखता झौर समाधिमरण का प्राय: एक ही भाव है| 


+में. १ 20-3-67/शा/ जगन्नाथ 


१. विज्ेष के लिए हनोक वाठिक भा7 ६ पृ. ६१०, प्रथम अनुच्छेद पढ़गा चाहिए --झ्म्पादक 


११९० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 


सहयरतों पर्याय भ्र्यात्‌ गुण 
शंका--गुण को सहंवर्तो पर्याय कहा है सो कंसे ? 
समाधान- पर्याय का पर्श गुण भी है, धर्म भी है। (संस्कृत-हिन्शी कोश पृ ५९५) । यहाँ पर पर्याय का 
ध्र्ण 'घम' लेना । सहवर्ती पर्याय ( धर्म ) को गुण कहते हैं। इसमे कोई बाघा नही श्राती । 
+णें, ० 26-0-67/शा] २. ला. जेंग 
सूच्यंगुल भ्र्थात पौरा इर्च 
शंका-- सूच्यंगुल' का इन्स या सेन्टीमीटर में कया प्रमाण है ? 
समाधान--२४ सूच्यगुल का एक हाथ अर्थात्‌ श्राधा गज या १८ इच होते है । 
इहिं अगुलेहिवादों बेवादेहि, विहृत्थिणामाय ! 
दोण्णि विहृत्थी हरयो, देहत्थेहि हुवे रिक्‍्क |॥११४॥ ( ति. प. प्र. अ. ) 
छह अगुलो का पाद, दो पादों का वितस्ति ( बालिस्त ) दो बितस्ति का हाथ इस माप के द्वारा एक 
सूच्यंगुल पौन-इन्च के बराबर होती है। पौन-इन्च १६ै सेंटीमीटर के बराबर होता है। इसप्रकार सूच्यगुल का 
प्रचलित माप मे ज्ञान हो जाता है| 
-जे ० 22-4-76/ ण ला. णेंग, भीण्डर 
स्थादाकृुतम्‌ का श्र 


शंका--स्थादाकूतम्‌ का क्‍या अर्थ है ? 
समाधान---' स्यातू' का श्र्थ श्राकृतम्‌' किया है। 'स्यात्‌' का अर्थ कथचित्‌ श्रर्थात्‌ वक्ता के अभिप्राय की 
भ्रपेक्षा 'आकृतम्‌' का श्रर्थ भी वक्ता का अ्भिप्राय है। वक्ता के भ्रभिप्राय को नय भी कहते है अथवा श्रपेक्षा भी 
कहत हैं । इसप्रकार स्थात्‌ शब् का जो प्रयोजन है वही भ्राकूतम शब्द का प्रयोजन है। 
“पवग्ाचार / ण ला जेंग, भीण्डर 


विविध 
नमस्कार स्वरूप महामंत्र प्रनाशनन्त है परन्तु प्रकरत णत्ोका रमंत्र के कर्ता पुष्पदन्ताथायं हैं 


शंका-ध पु. सं. ई की प्रस्तावना से प्रतीत होता है कि णम्रोकारमंत्र का बर्तमानरूप अमादि नहीं है । 
बया यह ठीक है ? क्‍या इस संत्र के रखयिता भी पुष्पदन्त आचार्य थे ? 
समाधान--पथ नमस्कार मनत्र अतादि है। कहा भी है-- 


एसो पंच्रणमोकारो सब्वपावष्पणासणो । 
मंगलेसु भू सल्वेसु पढम॑ हौदि मंगल ।७११३॥ [ सूलाराधना] 


व्यक्तित्व भौर कइतित्व] [ १३९१ 


अथं---यह पचनमस्कारमत्र सर्ववापो का नाश करनेवाला है श्रौर सब मगलो भे प्रथममगल है। 'सब 
मगलो में प्रथममगल है' इससे ज्ञात होता है कि पचनमस्कार भत्र श्रनादि है। मत्र व श्रनिबद्ध मगल श्लोकरूप 
नही होते | जैसे 'णमों जिणाणं' अनिबद्ध मगल है, किन्तु श्लोकरूप नही है । षट्खडागम के जीवस्थान का मगल- 
रूप जो शमोकार है वह श्लोकरूप है। इसलिये श्री बीरसेनाधार्य ने ध० पु० १ पृष्ठ ४१ पर जिखा है--- 


“तच्च सगल दुविह णिवद्धमणिबद्ध सिदि | तत्थ णिबद्ध णाम, जो सुत्तस्सादीए सुत्तकत्तारेण णिबद्ध-देववा- 
णमोक्कारों त णिबद्धमगर्र। जो सुत्तस्सादीए सुत्तकत्तारेण कयदेबद (-णमोककारों तमणिबद्धमगल । इद पुण जीवड्डाणं 
जिबद्ध-भंगल । यतो 'इमेसि चोहसण्हुं जीवसमासार्णः इंदि एदस्स सुसस्सादीए णिबद्ध 'णमों अरिहृंताणं' इच्चावि 
वेबवाणमोक्का रं-दंसणादों ।' 


अर्थ -चह मगल दो प्रकार का है, निबद्ध-मगल भ्ौर भ्रनिबद्ध-मभगल । जो ग्रन्थ के प्रादि मे ग्रस्थवार के 
द्वारा इष्ट-देवता नमस्कार निबद्ध कर दिया जाता है श्रर्थात्‌ श्लोकादिरूप से रचा जाता है, उसे निबध्ध-मगल कहते 
हैं। भ्रौर जो ग्रन्थकार के द्वारा देवता को नमस्कार किया जाता है ( किन्तु श्लोकादि के द्वारा सप्रह नहीं किया 
जाता है ) उसे भ्रनिबद्ध-मगल कहते है । उसमे से यह पचनमस्कार मत्र 'जीवस्थान' नामका प्रथमख डागम निबद्ध 
मगल है, क्योंकि 'इस्रेसि चोहसण्ह जीव समासाणं” इत्यादि जीवस्थान के प्रथमसूत्र के पहले 'णजमों अरिहताण' 
इत्यादिरूप से देवता-तमस्कार निबद्धरूप से देखने मे श्राता है। ध० पु० ९ १० १०३ पर भी कहा है-- 


(णिबद्धा णिबद्धंभेएण बुविह संगल । तत्येद कि णिबद्धमाहो अणिबद्धसिदि ? ण ताव णिबद्धमंगलमिय, 
समहाकम्सपयडिपाहुडस्स कवियावि चउबीसअणियोगावयवस्स आदीए गोदमसासिणा परुविदस्स भूदवलिभडारएण 
वेषणाखडस्स आदोए मंगलट्ट' तत्तो आरेवृण ठविदस्स णिबद्धसविरोहादों । ण चर वेमणाखंड महाकम्सपयडिपाहुईं, 
अवयवस्स अवयविस-जिरोहादो । ण व भूदबली गोदमो, वियलसुदधारयस्स धरसेणाइरियसीसस्स भृदबलिस्स सथल- 
सुदधा रमबडुमाणतेवासिगोदमत्तविरोहादो । ण चाण्णो पपारो णिबद्धमगलत्तस्स हेदुभुदोअत्थि । तम्हा अणिबद्ध- 
सगलमिद ।' 

अर्थ--निबद्ध और ग्रननिबद्ध के भेद से मगल दो प्रकार है। उनमे से "णमो जिणाणं” यह मगल भनिबद्ध है 
झथवा अनिबद्ध ” यह 'णमों जिणाण' निबद्धमगल तो हो नही सकता, क्योंकि, कृति श्रादि चौबीसमनुयोगद्वारो- 
रूप झ्रवयवों वाले महा कमंप्रकृतिप्राभृत के भादि में श्री गौतभस्थामी ते इसकी प्ररूपणा की है श्रौर श्री भूतबलि 
भट्टारक ने वेदनाखड के आदि मे मगल के निमित्त इसे वहाँ से लाकर स्थापित किया है, श्रत इसे निबद्ध मानने मे 
(विरोध है। और वेदनाखड महाकर्म प्रकृतिप्राभृत है नही, क्योकि भ्रवयव के भ्रवयवी होते का विरोध है। भर न 
थी भूतबलि भी गौतम ही है, क्योकि विफलश्रुतधारक और श्री धरसेनाचार्य के शिष्य श्री मृत्नाल को सकलभ््‌ त- 
धारक झौर भ्री वर्धमानस्थामी के शिष्य श्री गौतम होने का विरोध है। इसके श्रतिरिक्त निबद्धमगलत्व का हेतुभूत 
झौर कोई प्रकार है नही । अत*' '"णमों जिणाणं' यह प्रनिबद्धमगल है । 


यद्यपि पचननमस्कार मत्र भ्रनादि है तथापि उसी की श्लोकरूप रचना श्री पुष्पदंत आचार्यक्ृत है, ऐसा 
प्रतीत होता है। क्योकि श्री वीरसेनाचार्य ने इस प्रनमस्कारमत्र के श्लोक को जीवस्थान का निव्द्धमगल बहा है। 


यह प्रश्न बहुत गंभीर है, पूर्व मे इस पर चर्चा भी हो घुकी है। झ्राशा है विद्वत्मडल इस विषयपर 
गभीरता से विचारकर निष्पक्षदृष्टि से शातिपूर्वक प्रकाश डालने की कृपा करेगा । इस समाधान मे श्री चीरसेनाचार्य 


का आशय प्रकट किया गया है| रथ 
-जें २१ 4-7-66/5/२. ला णेन एम. कॉँग 


१३९२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
झरिहंत या प्ररहंत; दोनों ठोक हैं 


इंका--णसो अरिहंता्ण' पद के विधय में 'भूवलय प्रन्थ से बताया गया है कि--मंगल की आदि में 
शज्॒वाची ( अरि ) अमंगल शब्दों का प्रयोग ठीक नहीं अतः 'अरहंताण' पाठ ज्यादा उचित है। प्राचीन प्रस्‍्थों में 
भी 'अरहंताण' पाठ ही पाया जाता है, किस्तु धवला मे 'अरिहृंताण' पाठ दिया गया है ऐसी हालत में 'भूबलय 
की युक्ति कहाँ तक ठीक है ? 

समाधान-- भूवलय ग्रन्थ मेरे पास नही है झौर न वह मेरे देखने मे भ्राया है। 'अरिहृत' व झरहत' के 
अथं मे भश्रन्तर नही है। स्वय धवलटीका मे अभरिहत' के तीन श्रर्थ किये गये हैं। 'भ्ररि' ( मोहनीयकर्म ) भ्रथवा 
“रज! ( ज्ञानावरण, दर्शनावरण व मोहनीयकर्मों ) भ्रथवा “रहस्य” ( अतरायकर्म ) के नाश से तथा (सातिशयपूजा 
के योग्य होने से ) 'भहँन्‌' होने से 'अरिहत' हैं ( ज० छं० पु० १ पृ० ४२-४४ )। 


मूलाचार मे भो 'धहंँत' पद का इसीप्रकार निदक्ति द्वारा श्र्थ किया है-- 


“अरिहृंति णसोकारं अरिहा पूजा सुरुतसमा लोए । 
रजहूंता अरिहृंति स अरहंतो तेण उच्चदे ॥४॥ 
अर्थ--अ्रहतपरमेष्ठी नमस्कार के योग्य होने से उनको प्रहत्‌ कहते हैं। वे पूजा के योग्य हैं श्रत श्रहंत हैं । 
'रजस्‌! का ( ज्ञानावरण झौर दर्शनावरण का ) उन्होने नाश किया है प्रत वे भ्रहंत है। 'भरि! ( मोह का प्ौर 
भ्रन्तराय का ) हस्ता-नताश करनेवाले होने से वे अहँत हैं ।॥ ऐसे कारणो से वे ऐसी झ्वस्था को--भहँत्पदवी को 
प्राप्त हुए हैं भ्त वे अहँत-सर्वेज्ञ हैं, सव॑ंनोको के-- शैलोक्य के नाथ हैं ऐसे उनका स्वरूप कहा जाता है। 


'अरिहत' व 'प्ररहत' दोनो शब्दो के प्र्थ मे अन्तर न होने से दोनों मे से किसी एक शब्द के लिखने मे 
कोई बाधा प्रतीत नही होती । 
-“णेँ झ्ञ॒ 6-3-58/श/२ ला कटारिया, केकड़ी 
णप्तोकार मंत्र का उच्चारण काल ३ उस्छबास 


शंका- जमोकार संत्र का उच्चारण क्‍या तीन श्वास जितमे काल सें करना चाहिये ? 


समाधाम--णमोकारमत्र यद्यपि गाथ।रूप है तथापि इसका उच्चारण तीनउच्छवासकाल में होना चाहिए। 
णमोकारमत्र की गाथा निम्नप्रकार है--- 


णमो अरिहृताणं बमोसिद्धा्ण णमोआइरियाणं। 
णमो उदवज्सायाणं जमो लोए सब्यसाहूं ॥१॥ ध. पु ११. ८ 


अर्थ--लोक में सर्वभ्नरिहृतों को नमस्कार हो, लोक में स्वंसिद्धों को नमस्कार हो, लोक मे सर्वश्राचार्यों 
को नमस्कार हो, लोक में सर्वउपाध्यायो को नमस्कार हो, लोक में स्वंसाधुप्रो को नमस्कार हो । 


'सर्थ ममस्कारेव्वत्तन सर्वतोक शब्दावम्तवीपकत्वादध्याह॒र्तव्यों सकसलक्षेत्रगतत्रिकालगोचराहदाविदेधता 
प्रजमनाथंम ।' घ. पु. १ १० ५२ 


व्यक्तित्व ध्लौर कृतित्व ] [ ११९३ 


भृंत्रपरमेष्रियों को नमस्कार करने में, इस णमोकारमंत्र में जो सर्व भौर “लोक पद हैं थे ग्रन्तदीपक हैं, 
ध्रत. सम्पूर्णक्षेत्र में रहनेवाले तरिकालवर्ती श्ररिहृंत आदि देवताप्नो को नमस्कार करने के लिये उन्हे प्रत्येक 
नमस्कारात्मकपद के साथ जोड़ लेना चाहिए । 


“छुतीसगाहुष्यारण कालेण (३६) अट्ठतबुतासकालेण वा कालसुढ़ी समप्पदि ॥१०८॥ 
--परण० पु० ९ १पृ० २५४ 
'छत्तीस (३६) गाथाझो के उच्चारण काल से प्रथवा एक सौ आठ (१०८) उच्छवासकाल से कालशुद्धि 
समाप्त होती है । 


यहाँ पर शमोकारमन्र की गाथा के ३६ बार उच्चारणकाल को १०८ उच्छवासकाल के बराबर बहा है। 
अत' सामोकार मत्र की गाथा का एक बार उच्चारणकाल तीन उच्छवास के बराबर होता है । 


-जाँ ग. 25-]-7!/शा/ २ ला णेग 


पंच परभमेष्ठी में पांचों देवत्व को प्राप्त होते हुए भो समी चरमशरीरी नहीं हैं 


शक्ता- नमस्कारसंत्र पाँचों परमेष्ठियों को तमस्काररूप महामंत्र कहा है। इसमें पाँचों ही चरमशरीरी 
होते हैं या श्री अहँत व शिद्भगदान के अतिरिक्त अन्य तीन चरमशरोशो नहीं होते ? खुलासा लिखने की कृपा 
करें । जो चरमशरीरी नहों, उसको नमस्कार क्‍यों को जावे ? 


समाधान--नमस्का रमत्र मे चरमशरीरी या झचरमशरीरी की भपेक्षा से नमस्कार नहीं किया गया है । 
बीतरागता व विज्ञानता प्रथवा सम्यक्रत्नत्रयगुण की प्रपेक्षा नमस्कार किया गया है। श्री धवल प्रम्थ प्रथम 
पुस्तक में इसका विशेष विवेचन है। उसका कुछ भाग यहाँ पर दिया जाता है--'पाच परमेष्ठियो को नमस्कार 
करने मे, इस णमोकार मत्र में जो 'सव' भौर 'लोक” पद हैं वे भ्रन्तदीपक है। भ्रत सम्पूर्ण क्षेत्र मे रहनेवाले 
त्रिकालवर्ती शभ्ररिहत श्रादि देवताओं को नमस्कार करने के लिए उन्हे प्रत्येक ममस्कारात्मकपद के साथ जोड़ 
लेना चाहिए | 


शंका-- जिन्होने आत्मस्वरूप को प्राप्त कर लिया है ऐसे अरिहंंत और घ्िद्धपरमेष्ठी को ससस्कार करना 
घोग्प है, किन्तु आचार्याधिक तीनपरमेष्ठियों ने आत्मस्वरूप को प्राप्त नहों किया, हसलिये उनसें देवपना नहों आा 
सकता है। अतएव उन्हें नमस्कार करना योग्य नहीं ? इसका उत्तर इसप्रकार दिया गया है-- 


समाधान-ऐसा नही है, क्योकि, श्रपने भेदों से भ्रनन्तभेदरूप रत्नत्रय ही देव है, अतएव रत्नन्नय से युक्त 
जीव भो देव है, भ्रन्यथा सम्पूर्ण जीबो को देवपना प्राप्त होने की झ्रापत्ति भरा जायगी । इसलिए यह सिद्ध हुआ कि 
झाचार्यादिक भी रत्नत्य के यथायोग्य धारक होने से देव हैं, क्‍योंकि प्ररिहृतादिक से प्राचार्यादिक मे रत्नत्रय के 
सद्भाव की भ्रपेक्षा कोई भ्रन्तर नही है । 


झातार्यादिक परमेष्ठियों मे स्थित तीन रत्नों का सिद्धपरमेष्ठी मे स्थित रत्नो से भेद भी नहीं है। यदि 
दोनो के रत्नत्रम में सर्बंधा भेद मान लिया जाये, तो भ्राचार्यादिक में स्थित रत्नी के अभाव का प्रसंग आवेगा | 


झराचार्यादिक और सिद्धपरमेष्टी के संस्यग्दर्शनादि रत्नों मे कारण-कार्य के भेद से भेद नहीं माना जा 
सकता है, क्योंकि भाचार्यादिक में स्थित र॒त्नों के ्रवयवों के रहने पर ही लिरोहित दूसरे रत्नावगबों का अपने 
झावरणकर्मो के प्रभाव हो जाने के कारण झ्ाविर्भाव पाया जाता है | 


१३९४ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


झाचार्यादिक और सिद्धों के रत्नो में परोक्ष और प्रत्यक्ष जन्य भेद भी नहीं भाना जा सकता है, क्‍योंकि, 
वस्तु के शञानसामन्य की भ्रपेक्षा दोनों एक है। केवल एक ज्ञान के ग्रवस्था भेद से भेद नहीं माना जा सकता । यदि 
ज्ञान मे उपाधिकृत भ्वस्थाभेद से भेद माना जावे, तो निर्मल श्लौर मलिनदशा को प्राप्त दर्पण मे भी भेद मानना 
पड़ेगा । झ्ाजाया[दिक और सिद्धो के रत्नो मे अवयव प्ौर क्‍झ्वयवीजन्य भी प्रेद नही है, क्योंकि, ध्रवयव प्रवयवी से 


सर्वधा पग्रलग नही रहते है । 
शंका- सम्पूर्ण रस्नल्य को ही देव माना जा सकता है, रत्नों के एकदेश को देव नहीं माना जा सकता ? 


सम्राधान--ऐसा कहना भी उचित नहीं है, क्योकि, “रत्नो के एक देश में देवपने का प्रभाव मान लेने 
पर रत्नों की समग्रता मे देवपना नहीं बन सकता है ।”” ध॒ पु, १ पर. ५२-५३ । 
-जणं. २ 2-4-64/!5/ प्रगनमाला 
केवलज्ञान होने पर मुनि के कमण्डलु विश्छिका का क्‍या होता है ? 


शंका-- आजतक अनन्त केयली हुए । केयल्ज्ञान के बाद उसके पिच्छी-कमण्डलु कहाँ जाते हैं क्योंकि 
समवसरण में केवली के पास कमण्डलु-पिच्छी नजर नहीं आते हैं ? 


समाधाम--क्षपक श्र णी प्रारम्भ हो जाने के पश्चात ही कमण्डलु-पिच्छिका की आवश्यकता नही रहती । 
केवलज्ञान होने के पश्चात्‌ क्या होता है, यह कथन भागम मे देखने में नही भझाया । 
--ण. ला. जेंन, भौण्हर/पब- 8-7-80 


झाप्त के झमाव-प्राप्त १८ दोषों के नाम 


शंका-:१८ बौघ कोन से है ? इस विषय में कुछ चिन्त मत भी पाये जाते हैँ क्या ? क्योकि कहों रति- 
अरति भी दोष में बताया गया है और कहां नहीं । 


समाधान - भरी कुन्दकुन्दाचार्य ने प्राप्तसम्बन्धी १८ दोषो का कथन इसप्रकार किया है । 


छुहतण्हु भीररोसो रागोमोहोचिताजराशजामिचश्चू | 
स्वेदं खेदं मदो रह विम्हियणिह्ा जाशुब्देश्गों ॥६॥॥ नियमसार 


क्षुधरा, तृषा, भय, रोष, राग, मोह, चिन्ता, जरा, रोग, मृत्यु, स्वेद, खेद, मद, रति, थिस्मय, निद्रा, 
जन्म, उद्वंग, ये १८ दोष भ्राप्त मे नहीं होते हैं । 


करी समस्तभद्दाजार्य ने १८ दोष निस्‍्त प्रकार कहे हैं-- 


क्षुत्पिपासाजरातऊू जम्मान्तकशयस्मया । 
न रागढू घसोहाश्च यस्याप्त सर प्रकीत्यंते ॥६।। र. क श्रा. 


जिसके भूख, प्यास, जरा, रोग, जन्म, मरण, भय, मद, राम, हं ष, मोह श्रौर च शब्द से चिन्ता, रति, 
अरति, खेद, स्वेद, निद्रा, विस्मय ये १८ दोष नहीं हैं वह प्राप्त है । 


ण्यक्तिर्य भौर कृतित्व ] [ १३९४५ 


संस्कृत टीका-- जल शब्दाब्चिन्तारतिनिशाविस्मपविधदस्वेदलेदा गहास्ते ।/ 


की कुन्दकुन्दाबाय ने “रोष' कहा है उसके स्थान पर थी समन्तभद्गाचार्य ने 'दष' कहा है। भरी 
कुम्दकुम्दाचार्य ने 'उद्व ग! कहा है, उसके स्थान पर अर समन्तभद्गाचार्थ ने 'भरति' कहा है। मात्र माम भेद है, 
झभिप्राय एक है । रोष का भर्थ क्रोध है। क्रोध द्वं रूप है। इष्टववियोग में विकलभाव ( घबराहट ) उद्वंग है। 
झनिष्ट का संयोग प्ररति है। इनमें भी विशेष प्नन्तर नही है । 


“दव्ब-लेत्त-काल-भावेसु जेसिमुदएण जीवस्स अरई ससुप्पक्जइ तेसिभरदि लि सण्णा । ध. पु ६ प्‌ ४७ 
द्रव्य, क्षेत्र, काल भौर भाव में जीव के भ्ररुचि उत्पन्न होना प्रति है| 


_+मेोँ, ग. 27-7-72॥7%| २. ला. जन, एम. काम, 


(१) सामास्य केजलियों के दो कल्याजक होते हैं 
(२) बिदेह में ८ भ्राय क्षण्डों में एक तोर्थंकर नियम से सदा रहते हैं 


शंका--विदेहक्षेत्र में जो बीस भगवान हमेशा उसी नाम के रहते हैं तो एक भगवान के मुक्त होने के बाद 
उसी नाम के धूसरे भगवान के जन्म में कितना अन्तराल पड़ता है, क्योंकि कम से कम गर्भ के मौ साह का अन्‍्त- 
राल तो अवश्य पड़ना चाहिये ? उनके कितने कल्याणक होते हैं ? सामास्यकेबलियों के कितने कल्माणक् होते हैं ? 


समाधान--विदेहक्षेत्र मे १६० झायंखण्ड है और २० शाश्वत तीर्थंकर हैं। ध्रतः ध्राठ आरयंख्रण्डो मे एक 
तीवंकर होता है। आठ भ्रायंखण्डो मे से किसी एक झायंखण्ड में केवलशानसहित एक तीर्थंकर विद्यमान हैं तो प्रन्य 
शेष सात भ्रायेखण्डो मे से किसी एक प्रार्यखण्ड मे तीर्थंकर का गर्भ जन्म तथा तपकल्याणक हो जाता है । विद्यमान 
तीयैकर के मोक्ष होने पर तुरन्त दूसरे तीर्थंकर की केवलज्ञानोत्यत्ति हो जाती है। इसप्रकार झ्राठ प्रायंत्रण्डो मे से 
किसी एक पश्रायंखण्ड मे तीर्थंकर अवश्य विद्यमान रहता है। इनके पाँचों ही कल्याणक होते हैं। सामान्यकेवॉलियों 
के केवलशान धौर निर्वाण ये दो कल्याणक होते है। तोर्थकरकेवली या सामान्यकेवली के अनन्तचतुष्टय मे कुछ 
झन्तर नही होता । 


“जे, ग. 6-5-65/ज9| प्रगनमालाबी 


साभान्य केवलियों के दो कल्यारतक होते हैं 
शंका--सामान्यकेघलियों के कल्याणक होते हैं या नहीं ! 


ससाधान--सामान्यकेवलियो के गर्भ व जन्म व तपकल्याणक तो नहीं होते, किन्तु प्रथमानुयोग ग्रन्थों में 
क्ेवलज्ञान व मोक्ष के समय देवों का जाना बताया है। उनकी गंधकुटी भी होती है। जिससे ज्ञात होता है कि 
सामास्यकेवलियों के केषलज्ञात व मोक्षकल्याणक होते हैं, किन्तु ये कल्याएाक तीर्थंकरों के कल्याणक के समान नहीं 
होते, क्योकि उनके तीथेकरप्रकृति का उदय नही होता है । 


--बे. 0. 30--58 /५/ राभदास केराया 


१३९६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


क्या तीर्थंकर को बाणों से किसो को लाभ नहीं होता ? 
शंका-- क्या तीथंकर की थाणी से किसो को लाभ नहों होता ? 


समाधान--कार्य-का रण सिद्धान्त की भूल के कारण सोनगढ़ के नेता 'तीर्थकर की वाणी से किसी को 
लाभ नही होता', ऐसा मानते हैं। उनकी यह मान्यता झाार्षप्रन्थ विरुद्ध है। इसीलिये मई १९६४ में शास्त्रिपरिषद्‌ 
के अधिवेशन मे २१ बातो को लेकर सोनगढमाहित्य के विरोध में प्रस्ताव पास हुआ था । 

जिनवाणी से भव्यजीवो को लाभ होता है। इस सम्बन्ध मे यहाँ पर कुछ आप प्रमाण दिये जाते हैं। 


पंचास्तिकाय प्रथम गाथा मे भी कुन्दकुम्दाचार्म ने 'तिहुअणहिदसधघुरविसवजक्काणं' इन शब्दों द्वारा यह 
बतलाया है कि जिनेन्द्रदेव की वाणी तीन लोक का हित करनेवाली है तथा मधुर एवं विशद है । 
इसकी टीका में श्री अप्ृतच्खाचार्य लिखते हैं-- 
“तिभुवनसुध्वाधोमध्यलोकबर्तीसमस्तए॒ज जीवलोफस्तस्से निर्ध्पबाधबिशुद्धास्सतत्वोपलम्भोपाया सिधायि- 
स्वादितकरम्‌ । 
अर्थ---जिनेन्द्रवाणी भ्रर्थात्‌ दिव्यध्वनि लोकवर्ती समस्त जीवसमूह को निर्बाध विशुद्ध प्रात्मतत्त्व की 
उपलब्धि का उपाय कहने वाली है, इसलिये हितकर है। 
इसी गाथा की टीका में भ्री जयसेनाजायं ने निम्नलिखित गाथा उद्धृत की है-- 
अभिमतफलसिड_ रभ्युपाय.. सुबोध । 
स॒ ले भवति शुशास्त्रासस्थ चोत्पत्तिराप्तात्‌ ॥ 
अर्थात्‌-इष्ट फल ( मोक्ष ) की सिद्धि का उपाय सम्यस्जान है। वह सम्यम्जञान यथार्थ प्रागम से होता 
है। उस प्रागम की उत्पत्ति भ्राप्त (जिनवाणी) से होती है । 
जिनवाणी से ग्रज्ञान का नाश होकर सम्यग्शान को उत्पत्ति होती है तथा प्रसख्यातगुरश्रे णीरूप कर्मों 


की निजंरा होती है । 
जिय-मो हिएण जलणो अभ्मागतमं ध्यार-दिगयरओ । 


कम्म-मल-कलुस-पुसओ जिणवयणमियोवह्ी सुहयो ॥५०॥ [ध. १ १. ५९ ] 

अर्थ---जिनागम जीवके मोहरूपी ईंघन को भस्म करने के लिये प्रग्नि के समान है, प्रज्ञानरूपी गाढ 
पन्धकार को नष्ट करने के लिये सूर्य के समान है, कर्ममल ( द्रव्यकर्म ) और कमंकलुष ( भावकर्म ) को मार्जन 
करनेवाला समुद्र के समान है श्रौर परम सुभग है । 

श्री कुम्वकुम्दाचार्य पंचाह्तिकाय की दूसरी गाया मे जिनवारी से निर्वाण बतलाते हैं । 

शमजमुहसावभद्द' अशुग्गदिणिवारण स णिव्वाणं। 

भर्थातू--जिनवाणी पदार्थों का कथन करनेवाली है, चारगति का निवारण करनेवाली है भ्ौर निर्वाण 
को देने वाली है । 


व्यक्तित्व श्रौर कृतित्व ] [ १३९७ 
ओ नरेन्द्रसेनायार्य सिद्धांतसार मे कहते हैं--- 


अज्ञननाग्धतमस्तोमविदृष्वस्ताशिषदर्शना: । 
भव्या: पश्यस्ति सुत्मार्थाग्पुरुभातुबचोंइशुभिः ॥१-२७॥ 
सिध्यावर्शनिविशञानसब्चिपातलिपीडनात्‌ 


गुरवाक्यप्रयोगेण सर्वे मुठ्खन्ति मालवा ॥१।२८॥ 


अर्थ--अज्ञानरूप अंधकार समूह से वस्तुप्नो को झक्लोकन करने की जिनकी शक्ति नष्ट हो गई है ऐसे 
भक्तजीवो को गुरुवचन ही सूक्ष्मपदार्थ को दिखाते हैं। 


गुरुपदेश के प्रयोग से सब मनुष्य मिथ्यादर्शन, मिथ्याशञानरूपी ज्वर की पीडा से मुक्त होते हैं। श्रर्थात्‌ 
जिनवाणी से मिथ्यात्व का नाश होकर ध्ज्ञानीजीव शानी बन जाता है । 


इन झाचार्यवाक्यो के विरुद्ध सोनगढवाले यह कहते हैं कि जिनवाणी से किसी को लाभ नहीं होता । 


विधाय मात: प्रथम त्वदाभ्र॒यं श्रयष्ति तन्‍्मोक्षपद॑ महर्थय. । 
प्रदीपमा शित्य गृहे समस्तते खवीप्सित वस्तु लभते मानव: ॥१४।१२।! 


अर्थ--हे जिनवाणी माता ! महामुनि जब पहिले तेरा श्रवलम्बन लेते हैं तब कही मोक्ष को पाते हैं । 
ठीक भी है कि मनुष्य अ्रन्धकार से व्याप्त घर मे दीपक का भ्रवलम्बन लेकर हो इच्छित वस्तु प्राप्त करता है। 


अगोचरे वासरकृ ल्लिशाकृतोर्जनस्थ यच्चेतसि बतंते तमः । 
विभिशते धागधिदेवते त्वया त्वमुत्तमज्योतिरिति प्रणीयसे ॥१५॥२०॥ 


अभ्ें--हे जिनवाणी ! मनुष्यो के चित्त मे जो प्रज्ञान स्थित है उसे न तो सूये नष्ट कर सकता है श्रौर न 
चन्द्रमा ही । परन्तु हे देवी ! उसको तू नष्ट करती है, इसलिये जिनवाणी को उत्तमज्योतति कहा जाता है | 


सोनगढ़वालो का मूल आधार इृष्टोपदेश श्लोक ३५ है, जिसमे “'ताज्ञों विशत्वमायाति प्रर्थात्‌ मूर्ख ज्ञानी 
नही हो सकता' ऐसा कहा है । यहाँ पर “क्षज्ष ' अर्थात्‌ मूर्ख से प्रभिभ्राय झभव्यजीव से है। सस्‍्क्ृत टीका में कहा 
भी है--'अ्स्तत्वशानोस्पत्ययोग्पोःभव्यादि ।' भर्थात्‌ प्रश से प्रभिष्राय भ्रभव्य का है, जो तत्त्वज्ञानोत्पत्ति 
के भ्रयोग्य है । 


यदि इष्टोपदेश श्लोक ३५ का यह श्र कर दिया जाय कि कोई भी अज्ञानी ज्ञानी नही हो सकता तो 
मोक्षमा्गं का ही अभाव हो जायगा, क्योकि प्रत्येक जीव भ्रनादि से मिथ्यारष्टि है। जितने भी सिद्ध हुए वे भी 
झनादि से अज्ञानी थे भश्रौर उपदेशादि के द्वारा उनको सम्यर्दशेन का लाभ हुआ भ्रर्थात्‌ ज्ञानी बने हैं । 


यदि उपदेश को सम्यस्दर्शन मे हेतु न माना जाय तो अधिगमज सम्यरदर्शन के अभाव का प्रसंग श्रा 
जायगा । मोक्षशास्त्र अध्याय १ सूत्र ३ 'तप्िसगविधिमाद्ा मे यह बतलाया है कि वह सम्यग्द्शन निसर्ग और 
परोपदेश से होता है। इसकी टीका में श्री पृण्यपादआजार्य ने लिखा है कि निसर्गज और अझ्रधिगमज दोनो 
सम्यर्दशशंन में दर्शनमोहनीयकर्म का उपशम, क्षय, क्षयोपशमरूप श्रन्तरंगकारण समान है, किन्तु जो बाहाउपदेश के 
बिना होता है वह नेसगिक है और जो परोपदेशपुर्वक जीवादिपदाय्ों के ज्ञान के निर्मित्त से होता है वह झ्नधिगमज 
सम्यर्दर्शन है। यही इन दोनों में भेद है । 


१३९८ । [ १० रतनचन्द जेन मुख्तार : 


“यत्परोपदेशपुर्वकं जीवाद्याधिगमनिमित्त तदुत्तरम्‌ । इस्यनयोरयंभेद: ।' 

झपने इन बचनों का विरोध श्री पूज्यपाद झाचाय॑ इष्टोपदेश गाथा ३५ मे नहीं कर सकते थे, इसलिये 
उन्होने गाया ३५ मे अन्य पदार्थों को कार्य की उत्पत्ति में निभित्तकारण स्वीकार किया है। 

उपदेश से भव्य जीवो को लाभ होता है ऐसा स्पष्ट कथन भी पृज्यपाद आचार्य ने स. सि. क्र. ५ सूत्र २१ 
की टीका मे किया है, जो निम्नप्रकार है-- 

#आज्ाार्य उ्यलोक-फल-प्रदोपदेशदर्शनेन तदुपदेशविहितक्रियानुष्ठापनेन ज शिष्याणामनुप्रहे बतेते ।”” 


अरथ---प्राधायं दोनो लोक में सुखदायी उपदेश द्वारा तथा उस उपदेश के श्रनुसार क्रिया मे लगाकर 
शिष्यो का उपकार करता है । 


“जिनवाणी से किसी को लाभ नही होत। ।' इस धारणा से सोनगढ़वालों का दूसरा श्राधार योगसार 
गाथा ५३ है | किन्तु मूलगाथा उदधृत नही की गई है| इस गाथा मे “सत्थपढ़तहु ते वि जड़ अप्पा जे ण मुणति।” 
इन शब्दों द्वारा यह बतलाया है कि श्भव्यप्राणी शास्त्र को तो पढ लेते है, किन्तु झ्ात्मा को नहीं जानते, क्योकि 
वे भ्रभव्य हैं। इसी बात को श्री कुन्वकुन्दाचार्य ने समयसार मे कहा है-- 


मोकल असहहतो असवियसलों दु जो अधीएज्ज । 
पाठो ण करेदि गुण असहहंतस्स णभाणं तु ॥२९४॥ 
अध्ध--अ्रभव्यजीव को मोक्ष की श्रद्धा नही होती यह भप्रभव्य शास्त्र को पढता है, परन्तु ज्ञान की श्रद्धा 
न होने से उसको शास्त्र पठन का फल नही होता । 
जो झभव्यजीव होते है उनको अभव्यसम्बन्धी गाथायें इष्ट होती हैं। किन्तु करी योगीस्देव तथा भी 
कुरुदकुर्द आचार्य भव्य थे इसलिये उन्होने उपदेश से लाभ होना स्वीकार किया है । 
संसारह॑ भय-भीयहं मोक्‍्जहूं_ लालसयाहूं । 
अप्पा-सबोहण-कयह कय दोहा एक्कसणाहूं ॥३॥। [ योगसार ) 
अर्थ--जो ससार से भयभीत हैं प्रौर मोक्ष के लिये जिनकी लालसा है श्रर्थात्‌ भव्यजीवो को सबोधन के 
लिये एकाग्र चित्त से मैंने इन दोहो की रचना को है । 
ओऔ कुस्वकुस्वाचार्थ भी सोक्षमार्ग मे ग्रागम की प्रधानता बतलते हैं । 
जिच्छित्ति आगमदो आगम चेट्टा तदो जेट्ठा ३॥३२॥ 
अर्थात्‌--सवंश-बीतराग प्रणीत झआगम से पदार्थों का यथार्थे ज्ञान होता है, इसकारण पट्रागमाध्याम की 
प्रवुत्ति प्रधान है । 
आगमहीणो समणो शेबप्पार्ण परं वियाजणादि ॥३॥३६॥ 
अर्धात्‌--आगमा भ्यास से रहित मुनि भी स्व औौर पर को नहीं जानता । 
“आगमन्नक्यु साहू ॥३॥ शेढ४।॥। 


व्यक्तित्व भर कृतित्व ] [ ११९९ 


अर्थात्‌-मुनि के मोक्षभार्ग की सिद्धि के लिये श्रागमरूपी नेत्र होते हैं। मुत्ति मोक्षमार्ग की सिद्धि ्रांगम 
के द्वारा करते हैं। 


यदि उपदेश से भव्यजीबवी का भला न होता तो भरी कुम्दकुम्दादि आधार्य प्रत्थो की रचना क्यो करते 
प्रौर उपदेश क्यों देते ? 


शब्दात्पदम सिद्धि: पवलसिद्ध रथंनिर्भगो. भवति। 
अथर्सिस्वज्ञानं. तत्व... ज्ञातातपरं अंय ॥२॥ ( धबल पु० १ ) 
अधें---शब्द से पद की सिद्धि होती है पद की सिद्धि से उसके अर्थ का निर्णय होता है। प्रर्भ-निर्णय से 
तत्त्वज्ञान की प्राप्ति होती है गौर तत्त्वज्ञान से परम-कल्याण होता है । 


ज. घ. पु १ प्र. ६ पर भी बीरसेनाचार्य ने कहा कि परमागम के उपयोग से कर्मों'का नाश होता है । 


“त॑ं थ प्रमागमुवजोगादों ेव णस्सदि । ण च्ेदमसिंद्ध; सुह-सुद्धपरिणामे हि. कस्मक्थयाभावे तक्‍ख- 
याणववतोदों ।” 


अर्थ--यदि कोई कहे कि परमागम के झ्रश्यास से कर्मों का नाश होता है यह बात असिद्ध है सो भी ठीक 
नही है, क्योंकि यदि शुभ या शुद्ध परिणामों से कर्मों का क्षय न माना जाय तो फिर कर्मों का क्षय हो हो 
नहीं सकता । 


इन आषंवाक्यों से सिद्ध है कि जिनवाणी से भव्यजीवों का भला होता है, इनका खड़न प्रनाष॑वाक्यों से 
नही हो सकता । 


“जे. ग. 2-6-66/%5%/... .... 
क्या उपदेश देमा जड़ की क्रिया है ? 


शंका-भोक्षमार्गभफाशक की किरणें ( सोनगढ़ से प्रकाशित ) के पृ. १७८ पर लिखा है--''उपदेश देना 
मुनि का लक्षण नहीं है, उपदेश तो जड़ को क्रिया है आत्मा उसे कर नहीं सकता ।”” क्‍या यह मल ठीक है ? 


समाधान-“सोनगढ़ का यह मव “उपदेश तो जड़ की क्रिया है, भात्मा उसे कर नही सकता” आप ग्रन्थ 
विरुद्ध है। मूल उपदेश के कर्ता शी तीथंकर अरिहृंत भगवान है, क्योकि उनके उपदेश के भ्राधार से श्री गणधर देव 
द्वादशांग की रचना करते है। तोर्थकर भगवान का उपदेश गुरुपरम्परा से श्री कुम्बकुस्दादि आचाय्यों को प्राप्त हुआा 
था, जिसके ग्राधार पर उन्होने सम्नवसार, पंचाध्तिकाय, प्रबमसार, धवण, जयधवल आदि ग्रन्थों की रचना की। 
आज जो हमको ज्ञान प्राप्त है वह इन अं ग्रन्थों के स्वाध्याय से ही उत्पन्न हुआ है । 


जिनवाणीरूप उपदेश को यदि मात्र जड़ की क्रिया मान लिया जाय और श्री तीर्थंकर भगवान को उसका 
कर्ता न माना जावे तो मेघगर्जना के 'समास जिसवाणी के भी प्रामाणिकता के प्रभाव का प्रसंग भा जायगा। 
जिनवाणी की प्रामाणिकता के अभाव में द्वादशाज् तथा समयसार झादि क्‍श्न्य सब आपंग्रन्थ भी प्रामाणिक नहीं 
रहेगे। भी पृष्यपाद आध्ार्य ते कहा भी है-+ 


१४०० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


ज्यों जरूर: सर्वक्षस्तीर्थंकर इतरों वा अुतकेवली आरातीयश्चेति । तत्र स्बशेन परसथिजापरसाधिन्त्य 
केसलशानविभूतिविशेषेण अर्थल झआायस उद्दिष्ट । तस्थ प्रत्यक्षरशित्वात्प्रक्षोणदोषत्वाज्ण प्रामाष्यम्‌ । तस्य 
साक्षाज्टिल्येड दृध्यतिशयद्धियुक्त गणधरे: भुतकेव लिभिरतुस्मृतप्रभ्थरचनमज़ुपूर्व लक्षणम्‌ । तत्प्रमाणम्‌ तत्प्रमाष्यात्‌ 
आरातीयेः पुनराचार्य कालदोधात्सक्षिप्तायुर्म तिबलशिष्यानुग्रहा्थ दशवैकालिकाशुपतिबद्धम्‌ । तत्प्रसाणमर्थतस्तवे- 
वेशमिति क्षीराजवजल घटगुहीतमिव ।” स. सि. ११२० 


अर्थ--वक्ता तीन प्रकार के हैं--स्वंश तीर्थंकर या सामान्य केवली तथा श्र्‌ तकेवली झौर झ्रारातीय । 
इनमे से परमऋषि सर्वज्ञ उत्कृष्ट झौर पअचिन्त्यकेवलशानरूप विभूतिविशेष से युक्त हैं, इस कारण उन्होने प्र्थरूप 
से श्रायम का उपदेश दिया है । ये सर्वज्ञ प्रत्यक्षदर्शी भ्ौर दोषमुक्त है, इसलिये प्रमाण है। इनके साक्षात्‌ शिष्य 
झौर बुद्धि की श्रतिशयरूप ऋद्धि से युक्त गणधर-श्र,सतकेवलियों ने प्रर्थरूप श्रागम का स्मरण कर अंग और पूर्व- 
ग्रन्थों की रचना की । सर्वेशदेव की प्रमाणता के कारण ये भी प्रमाण हैं। आरातीय प्राचारयों ने कालदोष से 
जिनकी प्रायु, मति श्रौर बल घट गया है ऐसे शिष्यो का उपकार करने के लिए दशर्वकालिक प्रादि ग्रन्थ 
रचे। जिसप्रकार क्षीरसागर का जल घट मे भर लिया जाता है। उसीप्रकार ये ग्रन्य भी अर्थरूप से वे ही है, 
इसलिये प्रमाण है । 

पंचास्तिकाय को प्रथम गाथा मे जिनेन्द्रभगवान को नमस्कार करते हुए श्रीकुन्दकुन्दाचार्य लिखते है--- 
४/हिहुअभहिदमधघुरविसद ववका्थ ।/' प्रर्यात्‌ जिनेन्द्रभगवान की बाणी तीनलोक को हिंतकर मधुर एवं विशद 
है । इसकी टीका मे श्री अभृतच्ण्ताचार्य लिखते है “समस्तवस्तुयाबात्म्योपदेशित्वात्‌ प्रेक्षावस्प्रतीक्यत्वमाख्यातम्‌ । 
पर्थात्‌-- जिनदेव समस्त वस्तु के यथार्थ स्वरूप के उपदेशक होने से विचारवत बुद्धिमान पुरुषो के बहुमान के 
योग्य हैं । 

श्री कुम्वकुम्दाचार्य मे समयसार की प्रथम गाथा में “वोच्छामि समयपाहुड, सिणमों सुयकेवली भणियं ।/” 
इन शब्दों द्वारा यह कहा है कि 'केवलीश्र तकेवली के द्वारा उपदिष्ट यह समयसार प्राभृत कहूँगा। 

समयसार गाथा ५ की टीका मे श्री अमृतचन्द्राचाय ने बतलाया कि श्री कुन्दकुन्दाचार्य के गैभव का 
जम्म, सर्जज्ञदेव गणधर झादि तथा पूर्वाचाये के उपदेश से हुआ था । 


ध. पु. १ पृ० ३६८ पर श्री वीरतेनाचार्य ते ''तस्यज्ञानकार्येस्वात्‌” इन शब्दों द्वारा यह बतलाया है कि 
दिव्यध्वनि (जिन-उपदेश) ज्ञनन क। कार्य है । 


इन सब महानाचार्यों ने उपदेश को जड की क्रिया नहीं बतलाया है, किन्तू सर्मज्ञदेव को उपदेशदाता 
बतलाया है प्रथवा केवलज्ञान का कायं बतलाया है । 


शास्त्रिपरिषद के प्रस्ताव का उत्तर देते हुए जनवरी १९६६ के हिम्दी आात्मधर्म पृ० ५६५ उत्तर वु० २९ 
प्र सोनगढ़ के नेताप्रों ने लिखा है-''श्री कुन्दक्स्दाचायंदेव सर्वशभगवान की साक्षी देकर कहते हैं।” यहाँ सोनगढ 
वालो ने उपदेश देना श्री कुन्दकुस्दानब्ार्य की क्रिया स्वीकार की है। फिर उनका यह लिखना “उपदेश तो जड़ फी 
क्रिया है। झात्मा उसे कर नहीं सकता ।” सत्र बचन-बाधित है । 

सोनगढ़वालो ने उत्तर मे शास्त्राघार नं० १ में मात्र समयसार गाथा मं० ८६, ८७, ३२१, ३२२, 


३२३ का उल्लेख किया है, किन्तु मूल गाथा या उनका प्रथं उनकी टीका उद्धृत नही की है। गाथा ८७ मे तो 
मिथ्यात्व, प्ज्ञान आदि जीव, अजीव के भेद से दो प्रकार के बतलाये हैं जिसका इस प्रकरंण से कोई सम्बन्ध नहीं 
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है। झौर गाथा ३२१ से ३२३ में यह बतलाया है कि नतर-नारकादि जीव की पर्यायों का श्रात्मा कर्ता नहीं है, 
किन्तु प्रवतनसार गाथा ११७-११८ में 'गरणारतिरियवृरा जीवा खलु णाम कस्मणिव्यसा। जीव की नर, तारक, 
तियँच, देवपर्यायों का कर्त्ता नामकर्म रूप पुदूगल को बतलाया है। इसप्रकार भी कुन्वकुन्दाचार्म ने जीवद्रब्य की नर, 
नारकादि पर्यायो का कर्त्ता आत्मा को न मानकर पौदगलिक नामकमेंकों स्वीकार किया है भ्रौर समग्रसार व 
पंचाह्तिकाय की प्रथम गाथापो में अरहतभगवान को पौदगलिक वचनों ( उपदेश ) का कर्त्ता बतलाया है। 
समयसार गश्या ८६ में जो द्विक्रियावादी को मिध्यादाष्टि कहा है वहाँ पर उपादान की झअपेक्षा से कथन है। इस 
गाथा से 'उपदेश' के विषय में कुछ वर्णन नही है। श्रत यह गाथा भी प्रकरण से बाहर है। 


सभी आचार्यों ने श्री अरहंत्रगवान को श्री गणधरदेव तथा झग्नन्य भ्राचायों को उपदेशदाता बतलाया है, 
किसी भी आचार्य ने उपदेश को मात्र जड़ की क्रिया नहीं बतलाया | आपंवाक्यों का खण्डन श्रताएंवाक्यों द्वारा 


नही हो सकता है । के 


मोक्षमार्ग प्रकाशक का प्रमागा सोनगढवालो ने दिया है, किन्तु मोक्षमार्गप्रशाशक् मे तो 'उपदेश को श्ररहत 
भगवान की क्रिया' बतलाया है जो निम्नेप्रकार है-- 


मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० २ पर '“अ्रहत' का स्वरूप बतलाते हुए लिखा है--बहुरि जिनके वचननित 
लोकबिपे धमंतीर्थ प्रवर्ते है, ताकरि जीवनि का कल्याण हो है । 


मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० ५ पर आचाये का स्वरूप बतलाते ,ए लिखा है--धर्मोपदेश देते हैं ।' 


मोक्षमार्ण प्रकाशक पृ० १५ पर लिखा है-- तीर्थंकर केवलीनिका, जाकरि प्रन्य जीवनिर्क पदनिका प्रथ॑निका 
ज्ञान होय ऐसा, दिव्यध्वनिकरिं उपदेश हो है। 'सो केवलज्ञानी विराजमान होड़ जीवनिको दिव्यध्वनिकरि 
उपदेश देता भया । 


मोक्षमार्ग -प्रकाशक पृ० १८ पर लिखा है-- प्रथम मूल उपदेशदाता तौ तीर्थंकर केवली भये सो तौ स्वेधा 
मोह के नाशते सर्व कप्ायति करि रहित है ।' 


मोक्षमार्ग्र काशक पृ० १९ पर लिखा है-- मूल ग्रन्थ कर्त्ता तो गणाधर है ते प्राप चार ज्ञान के धारक हैं 
पर साक्षात्‌ केवली का दिव्यध्वनि उपदेश सुने है ताका भतिशयकरि सत्यार्थ ही भास है ४ ताही के अनुसार 
ग्रन्थ बनावे है । 


सोनगढवालो ने स्वय अपने उत्तर पृ० २९ तथा आत्मधर्म पृ० ५६४५ पर “भी कुस्दकुन्दालाय स्वत भगवान 
की साक्षो देकर कहते है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य की क्रिया का कर्त्ता हो सकता है, ऐसा माननेवाले द्विक्रियावादी 
मिथ्याइृष्टि है ।! यह लिखकर स्वीकार कर लिया कि श्री कुन्वकुन्दाचार्थ तो जीवद्रव्य हैं भशौर उन्होंने पुदुगलरूप 
बचनो को कहा अर्थात्‌ उपदेश भी कुन्दकुस्दभगवान की क्रिया थी, जड की क्रिया नही थी । 


इसप्रकार सोनगढ़वालों के उत्तर से सोनगढ़ की मान्यता का खड़न होता है। भ्राज तो दिगम्बरेतर 
समाज के ग्रस्यों के प्राधार पर जैनधर्म का उपहास होता है, कल को सोनगढ़ के साहित्य पर से जैनधर्म का 
उपहास होगा, क्योकि सोनगढ़साहित्य में कार्य-कारणभाव के विषय में महान्‌ भूल है। उस भूल के कारण ही 
सोनगढ़ के नेता उपदेश को जड़ की क्रिया' कहते है। जैनेतर समाज मे कया यह उपहास का कारण नही बनेगा ? 
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१४०२ | [ प० रतनचन्द ज॑न मुख्तार : 


मोक्ष का कारण कौनसा रत्नश्रथ ? 


शंका--साल्ात्‌ मोक्ष का कारण क्‍या तेरहवें गुणस्थान का रत्नत्नय है या चौदहवें गुणस्थान का रत्नत्नय है 
अथवा १४थें गुणस्थान के अस्तिसससय का रत्नत्नय साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है ? 


समाधान -- इस सम्बन्धी कोई एकात नही है । भरी कन्दक॒न्दाचार्थ स्‍ग्रौर उनके टीकाकार श्री अपृतचना- 
जाय ने वीतरागता को साक्षात्‌ मोक्ष का कारण कहा है, उनका कहना है कि रागी कम से बंधता है भौर विरागी 
( बीतरागी ) कर्म से छूटता है | 'रत्तो बंधदि कम्म मुझ्यात जोवो विरागसपत्तो । 


ये खलु रक्तोष्वश्यमेव कर्म बध्नीयात विरक्त एवं मुच्येतेत्ययमागम: |! 
अर्थात्‌--रागी कम बाधता है गौर बीतरागी कर्मों से मुक्त होता है, यह झ्रागम है। 


श्री उमास्वामी ते मोक्षशास्त्र मे भी कहा है कि 'बन्ध के कारणों के श्रभाव होने श्रौर निर्जरा से सबकर्मों 
का प्रात्यतिकक्षय होना ही मोक्ष है तथा कषाय के ग्रभाव में मात्र ईर्यापथञास्रव होता है, जो कि १२वें १३वें 
गुणस्थान में होता है। मोक्षशास्त्र मे १२वें गुरास्थानवाले को वीतराग छद्यस्थ कहा है । 


ओ पृज्यपादस्वामी तथा क्री अकलकदेव ने १४वें गुणास्थान मे साक्षात्‌ मोक्ष का क/रण माना है, क्योकि 
१४वें गुणस्थान मे प्राख्रव का भी निरोध हो जाता है। कहा भी है 'समुच्छिन्नक्रियानिवर्ति'! ध्यान मे सर्वप्रकार के 
कर्म बन्ध के का रणरूप प्राख़व का भी निरोध हो जाने से तथा बाकी के बचे सब कर्मो को नाश करने की शक्ति 
के उत्पन्न हो जाने से भ्रयोगकेवली के ससार के सर्वप्रकार के दु खजाल के सम्बन्ध का उच्छेद करतेवाला सम्पूर्ण 
यथारूयात चारित्र-ज्ञानदर्शनरूप साक्षात्‌ मोक्ष का कारण उत्पन्न होता है । 


श्री विद्यामस्वआजायं ने निश्चयनय से भ्योगकेवली के भ्रन्तिमसमय के रत्नत्रय को मोक्ष का कारण माना 
है, किस्तु व्यवहारनय से उससे पूर्व का भ्र्थात्‌ १३वें क्रादि ग्रुरास्थान के रत्नत्नय को भी मोक्ष का कारण माना है 
श्रौर साथ मे यह भी सूचना दी है कि तत्त्ववेदियों को इसमे कोई विवाद नहीं है । 


रतनत्ितयरूपेणायोग._ केवलिनोंडतिसे । 
क्षरे विवर्तते हवा तदबाध्य निश्चिताश्नयात्‌ ॥। 


व्यवहा रनयाशित्या स्वेतत्प्रागेव कारणम्‌ । 
मोकस्थेति विवादेन पर्याप्तं तसस्‍्थवेविनाम्‌ ॥। 


इसप्रकार भिन्न-भिन्न इृष्टिकोशों से भिन्न-भिन्न कथन है। स्याद्वादियों को इसमे कोई विवाद नही है, 
किन्तु जो एकातमिथ्याइष्टि हैं वे दुराग्रह के कारण अपने एकातपक्ष को पुष्ट करते जाते हैं, स्थाह्ाद को वे पढ़ना या 
सुनना भी नही चाहते । इस एकात पक्ष के दुराग्रह के कारण ससार मे नाना मिथ्यामतो की उस्पत्ति हुई है, हो 


रही है भ्ौर होवेगी । 
-जेँ. ग. 20-2-67 /शा/........ 


क्या प्ाव॑प्रस्थ कुशास्त्र हैं ? 


शंका-क्या दि० जैन आयंप्रन्ध कशास्त्र हैं ? 
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समाधान---छहढाला की दूसरी ढान के तेरहवें पद्य मे कुशास्त्र के लक्षण का कथन है। यथा-- 


एकान्तवाद दूषित समह्त, विषयाविक पोषक अप्रशस्त | 
कपिलादि रचित अर त को अभ्यास सो है कुओध बहु देत जास ॥ 


इस पद्य मे कपिलादि द्वारा रचित शास्त्रो को कुशास्त्र बतलाया गया है, क्योकि उनमे एकान्त भ्र्यात्‌ 
निरपेक्षरष्टि से एकान्त का कथन है तथा उनमे पाँचइन्द्रियों के विषयों के पोषण का उपदेश है । 


इस छहुढाला की टीका सोनगढ से प्रकाशित हुई है। जिसमे उपयुक्त पद्म की व्याख्या करते हुए निम्न- 
प्रकार लिखा है-- 


दया, दान, महाव्रतादि के शुभभाव जो कि पुण्याख्रव है उससे तथा मुनि को प्राहार देने के शुभभाव से 
समास्परित ( प्रल्पर्मर्यादित ) होना बतलाये, तथा उपदेश देने के शुभभाव से धर्म होता है आदि जिनमे विपरीत 
कथन हो वे शास्त्र एकान्त झौर अप्रशस्त होने के कारण कुशास्त्र है, क्योकि उनमे प्रयोजनभूत साततत्त्वों की 
यथार्थता नही है।' 


दि० जैन प्रार्ष ग्रन्‍्यो में दया दान महाव्रत को धर्म तथा ससार के अभाव का श्रर्थात्‌ मोक्ष का कारण 
वहा गया है झ्लौर सोनगढ की व्याख्या के अनुसार वे भी कुशास्त्र है इसलिए श्री महाबीरजी में प्रकल्याणक- 
प्रतिष्ठा के शुभ अवसर पर मई १९६४ मे शास्त्रिपरिषद्‌ के श्रधिवेशन मे सोनगढ की उपयुक्त व्याख्या के बिरोध 
मे प्रस्ताव पास हुआ था। 


सोनगढ से प्रकाशित जनवरी १९६६ के हिन्दी आात्मधर्म मे इस प्रस्ताव का उत्तर देते हुए पृ० ५५१ पर 
लिखा है--श्वेताम्बरशास्त्रों मे करत, दान, दयादि के शुभभावों से ससार परित होना लिखा है, दिगम्बरशास्त्र 
तो दयादि के शुभभावों से पुण्य होना मानते है, संसार का झभाव होना नहीं मानते श्रतः उपरोक्त दृष्टि से कथन 
आझ्राया है ।' 


दया, दान, ब्रत को धर्म तथा इनसे ससार का अभाव व मोक्ष को प्राप्ति प्राय सभी दिगम्बर जैन आषं- 
ग्रन्थो मे बतलाई गई है। उनमे से कुछ का उल्लेख यहाँ पर भी किया जाता है। श्री कन्दकन्वाचारय सूलाचार 
पर्याप्तिअधिकार मे कहते है-- 


दइबडृण सव्बजीबे द्सिदृण ये इंदियाणि तह पंच । 
अद्वुबिहुकस्मरहिया णिव्वाणमझुत्तर' जाथ ॥२३८५॥ 


अर्भ--सर्व जीवो पर दया तथा स्पर्शनादि पाँच इद्वियो के दमन द्वारा आठकर्मो से रहित होकर सबसे 
उत्कृष्ट 'मोक्ष की प्राप्ति होती है । 


आद्या सदृश्नतसंचयस्य जननी सोख्यस्य सत्संप्दा । 
घूलं, धर्म तरोरनश्वरपदारोहेकनि भें णिक्रा ॥ पद्मतन्दि. पच. १।८ 


अर्थ--यहाँ धर्मात्मा सज्जनों को सबसे पहिले प्राणियों के विषय में नित्य ही दया करनी चाहिये, क्योंकि 
बह दया समीक्षीन ब्तसमूह सुख एव उत्कृष्ट सम्पदाधो की मुख्य जननी है, तथा दयाधमंरूपी बुक्ष की जड है और 
मोक्षमहुल पर घढ़ने के लिये श्रपूर्व नसेनी है । 


१४०४ ] [ १० रतनचन्द जैन मुक्तार : 
वयामूलस्तु थो धर्मो महाकल्याणकारणम्‌ । 


दरध-धर्मेषु सोउस्येषु विशते नेब जातुचित्‌ ॥२३॥। 


जिनेखविहिते सोझ्य सार्ये परमदुलंसे। 
सदा सन्निहिता पेन शैलोक्याप्रमवाप्यते ॥२४।॥ पद्मपुराण पर्व +-५ 


भर्ष-- जो धर्म दयामूलक है वही महाकल्याण (मोक्ष) का कारण है । ससार के झन्य अधमधमों में वह 
दयामूलक धर्म नहीं पाया जाता । वह दया मूलक धर्म, जिनेन्द्रभगवान के द्वारा प्रणीत परम दुलंभ मार्ग मे सदा 
विद्यमात रहता है भौर दयाधर्म के द्वारा मोक्ष प्राप्त होता है । 


पुयाफलेग तिलोए सुरपुण्जो हवेइ सुद्धमणों । 
दाणफलेण तिलोए सारसुहं भु जदे णियदं !१४॥ रम्णसार 


अर्थ--पूजा के फल स देवताओ के इन्द्र द्वारा पूजित त्िलोक का प्रधीश श्र्थात श्ररहंत होता है भौर 
दान के फल से त्रिलोक मे सारभूत उत्तमसुख अर्थात्‌ मोक्षसुख को भोगता है । 


दिष्णद सुपसदाण विसेसदों होह भोग-सग्गपही । 
णिश्वाणसुह कससो णिहिद्ठु जिणवरिदेहिं ॥१६॥ 


अर्थ--सुपात्र को दान प्रदान करने से भोगभूमि तथा स्वर्ग के सुखको प्राप्त होकर प्रनुक्रम से मोक्षसु्ध 
पाता है जिनेन्द्र ने ऐसा दान का फल कहा है | 


पात्रभूताज्नदानाच्च शकत्याद्याध्तपंयन्ति ते । 
ते भोगभुमिमासाद प्राप्नुतल्ति पर पदस ॥॥१०६॥ 


दानतो सातप्राप्तिश्व स्वरगंसोक्षककारणम्‌ ॥१०८॥ पश्मपुराण पर्व १२३ 


अर्थ--जो शक्तिसम्पन्न मनुष्य, पान्नों के लिये भ्रन्न देकर सन्तुष्ट करते है वे भोगभूमि पाकर परम पद 
मोक्षपद को भ्राप्त होते है। दान से सुखकी प्राप्ति होती है और दान स्वर्ग तथा मोक्ष का प्रधानकारण है । 


अद्युधर्मोड्प्रधमंश्व भरे मसः महाबिस्तार-सड्भत । 
परो निप्र स्वशुराणां कीतितोउत्यन्तदु:सह: ॥८५।१८)। पफ्मपुराण 


मर्थात्‌-अणुत्रत झौर महाव्रत ये दोनो मोक्ष के मार्ग है । प्रणुश्नत परम्परा से मोक्ष का कारणा है भौर 
महाव्रत साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है। हु 

भ्ब्यानामझुभित्र तेरतणुति सोध्योउत मोक्ष: पर! । पश्मनन्दि ७२६ 

जर्वात्‌ू--भव्यजीवो को प्रणुन्नत प्रथवा महाब्रतो के द्वारा केवल मोक्ष ही सिद्ध करने योग्य है । 


तदिपयंधतो मोकहेदब: पंच सृक्रिताः। 
सामव्मवित्र नातोस्ति विरोध: सर्थथा गिराम्‌ ॥८।१३॥ श्लोकवातिक 


व्यक्तित्व श्रोर कृतित्व ] [ १४०५ 


इस श्लोक मे श्री महानाचार्य विद्यानस्दजी ने यह बतलाया कि बंध के कारण मिध्यादर्शन, अविरति, 
प्रभाद, कवाय शभ्ौर योग सूत्र मे बतलाये गये हैं। इस सूत्र की सामथ्यं से यह भी सिद्ध होता है कि इनके उलटे 
सम्य्दशंत, ब्रत, प्रप्रमतत, क्‍प्रकषाय भ्रौर प्रयोग ये पाँच मोक्ष के कारण हैं। इसप्रकार इस श्लोक में ब्रत को मोक्ष 
का कारण बतलाया गया है। 


इनके अतिरिक्त अनेक दिगम्बर ज॑न श्राषंग्रन्य है जिनमे ओऔ कुम्दकुन्दावि दिग्रम्बर जैन भ्राचार्यों ने दया, 
दान, महाव्रतरूप भावों को मोक्ष का कारण बतलाया है। सोनगढसिद्धान्त भनुसार ये सब कुशास्त्र हैं। 


प्रनाष ग्रत्थों के प्राधार पर श्राषग्रल्थो का खण्डन नहीं हो सकता है। सोनगढ के नेताओ ने अपने कभन 
के समर्थन में एक भी श्राषंग्रन्थ का प्रमाण नहों दिया है । 


जिस साहित्य में दिगम्बर जैनाचार्यों के कथन का विरोध हो वह दिगम्बरजैनसाहित्य नही हो सकता है। 


सोनगढ़ के नेताश्रो से निबेदत कि यदि वे स्व-पर का कल्याण चाहते है तो उनको अपने साहित्यमें 
परिवर्तन करना होगा | प्राघ॑ग्रन्थ विरुद्ध बातो को निकालना होगा । 


शास्त्रिपरिषद्‌ के प्रस्ताव का सुन्दर उत्तर भूल को स्वीकार करना था, न कि उस भूल की 


पुनरुक्ति करना । 
+जजें, ग. 2-5-66/श४॥/..... .. 


ध्रीहिसा भोर सोनगढ़ सिद्धान्त 


शका-थि० जेनधर्म में 'अहसा परमों धर्म ' एक मूल सिद्धांत माना जाता है, किन्तु यह मेनधर्सम का 
लिज का सिद्धात नहीं है, क्योकि जेनियो के भगवान महावीर ने अहिसा या जीवदया का उपदेश नहीं दिया है, ऐसा 
जैन साहित्य से स्पष्ट है । जेन साहित्य के वे वाक्य निम्न प्रकार हैं-- 


भगवान ने पर-जीवो की दया पालने को कहा है या अहिसा बतलाई हे अथवा कर्सों का वर्णन किया है-- 
इसप्रकार मानना न तो भगवान को पहिचानने का वास्तविक लक्षण है ओर न भगदान के द्वारा कहे गये शास्त्रों को 
ही पहिचानने का। यह बात मिथ्या है कि सगवान ने दूसरे जीवों को दया स्थापित की है ।' [सोनगढ़-मोक्षशास्त्र ] 


इससे शात होता है कि जेनधर्म में अहिसा ब जीवदया का सिद्धांत बेदिकधर्स से लिया गया है, क्योंकि 
उसमें कहा है 
दया धर्स को सूल है, पाप सूल अभिमान। 
तुलसी दया न छोशिये, जब लग घट में प्राण ॥| 


मोट---यह एक अजेन का प्रश्न है जिस पर गम्भोर विचार होना चाहिये । 
शकाकार का बहुत पश्राभार है कि दि० जेनधर्म के नाम पर प्रकाशित होने वाले ऐसे साहित्य » 
को बहू दि० जैनो की इष्टि मे लाया है। 


समाधान--मोक्षशास्त्र, मूल जो सस्‍्कृत मे है वह तो श्री उम्रास्वासी विरचित है जिसमे भ्रहिसा भ्ौर 
जीवदया का उपदेश है। इस पर जो भाषा टीका सोतसढ से प्रकाशित हुई है, जिसके वाक्य शकाकार ने उद्धृत 
किये हैं, यह दि० जैन सिद्धान्तानुकूल तही है। क्योंकि भरी कुम्दकुल्वांदि भाचायों ने भगवान के उपदेश प्रनुसार 
भाहिसा व जीवदया को धर्म बतलाया है । 


१४०६ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


धम्भो दयाबिसुद्धों, पत्चरूजा सदससंगपरिचला । 
देशो धबगयमोहो उदयकरो भ्रध्यजीबाण (२५॥ बोधपाहुड़ 


अर्थ--दयाकरि विशुद्ध तो धर्म है, प्रश्॒ज्या सर्वपरिग्रहते रहित है, जिसका मोह नष्ट हो गया यह देय है। 
ये भध्यजीवो के मनोरथ पूर्ण करनेवाले भर्थात्‌ मुक्ति देनेवाले है । 


छुम्मीज छडायदर्श णिजख सजवयभकायजोएहि ! 
कुद बय परिहर मुण्यिवर भावि अपुव्य सहासस ॥॥१३१॥ भावपाहुड़ 


इस गाथा में भी ओ कुन्वकुन्दाचार्य ने छटकाय ( पाच स्थावर और एक त्रस ) भ्र्थात्‌ सब जीवों पर 
मन, वजन, काय से दथा करने का प्रादेश दिया है । 


जीवबया बस सच्च अचोरियं बंभचेर-संतोसे । 
सम्महू सण णारोे तओ य सीलस्स परिवारों ॥१९॥ शोलपाहुड़ 


अर्थ--जीवदया, इद्रियो का दमन, सत्य, भ्रचौये, ब्रह्मचयं सतोष, सम्यग्दर्शन, सम्यर्जान भर तप ये 
स्वेशोल ( जीवस्वभाव ) के परिवार है । 


आश्था सद्त्नतसंचयस्य जननो सोख्यस्य सत्संपवा, 

मूल घर्मतरोरनश्वर-पदारोहेक तिःभ्र णिका । 

कार्या सदिभरिष्टाज्िषु प्रथमतो मित्यं दया धामिक: 

घिक सामप्यदयस्य तस्य चर परं सर्वज्ञ शूत्या दिश' ॥१-८॥ प. नं. प॒ वि. 


अर्थ---यहा धर्मात्मा सज्जनों को सबसे पहिले प्राणियों के विषय मे नित्य ही दया करनी चाहिये, क्योकि 
वह दया समीच्ीन ब्रतसमृह सुख एवं उत्कृष्ट सम्पदाझों की मुख्य जननी श्रर्थात्‌ उत्पादक है। दया धर्मरूपी वृक्ष 
को जड है, तथा प्रविनश्वरपद अर्थात्‌ मोक्षमहल पर चढ़ने के लिये नसनी का काम करती है । निर्देय पुरुष का नाम 
लेना भी निन्दाजनक है, उसके लिये सत्र दिशायें शून्य जैसी है । 


जन्तुकृपादितमनस. समितिषु साधो: प्रवर्तमानस्थ । 
प्ररिखिय-परिहारं संयममाहुमहामुनय: ॥१॥९६॥ पद्म० पं० 


अथ---जिसका मन जीव-अनुकम्पा से भीग रहा है तथा जो ईर्या, भाषा आदि ( देखकर चलना, देखकर 
वस्तु को रखना उठाना जिससे जीवो को बाधा न हो तथा दछ्वित-मित-वचन बोलना, कठोरवचन नहीं कहना ) 
पाँचसमितियों मे प्रवर्तमान है ऐसे साधु के द्वारा षघटकाय ( सव॑ ) जीवों की रक्षा और प्रपनी इन्द्रियों का दमन 
किया जाता है उसे गणाधरदेवादि महामुनि सयम कहते हैं । 


येषां जिमोपवेशेन काराध्यामृतपूरिते । 

चित्ते जीवदया नास्ति तेषां धर्म: कृतो भवेत्‌ ॥६॥३७॥ 
मूल धर्मंतरोराद्या ब्तानां धाम संपदाम्‌ । 

गुणानां निधिरित्यद्धिदया कार्या विवेशिधि: ॥६।३८॥। 
सरदे जीवदयाधारा धुणास्सिष्टन्ति मायुथे । 


सुब्रधारा: प्रसूगनां हाराणां जे सरा इद ॥३९।। पबूस० पं ० 


व्यक्तित्य भ्रौर कृतित्व ] [ १४०७ 


अरथ--जिनतभगवान के दयालुतारूप श्रमृत से परिपूर्ण उपदेश से जिन श्लावकों के हृदय मे प्राणिदया प्रगट 
नही होती है उनके धमें कहाँ से हो सकता है। श्रर्थात्‌ नही हो सकता ? इसका प्रभिप्राय यह है कि जिनग्रहस्थों 
का हृदय जिनागम का भ्रम्यास करने के कारण दया से झभोत-प्रोत हो चुका है वे ही गृहस्थ वास्तव मे धर्मात्मा है । 
जिनका चित्त दयासे आराद्र नही हुआ्ला है वे कभी भी धर्मात्मा नहीं हो सकते, कारण कि धर्म का मूल तो 
दया है ॥ ६॥३७ ॥॥ 


प्राणिदया धर्मरूपी वुक्ष की जड़ है, ब्रतो में मुख्य है, सम्पत्तियों का स्थान है और गुरों का भण्डार है। 
इसलिये विवेकी जीवों को प्राणिदया झ्रवश्य करनी चाहिये ॥६।३८॥ 


मनुष्यों में सत्र ही गुण जीव दया के श्राश्नय से इसप्रकार रहते है जिसप्रकार पुष्पो की लड़ियाँ सूत के 
भ्राश्नय से रहती है। भ्र्थात्‌ मम्यग्दशन आदि गुणों के प्रभिलाषी श्रावक को प्राणियों के विषय मे दयालु अवश्य 
होना चाहिए । 
णिज्जिय-दोस देवं सव्य-जिवा्ण दयाधरं धम्सं । 
बज्जिय-गयथ च गुर जो मण्णदि सो हु सहिड्टी ॥३१७॥ सवा का. अ. 


अर्थ--जो दोषरहित को देव भर सब जीयो पर दया को उत्कृष्टधर्म तथा परिग्रहरहित को गुरु मानता 
है वही सम्परदृष्टि है भ्र्थात्‌ जो जीवदया को धर्म नही मानता बह सम्यग्दष्टि नही है । 


हिंसा पायं क्ति सदो दया-पहुणों जदो धम्मो ((४०६॥ सवा का. 
अर्थ---हिसा पाप है और धर्म दयाप्रधान है । 


दया भाधों बिय धम्मो हिंसाभावों थे भण्णदे धम्मो । 
इदि सदेहाभावों णिस्सका णिम्मला होदी (१४१५१ सवा. का. 


अर्ध--दयाभाव धर्म है हिसाभाव धर्म नहीं है जिसको इसमे सन्देह नहीं है उसीका निर्मेल नि शकित 
सम्यस्द्शंन होता है । 
धम्सो बत्थयुसहायवों खमादिभावों य दश्जिहो धम्सो । 
रमणत्तयं च॒ धम्मो जीवार्ण रक्खणं धम्मो ४७८॥ हश्या का. 


अर्थ--वस्तु का स्वभाव धर्म है, क्षमादि दसभाव धर्म हैं, रत्नत्रयधर्म है, प्रौर जीवो की रक्षा धर्म है। 


मोहमयगारवे हैं य सुक्‍कका जे कदणभाथ संजुत्ता। 
ते सब्य दुरियद्धम हणंति चारित्तजग्गेण ॥१५९॥ भावपाहुड़ 


अर्ध-जो मुनि मोह, मद, गौरव इनिकरि रहित है और करुणा भावकरि सहित है चा रित्ररूपी खड्गकरि 
पापरूपो स्तभ है ताहि हणे है । 
सो घम्मो जत्थ दया सोथि तबो विसयणिग्गहो जत्य | 
दस अटटदोस रहिओ सो देजो णर्थि संदेहों ॥| नियमसार गाथा ६ को टीफा 


अर्थ--वह धर्म है जहाँ दया है, इतमे संदेह नही है । 


डणगा]रर [ पं० रततचन्द जैन मुख्तार । 


यत्स्माप्रभावपोगेत प्राणियु प्रणणहायनम्‌ । 
सा हिंसा रक्षणं तेषाम हिसां तु सतां भत्ता ॥ ३ १८।। 
एका जीवदर्यकत् परत सकला: किये? : । 
परं फल त्‌ सर्वत्र कृषेश्चिन्तामणेरिय ॥३२६१॥ उपासकाध्यथन 
अरथ---प्रमाद के योग से प्राणियों के प्राणो का घात करना हिंसा है श्लौर उनकी रक्षा करना 
झहिसा है ॥३१८॥ 
अर्थ--भके ली जीव दया एक झोर है श्रौर बाकी की सब क्रियाएँ दूसरी श्रोर हैं। श्र्थात्‌ भ्रन्य सब 
क्रियाप्रों से जीवदया श्र 8 है। श्रन्य सब क्रियाश्रो का फल खेती की तरह है झ्लौर जीवदया का फल चिंतामणि के 
समान है ॥३६१॥ 
“धर्म शर्मकरं दयागुणमय ॥॥७॥। आत्मानुशासन 
झर्थात्‌ू--दयामयी धर्म सुख करने वाला है। 


दयादसत्यागसमाधिसंतते: प्चि प्रयाहि भ्रगुण प्रयत्तवान्‌ । नयत्यवश्य॑ वच्नसामगोचर, जिफल्पवूरं परम 
किमप्यसों १०७॥। आस्सानु० 
अर्थ--हे भव्य ! तू प्रयत्न करके सरलभाव से दया, इद्वियदमन, दान और ध्यान की परम्परा के मार्गे 
में प्रवत्त हो। वह मार्ग निश्चय से किसी ऐसे मोक्ष को प्राप्त कराता है जो बचनातीत है और समस्त विकल्पों से 
रहित है । 
घर्मोताम कृपासूल सा तु जीवानुकस्पना । 
अशरष्यशरण्यत्वसतो धासिक-लक्षणम्‌ ५।३५॥ क्षत्रयुडामणि 


अअथ--धर्म का मूल दया है भौर वह दया जीवो की अनुकम्पारूप है। प्ररक्षितप्राशियों की रक्षा करना 
ही धर्मात्मा का लक्षण है। 
सम्मतस्स पहाणो अजुकंवा वण्णिओ गुणों जम्हा । 
पारद्धिरसणसीलो सस्मसतिराहुओ तस्हा ।॥९४॥ वसु० श्रावकाचार 
बर्ध--सम्यरदशेन का प्रधानगुण प्रनुकम्पा अर्थात्‌ दया है, श्रत शिकार खेलनेवाला मनुष्य सम्यग्दर्शन का 
विराधक होता है। 
पवित्रीकियते येन येन॑बोध्डियते जगत्‌ । 
नमस्तर्म दयाद्राय धर्मकल्पांशिपायवे ॥१॥| (जञानार्णव/धर्म सावना) 
अरथं---जिसधर्म से जगत्‌ पवित्र किया जाता हैं, तथा उद्धार किया जाता है और जो धर्म दयारूपी रससे 
भ्रादित (गीला) भौर हरा है उस धर्मरूपी कल्पव॒क्ष के लिये मेरा नमस्कार है। 
तझाह्ति जीवलोके जिमेन्दरदेवेशाअ्रक्कल्याणम्‌ । 
यत्याप्नुवन्ति सनुजा से जीवरक्षामुरागेभ ।५७॥ ह्ानार्णव सर्ग ८ 


अ्थ---इस जगत में जीवरक्षा के भनुराग से मनुष्य कल्याणरूप पद को अआप्त होता है। जिनेन्द्र, देवेन्क, 
चक्रवर्ती झादि ऐसा कोई भी कल्याणपद नही है जो देयावान नहीं पाते । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४०९ 


सूनत करुणाक्रान्सस विरद्ध मताकुलम । 
अप्यास्यं गौरवाश्लिष्ट बच: शास्त्रे प्रशस्यते ॥९१५।॥। (शानारव) 


क्षयं--जो वचन सत्य हो, करुणा से व्याप्त हो वे ही वचन प्रशसनीय है । 


ध्याने हवा परते धोमान्‌ मन कुर्वात्समाहितम्‌ । 
निर्वेदपदसापस्न सग्न॑ था करुणाम्शुधो ॥१९॥ श्ानाणंव सर्ग ३१ 
अथ--ध्यान को पूर्ण होने पर घीमान्‌ पुरुष मन को सावधानरूप बेराग्यपद को प्राप्त करें श्रथवा 
करुणारूपी समुद्र मे मग्न करें । 
गुत्ती जोग-निरोहो समिदी यं पाव-वज्जणं चेव । 
धस्मो वर्यापहाणों सुतल्चिता अणप्पेहा ॥७९७॥ स्वासि. का. सवराजुप्रेक्षा 


अर्थात--दयाप्रधानधर्म सवर का कारण है। 
श्री वीरसेमाचार्य घवल अध्यात्मग्रन्थ मे कमणा को जीवस्वभाव कहते हैं । 
“'करणाए कारण कम्मं फरुणे सि कि ण बुत्त ? ण, करुणाएं जीवसहावस्स कम्मजणिदशविरोहाबों । 
अकरुणाए कारण फरम्मं बसव्य ? ण एस दोसो, संजमधाविकम्माण फल भावेण तिह्से अब्युवगमावों ।” 
( ध. पु. १३ पृ. ३६१-३६२ ) 


अथ-- करुणा का कारसाभूत कर्म करुणाकर्म है, यह क्‍यों नहीं कहा ? नहीं, क्योकि करुणा जीव- 
स्वभाव है, उस करुणा को कर्मजनित मानने में विरोध शञ्राता है। तो फिर अकरुणा का कारण कम कहना चाहिये ? 


यह कोई दोब नही, क्योकि भ्रकरुणा सयमघाती ( चारित्रमोहनीय ) कर्म का फल है। 


धवल के उपयुक्त कथन से तथा पद्यगन्विषयविशति श्लोक १।९६ से स्पष्ट है कि जीवदया सयम है श्रौर 
सयम प्रात्मस्वभाव तथा सबर-निर्ज रारूप है| मनुष्यपर्याय वी सफलता सयम से है । 


दशलक्षण पूजन मे भी जीवदया को संयम कहा है-- 


काय छहों प्रसिपाल, पयचेन्द्रिय मन वश करो । 
संजम र॒त्स सभाल, विषय चोर बह फिरत हैं ॥ 


तत्त्वचर्चा मे जब आशंग्रन्थो के प्रमाण दिये गये लो सोनगढ़ वालो ने इसका निम्नप्रकार उत्तर दिया है 
जो विशेष विचाररीय है। 


“शास्त्रों के उपयुक्त प्रमाण उपस्थित कर यह सिद्ध करने की चेष्टा की गई है कि जीवदया को धर्म 
मानना मिथ्याश््व' नही है । इसमे सन्देह नहीं कि उनमे कुछ ऐसे भी प्रमाण हैं जिनमे सबर के कारणों में दया का 
झन्तर्भाव हुआ है। ऐसे ही यहाँ जो भ्रनेक प्रमाण सग्रह किये गये है उनके विविध प्रयोजन बतलाकर उनके द्वारा 
पर्यायातर में दया को पुष्य शौर धर्म उभयरूप सिद्ध किया है। ये सब प्रमाण तो लगभग बीस ही हैं। यदि पूरे 
जिनागम में से ऐसे प्रमाणों का सग्रह किया जाय तो एक स्वतन्त्र विशालग्रन्थ हो जाय | पर इन प्रमाणों के आधार 
से क्‍या पुण्यभावरूप दया को इतने मात्र से मोक्ष का कारण माना जा सकता है।'' 


१४१० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


इसप्रकार सोनगढ़ वाले ,आराष॑ग्रन्थो के प्रमाणो की श्रवहेलना करके जिन-सिद्धात विरुद्ध नये सिद्धान्त का 
प्रचार कर रहे है। भ्राचायंरचित ग्रन्थों की टीका मे उन सिद्धातो को लिख दिया है जो दि० जैनसिद्धात के 
प्रनुकूल नही हैं भ्रौर यह साहित्य दि० जैन धर्म पर एकप्रकार का कलक है। इसी साहित्य के कारण प्रजैनो को 
जैनघरं के विषय मे नाना शकायें उत्पन्न होने लगी हैं। उपयुक्त शका इसका एक उदाहरण है। 


जैनधम में दया का सर्वत्र उपदेश है भ्रौर दया को मोक्ष का कारण माना गया है। दया पुण्यभाव भी है, 
क्योकि यह श्रात्मा को पवित्र करती है। 


#पुनात्यात्सान पूयतेप्लेनेति वा पुण्यम्‌”' ( स सिद्धि ६३ ) 
अर्थ--जो ग्रात्मा को पवित्र करता है या जिससे ग्रात्मा पवित्र होता है वह पुण्य है । 


दयाधम है', इसलिये कहा गया है कि दया जीव को ससार दु खो से निकालकर मोक्षसुख मे धरती है । 
श्री समन्तभव्ाचायं ने धर्म का लक्षण इसप्रकार कहा है-- 


“ससारबु खत सत्त्यान यो धरत्युत्तमे सुसे ।'' 
अर्थात्‌-जो जीवो को ससार के दु खो से निकालकर उत्तमसुख मे पहुँचाता है वह धर्म है। 


जिन भाइयो ते सोनगढ़साहित्य को पढ़कर “दयाधर्म है', ऐसा मानना छोड़ दिया हो उनसे प्रार्थना है 
कि बे उपयु क्त श्रार्षवाक्यों के अनुकूल अभ्रपनी यथार्थ श्रद्धा बनाने की कृपा करें । 


जिमप्रकार मोक्षशास्त्र अध्याय ६ में सम्यक्त्व को बध का कारण कहा गया है उसीप्रकार यदि करुणा 
को भी बध का कारण कह दिया गया हो तो उसका यह श्रभिप्राय है कि करुणा तो जीव स्वभाव होने से बध का 
कारण नही है, किन्तु निचलीअवस्था मे उसके साथ जो रागाश है वह पुण्य्रध का कारण है। 


करुणा भ्रर्थात्‌ जीवरक्षा सथम है और सयम बध का कारण नही है वह सब्ग-निजरा का कारण है। 
दिगम्बरेतर-समाज मे जीवदया को धर्म नहीं माना गया, उसीके सस्कारवश सोनशढ़ु-मोक्षशास्त्र मे उपयुक्त वाक्य 
लिखे गये हैं जिससे एक झ्रजेन को यह लिखना पडा कि जिनभगवान ने दया का उपदेश नहीं दिया । इसप्रकार के 

साहित्य के लिये ही महासभा ने बहिष्कार का निर्णय लिया है । 
जे. ग 2!--65/शा] वी. पी पह्र्मा 


वानर / बनसानुष 


शंका- वानर, बनमानुष आदि तियंशूच हैं या मनुष्य ? इसके नास से और आकार आदि से तो इनमें 
मनुष्यत्व सिद्ध होता है । सप्रमाण बताइये । 

समाधान--म० पु० ६/२३०-२३३ में वानर को तियंडूच कहा है। वानर झौर मनुष्य के आकार मे भी 
प्रन्तर है। वानर को किसी भी प्रकार से मनुष्य कहना उचित नही है। वनमानुष मनुष्य होते हैं, किन्तु वन में 
रहने के कारण नागरिक मनुष्यों जैसे नहीं होते हैं। उतकी बोलचाल, रहनसहन के ढंग आदि में विशेष अन्तर 
होता है जैसे किसी सनुष्य के बच्चे को भेडिया उठाकर ले जावे श्रौर उसको पाल ले तो उस बच्चे की बोलचाल, 


रहन-महन भ्रादि सब भेडिया जैसी होती है । 
--में. स. 28-6-56/५/२, ला णेंग, केकड़ी 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४११ 


एक कुसे के शरीर में दो कुत्तों के जीब नहीं रह सकते 


शंका-एक कुर्ते को गरदन काटकर दूसरे कुल की गरबन पर जोड़ दी गई । वह कुत्ता दोनो मुह से 
खाता पीता भोंकता है, ऐसा रूसी समाचार है। एक युक्ष की डालो काटकर दूसरे वृक्ष पर लगा दी जाती है फल 
भी आते हैं। गदईन कटे कुत्ते की आत्सा क्या दूसरे कुश सें प्रवेश कर गई । या दोनों कुलो की आत्मायें एक 
शरीर में जुड़ गईं ? यदि सम्पूर्ण कृत्त की आत्मा गर्बम में ही रह गई तो किस कर्म के उदय से क्या हुआ ? 


ससाधाव--जिस कुत्त की ग्देन काटी गई, उस कुत्ते की आत्मा तो मृत्यु को प्राप्त हो गई और कर्मोदय 
अनुसार भ्रस्य पर्याय में उत्पन्न हो गई। जिस कृत्ते के यह गदंन जोडी गई उस कुत्त के श्रात्मप्रदेश इस गर्देस मे 
प्रवेश कर गए । दोनो मु ह में एक ही कुत्ते की ब्रात्मा है। ससारी जीव के प्रदेशों मे सकोच-विस्तार करने की 
शक्ति है भ्रत उस कुत्त की श्रात्मा के प्रदेशों का दूसरी गन में प्रवेश करने में कोई बाधा नहीं है । जिस वक्ष की 
डाली काटी गई है उस वक्षके भ्रात्मप्रदेश उस डाली मे से निकलकर और सक्चित होकर उस वृक्ष मे ही समा गये । 
जिस वृक्ष पर वह डाली लगाई गई है उस वक्ष के प्रात्मप्रदेश विस्तार करके उस डाली में प्रवेश कर गए अथवा 
एक वृक्ष में नाना एकेन्द्रिय जीव भी रह सकते है, किन्तु एक कुत्ते के शरीर में दो कुत्तों के जीव नही रह सकते । 


-+णै से, !--59/५/ सिरेमल जेंग, सिरोण 


१. कानजी स्वासी के जन्म के समय इन्द्र का भ्रासन कम्पायसान नहीं हुआ, न ही जन्मोत्सव हा 
२. पंचमकाल मे सम्यर्दष्टि जन्म नहीं लेता 


शंका--गुजराती आत्मछसे ज्येष्ठ। वी नि. सं. २४७४ सें यह लिखा है कि जिससमय गुरादेव भरी 
कानजीस्वामी का जन्म हुआ उसससय स्वर्गलोक से इसत्र का आसन कस्सायमान हुआ ओर देवों ले जन्मोत्सव 
सनाया। इसप्रकार का डामा भी सोनगढ़ मे खेला गया। क्या वर्तसान में जम्बूद्वीप, भरतक्षेत्र, आयंखड़ मे ऐसा कोई 
विशिष्टपुरष जन्म ले सकता है कि जिसका जस्सोत्सव देख स्वर्गलोक में सनावें ? क्‍या पचमकाल सें सम्परहृष्टि 
जीव जन्म ले सकता है ' 


ससाधान--वर्तंसानकाल हुँडा अवसपंणी का पच्रम दु खमाकाल है । भरतक्षत्र मे इसकाल में सम्यर्दष्टि 
या विशेष पुण्यशालीजीबो का जन्म नही होय है । भिध्यादष्टिजीबो का ही जन्म होय है। अत ऐसे जीवो के जन्म 
के समय स्व मे देवो ने जन्मोत्सव मनाया हो या इंद्र का आसन कम्पायमान हुआ हो असम्भव व श्रागमविरुद्ध है । 
ली रत्नकरण्ड भ्रावकाचार की टीका में पंडितवर सदासुखदासजी ने लिखा भी है--'इस दु.खभकाल मे जे मनुष्य 
उपजे हैं! ते पू्व॑जन्म मे मिथ्यादृष्टि, ब्रत-सयमरहित होय ते भरत क्षत्र मे प्रचमकाल के मनुष्य होय है प्र कोऊ 
मिथ्याधर्मी कुतप, कुदान, मम्दकघाय प्रभाव सू झ्रार्वें सो राज्य ऐश्वर्य धनभोग सम्पदा नीरोगता पाय अल्पआयु 
इत्यादिक भोग पाप-उपार्जन करनेवाले प्रन्याय-प्रभक्ष्य मिथ्यामार्गं मे प्रवतंसकरि ससारपरिध्रमशा करें है।' सम्यर- 
दश्शन के विषय में श्री समन्‍्तभव्स्वासि ते इसप्रकार कहा है--“जो ब्रती नही है भौर सम्यक्दर्शन करके शुद्ध है वे 
नरकगति को, तिर्यंचगति को, नपु सकपने को, स्त्रीपने को, दुष्कुल को, रोग को, अल्पायु को और दरिद्रता को नही 
प्राप्त होते है। सम्यग्दर्शन से सहित प्राणी मरकर ममुष्यों मे तिलक के ममान श्रेष्ठ ( राजा ) होते हैं ।” अत 
शी फानजीस्वामो का जन्म मिथ्यात्वसहित मिथ्यात्वकुल मे हुआ, श्रत उनके जन्म के समय इन्द्र का आसन 
कम्पायमान होता या स्वर्ग मे जन्मोत्सव होना झसम्भव है । 
-+जै, मं, 6--58/५/झर दारमल जैन, घिराँण 


१४१२ | [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


विभिन्न भ्रमुयोगों को अपेक्षा परिग्रह को व्यास्या 


शंक्ा--भरत महाराज के पास में तीन खष्ड की सामग्री तथा छियालवे हजार ल्त्रियाँ होते संते उमको 
घैरागी कौससा अतुयोग कहता है ? ओर एक भिछारो के पास में परिग्रह महों है तो भी उनको महापरिघ्रहधारी 
कौनसा असुयोग कहता है ” 

क्षेत्र, वास्तु, हिरष्य ओर सुवर्ण आदि वस प्रकार का परिग्रह कौनसे अनुयोग को अपेक्षा से किया गया है 
और मूर्चर्आ परिग्रह कोन से अनुयोग की अपेक्षा से किया है ? 

समाधान---भरतजी महाराज चत्रवर्ती थे भ्रतः वे तीनखण्ड के नही, किन्तु भरतक्षेत्र के छट्ठों खण्डों के 
राजा थे । भरतजी महाराज सम्यरइष्टि थे, वे बाह्य परिग्रह मे लीन नही थे। इस श्रपेक्षा से प्रथमानुयोग मे उनको 
बैरागी ( बीतरागी ) कहा है । मो० मा० प्र० अ० ८ में इसप्रकार कहा है--'“बहुरि कही जो शब्द का अर्थ होता 
होई सो तो न ग्रहण करना । ग्नर तहाँ जो प्रयोजनभूत अर्थ होय सो ग्रहण करना जैसे कही किसी का अभाव कह्मा 
होय ग्रर तहाँ किचित्‌ सदृभाव पाइए, तौ तहाँ सर्वथा श्रभाव ग्रहएणा न करना । किचित्‌ सदुभाव कौ न गिण प्रभाव 
कहा है, ऐसा अर्थ जानना । सम्यक्रृष्टि के रागादिक का श्रभाव कह्मया तहाँ ऐसा अर्थ जानना ।” भिखारी के पास 
परिग्रह न होते हुए भी परियग्रह की इच्छा अधिक है झ्ोत उसको प्रथमानुयोग, चरणानुयोग आदि ग्रन्थों मे 
परियग्रही कहा है । 

क्षेत्र, वास्तु भादि को भौर मुर्च्शा को परिग्रह, चरणानुयोग कहता है। सवर्थसद्धि अ० ७ सृ० १७ 
में कहा है भूर्छा परिग्रह ॥१७॥ का भूर्छा ? बाह्मानां गोम हिषस णिसुक्ताफलादीनां चेतताचेतनानासाभ्यस्तराणां च 
शागादीनामुपाधिनां संरक्षणार्जनसस्कारादिलक्षणाव्यावृत्तिमू छा । अर्थ--मूर्छा परिग्रह है ॥१७॥ मूर्ख क्‍या है ? 
गाय, भैस, मणि भौर मोती भादि चेतन-प्रवेसन बाह्य उपाधि का तथा रागादिरूप प्राध्यन्तर उपाधि का सरक्षण, 
झर्जन और ससस्‍्कार झ्रादि व्यापार ही मूर्छा है। क्षेत्र, वास्तु आदि बाहापदार्थ मूर्खा के क्‍झ्ाश्रयभूत है भ्रत* इनको 
भी परियग्रह कहा है भ्ौर इनका निषेध किया है। कहा भी है--तहि किमर्थों बाह्मवस्तुप्रतिषेध' | अध्यवसाम 
प्रतिषेधार्थ: । अध्यवसानस्य हिं बाह्यावस्तु आश्रयभूत । न हि बाह्ावस्स्वनाशित्य अध्यवत्ानमात्मण लभते । अ्थ--- 
बाह्यवस्तु का निषेध किसलिये किया जाता है ? प्रध्यवसान के निषध के लिये बाह्यवस्तु का निषध किया जाता 
है। प्रध्यकसान को बाह्यवस्तु झ्ाश्नयभूत है, बाह्यवस्तु का भ्राश्नय किये बिना अ्रध्यवसान अपने स्वरूप को प्राप्त नही 


होता ( उत्पन्न नही होता ) | 
-एणोँ. से. 23-5-57 | [एँग, वा मण्डल, कृचामन 


घमं से वास्तविक शान्ति तया भोग-सामग्री दोनों मिलते हैं 
शंका--- धर्म से ब्था वास्तविक शांति ही मिलती है, भोग सासथभ्री क्या नहीं मिलती ? 


समाधान--धम से वास्तविक शाति तो मिलती ही है, किन्तु भोग सामग्री भी मिलती है। जिन भावों 
से मोक्षसुख मिलता है उन भावों से स्वरगंसुख मिलना तो कोई कठिन बात नही है। जिसमे दो कोस ले चलने की 
शक्ति है वह प्राधा कोस तो सुखपूर्वक ले चल सकता है। कहा भी है-- 
'बत्र भाव: शिव दर्स ो: कियदृद्रवतितों । 
यो स्थत्वाशु गव्यूति कोशार्थे _क सीदति ? ॥४॥/ ( दृष्टोपदेश ) 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४१३ 


इसीप्रकार तत्त्वानुशासन मे भी कहा है--- 


'ध्यातो फुँल्सिद्रकपेण चश्माडुस्थ मुर्तये । 
तद॒चानोपासपुष्यध्य स्॒ एवान्यस्य भुरूये ॥१९४॥ 


अर्थात्‌--अरहस्त भ्रौर सिद्ध के रूप में ध्याया गया यह आत्मा, चरमशरीर धारण करनेवाले को मुक्ति 
देने मे समय होता है झ्ौर जो चरमशरीरी नही है, किन्तु उसध्यान से जिसने पुण्य पेंदा किया है उसे भुक्ति (भोगों 
को ) देनेवाला होता है। इसीप्रकार मूलाचार अधिकार ५ माथा ३८ मे कहा है । 


-णँ. सं 4-2-58/ए| राषडाप्म करना 


ग्रागम व प्रत्यक्ष प्रभाण से पुनरअंन्म सिद्ध है 


शंक्ा---पुनजन्स है यह ठीक कंसे मानें ? कोई प्रमाण हो तो बताओ । 


समाधान-- किसी भी झसतुद्रव्य का उत्पाद व सतृद्वव्य का व्यय नही होता, किन्तु द्रव्यमत्‌ रहते हुए भी 
झपनी प्रवस्था में परिणमन करता रहता है। थभरौ पंचास्तिकाय मे कहा भी है-- 


उप्पत्तीव विणासो दण्बस य णट्यि अत्थि सब्भावों 
विगमुष्पावधुकत्त करेंति तस्सेव पज्जाया ॥११॥। 
भावस्स णत्यि णासों णत्मि अभावस्स चेव उच्पादों । 
गुणपज्जयेसु भावा उप्पादवए पकुण्बति ॥१५॥ 


मणुसतसतरेण णटठों देही हवेदि हृदरों वा। 
उभ्रयसत जीवशावों ण णस्सदि ण जावदे अष्णों ॥१७॥ 


अर्थ--द्रव्य का उपजना अथबा विनाश नहीं है मत्तामात्र स्वरूप है। तिसही द्रव्य के परिणाम उत्पाद, 
व्यय, पश्लौव्य को करते है। सत्रूप पदार्थ का नाश नही है ध्रौर प्रवस्तु का उपजना नही हे । जो पदार्थ है बह 
गुणपर्यायों मे ही उत्पाद स्‍श्रोर व्यय को करते हैं। भनुष्यपर्ाय का विनाश होकर जीव देवपर्यायरूप परिणमता 
( उत्पन्न होता या जन्मता ) है। दोनो पर्यायों मे जोब ही है । अन्य कुछ न नाश है भ्ौर न जन्म है । 


वर्तमान विज्ञान ने भी यही स्वीकार किया है कि सत्‌ का व्यय नहीं और अ्रसत्‌ का उत्पाद नहीं है। 
समाचा रपत्नों मे ऐसे भ्रमेक समाचार प्रकाशित होते है कि झमुक बालक ने अपते पहले भव की बातें बतलाईं जो 
सत्य हुईं । १९४९ के समाचार पत्रों में परमानन्द के विषय में प्रकाशित हुआ था जिसकी सहारनपुर व मुरादाबाद 
में सोडा फैक्ट्री थी, मरकर बरेली में एक प्रोफेसर के पुत्र उत्पन्न हुआ । वह मुरादाबाद व सहारनपुर प्राया और 
अपने मकान, भाई, स्त्री, पुत्र, मित्र, मिस्त्री श्रादि को पहचान लिया । यह सब प्रत्यक्ष देखा गया है । 


अत. श्रामम प्रमाण व प्रत्यक्ष प्रमाण से पुनर्जन्म सिद्ध है । 


-जै. स. 30--58/ए/म्रनोडर राणारात घोड़के, परलोबंजनाथ 


१४१४ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


देशभूषरा व कुलभूषण की मूर्ति बन सकती है ? वह पूजनीय है 


शंक्रा--तीर्थंकरों के सिधा क्या किसो मोक्षणामी की सू्ति नहीं बनाई जा सकती ? यवि नहीं तो सिद्धकेज 
कु बलगिरि क्षेत्र पर श्री १००८ वेशभूषण और कुलभूषण की सू्ति क॑से बनाई गई ? 


समाधाम-- भी अरहंत भगवान को प्रतिमा स्थापित हो सकती है भ्रौर होती है। भी देशभूषण व कुलसूषण 
भी प्ररहत हुए है भत उनकी भी प्रतिमा हो सकती है। भी सिद्धभगवान को प्रतिमा भी होती है। भरी देशभूवषण 
व कुलभूषण इससमय सिद्धअवस्था को प्राप्त हैं भ्त उनकी प्रतिमा बन सकती है और बह पूजनीक है । 


जे. से, 30--58/श५ |प्रनोहर राणाराम घोड़के परली बेणगाथ (बीड़) 


मृति-निर्माण 


शंका-धातु की ५ इन्च पद्मासन सू्ति गृहस्थ के चेत्यालय में प्रतिष्ठा कराके विराजमान की जाती है था 
नहीं ? क्योंकि आजकल इंचो के प्रमाण से ही मृ्तियाँ बनाई जाती है । 


समाधान-- प्रतिमा अग्रुल के प्रमाण से बननी चाहिए। गृह चेत्यालय में १, ३, ५, ७, ९ व ११ अगुल 
की प्रतिमा विराजमान हो सकती है। एक अगुल ३/४ इच का होता है, झ्नत प्रतिमा ७ अगुल अर्थात्‌ ५१ इच की 
होनी चाहिए, पाँच इच की नही । 
-जें. स 24-5-56/५/ अ ना प््घभदेव 
ईश्वर / मूतिपृजा 


शंका--ईश्वर निशाकार है तो फिर उन्हें आकार देकर अर्थात्‌ उनकी सृति अनाकर क्‍यों पूजा जाता है ? 


समाधान--अ्ञाकार का प्रर्थ मूतिक है। स्पशे, रस, गन्ध श्लौर वर्णसहित को मूर्तिक कहते है। ईश्वर 
अर्थात्‌ सिद्ध भगवान के कर्मों का सम्बन्ध नही रहा है भ्रत वे सर्वप्रकार से भ्रमूतिक हो गये है | श्रमूतिक हो जाने 
के कारण सिद्धभगवान को अमृतिक कहा है। अ्रथवा सिद्धभगवान श्रनन्त है श्लौर उनका आकार भिन्न-भिन्न है । 
कोई एक प्रतिनियत श्राकार नही है। इसप्रकार ईश्वर का कोई एक नियत आकार नहीं कहा जा सकता । इस 
झपेक्षा से भी ईश्वर को अनिदिष्ट सस्थान भ्रर्थात्‌ निराकार कहा है, किन्तु हर एक तीथड्भधूर भगवान का आकार है, 
क्योकि बिना भ्राकार के किसी भी द्रव्य की सत्ता नही होती है। उन तीथंदुर भगवान की मूर्ति में स्थापना करके 
मूति की पूजा की जाती है। जिनेन्द्र भगवान की मूर्ति की यथार्थपूजा से परिणामों में विशुद्धता ग्राती है, परिणाम 
निर्मल होते हैं। उन आत्म परिणामों के निर्मित्त से कर्मों की निजेरा होती है। 


- जे. स 2-8-56/५[।नि. कु. झूपरीतलेंया 
प्रतिमा पर चिह्ू-निर्णय का भाधार 


शंका-- भगवान की प्रतिमा पर चिल्ल किस आधार पर अनाये गये ? 


ससाधान---अभिघान चिन्तामणि ( हेसकोश ) मे इन चिह्नों को तीथेकरों की ध्वजाझो के चिह्न बताये 
हैं तथा भाष्य मे यह और विशेष बताया है कि ये चिह्न तीर्थंकरों के दक्षिण अग में होते है । ( दु० १७, काष्ड १, 


व्यक्तित्व भौर ऋृतित्व ] [ १४१५ 


श्लोक ४७-४८ ) । पूजासार समुच्चय ग्रन्थ मे भी इन चिह्लो को ध्वजा के चिह्न ही प्रतिपादन किया है। जो 
मूर्तियाँ बिना चिह्लों की होती हैं, वे तीथंकरों से भिन्‍न सामान्य केवलियो की होती है। अनेकान्त बर्च १, किरण २ 
मे पं० जुगलकिशोरजी मुख्तार ने भी लिखा है कि “यह मानना ज्यादा भ्रच्छा होगा कि ये चिक्त तीर्थंकरो की 
ध्वजाशों के चिह्न हैं भौर शायद इसी से मूर्ति के किसी अग पर न दिए जाकर झ्ासन पर दिये जाते है।/ 
चर्चा समाधान मे प० भूधरदासजी ने लिखा है कि “तीर्थद्भुर के दाहिने पाँव में जो चिक्त जन्म सो होई सोई 
प्रतिमा के प्रासन विष जानना! 


जम्मणकाले जस्स वु दाहिण पायम्मि होई जो चिह्न । 
त॑ लक्खण पाउत्त, आगमसुस्तसु जिणवेहूं ॥ 


-छज॑ं.स 2]--57/ प ला., अम्बाला 


महापुराण, हरिबंशपुरार झशादि प्राभाणिक हैं 


शंका --महापुराण, पद्मपुराण, हरिबंशपुराण आवि प्रस्थ प्रामाणिक हैं या नहीों। बहुत से व्यक्ति इनको 
प्रामाणिक नहीं मानते । गया यह ठीक है ? 


समाधान--महापुराण, पद्मपुराण, हरिवशपुराण प्राचीन प्रामाणिक वीतराग झाचार्यों द्वारा विरज्षित हैं, 
अ्रत प्रामाणिक हैं। भन्‍्य ग्रन्थ भी जो प्राचीन प्रामाणिक वीतराग श्राचायं द्वारा रचे गये है वे सब प्रामाणिक है। 
झागमविरुद्ध युक्ति होती नही है, क्योंकि वह युकत्याभासरूप होगी । (णच सुत्तविरद्धाजुसी होदि सिस्‍्से जुत्तिया- 
भासत्तादो्शू घटखण्डागम पु० ९ पृ० ३२ )। जो व्यक्ति इन ग्रस्थों को प्रामाशिक नही मानते वे स्वयं विचार करें 


कि उनकी यह मान्यता कहाँ तक ठीक है “ 
--जाँ, से. 9--58/५/ ला थ. नाहटा, केकड़ी 


पध्रागम/प्रामाशिक और प्रप्रामाणिक 
शंकाू---आगस की प्रामाणिकता, अप्रामाणिकता का निर्णय कंसे होता है ” 


समाधान-- प्रमाण के श्रनेक भेदों मे से श्रागम भी प्रमाण का एक भेद है। ( परीक्षामुख अ. ३ सू. २ ) 
मोक्षमार्ग मे आगम की सर्वोत्कृष्ट आवश्यकता है। क्योकि मुक्ति का कारणीभूत जो तत्त्वशान है वह आगमज्ञान से 
प्राप्त होता है। कहा भी है--सब प्राणी शीघ्र ही यथार्थ सुखको प्राप्त करने की इच्छा करते है। सुख की प्राप्ति 
समस्त कर्मों का क्षय हो जाने पर होती है, कर्मों का क्षय ब्रतो से हीता है | वे सम्यक्‌ ब्रत सम्यरक्षान के भ्रधीन है। 
सम्यश्शान आगम से प्राप्त होता है। ( आस्मानुशासन श्लोक ९ ) 


श्रमण रत्तत्रथ की एकाग्रता को प्राप्त होते है। किन्तु वह एकाग्रता स्व-पर पदार्थ के निश्चयवान के 
होती है । पदार्थों का निश्चय आगम द्वारा होता है। इसलिये आगम प्रभ्यास मुख्य है। (प्र सा. गा. २३२ ) 
झागम हीत श्रमणा निज पर को नहीं जानता । पदार्थों को नही जानता हुआ भिक्षु कर्मों का किस प्रकार क्षय कर 
सकता है । ( श्र. सा. गाथा २३३ ) इसीलिए साधुओ को ग्रागम चक्षु वाले कहा है। क्योकि केवलशान की सिद्ध 
के लिए भगवन्त श्रमण झ्रागम-चक्षु होते हैं। ( प्र. सा. गाया २३४ ) 


१४१६ ] पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


आममस का लक्षण : 


जो केवलज्ञानपू्वक उत्पन्न हुआ है, प्राय. प्रतीन्द्रिय पदार्थों को विषय करने वाला है, अधिन्त्य स्वभावी 
है भौर युक्ति के विषय से परे है, उसका नाम ग्लागम है ( धबल पु० ६ पु० १४१ ) 


कौनसा आगम प्रमाण है : 

जिस झ्ागम का दोष और झ्रावरण से रहित भरहत परमेष्ठी ने प्रथंरूप से व्याख्यान किया है, जिसको 
निर्मल बुद्धिरूप भ्रतिशय से युक्त और निर्दोष गणधरदेव ने धारण किया है, जो ज्ञान-विज्ञान-सम्पन्न ग्ुरुपरम्परा से 
घला श्रा रहा है, जिसका पहले का वाच्यवाचक भाव भ्रभी तक नष्ट नही हुझा है भौर जो दोषावरणा से रहित 
तथा निष्प्रतिपक्ष सत्य स्वभाववाले पुरुष के द्वारा व्याख्यात होने से श्रद्धा के योग्य है, ऐसे आगम की झाज भी 
उपलब्धि होती है। कालसम्बन्धी ज्ञान-विज्ञान से सहित होने के कारण प्रमाणता को प्राप्त श्राचार्यों द्वारा इसके 
झर्थ का व्याख्यान किया गया है। इसलिये भ्राधुनिक झागम भी प्रमाण है। ( धवल पु० १ पृ० १९६-९७ ) 
गणधरदेव ने जिनकी ग्रन्थरचना की, ऐसे अगर झाचाय॑ परम्परा से नित्य चले भ्रा रहे है। परन्तु काल के प्रभाव से 
उत्तरोत्तर क्षीण होते हुए भ्रा रहे हैं । भ्रतएव जिन आचार्यों ने श्रागे श्र 8 बुद्धि वाले पुरुषों का प्रभाव देखा, जो 
स्वय प्रत्यन्त पापभीरु थे, धौर जिन्‍्होने गुरु परम्परा से श्र्‌ तार्थ ग्रहण किया है या तीर्थ-विच्छेद के भय से उस समय 
झवशिष्ट रहे हुए अग सम्बन्धी भ्र्थ को पोथियों मे लिपिबद्ध किया है, भ्रतएव उनमे असूत्रपना नही झा सकता है। 
झत' झागम की प्रमाणता के लिए यह भत्यन्त आवश्यक है कि उसका कर्त्ता आचार हो और उसको गुरु-परम्परा 
से श्र्‌ ताथं प्राप्त हुआ हो । यदि इन दोनो मे से एक की भी कमी है तो बह अन्य भागम या प्रमाणता की कोटि 
को प्राप्त नही हो सकता । 


जो ग्रन्थ भ्राचारयों द्वारा नही रचे गए है श्रथवा उन आचार्यों द्वारा रचे गये है, जिनको गुरु परम्परा से 
श्र्‌ साथ प्राप्त नही हुआ है, प्थथवा भ्राष॑-परम्परा के विच्छेद हो जाने के पश्चात्‌ रचे गए है, वे ग्रन्थ प्रमाणता को 
कंसे प्राप्त हो सकते हैं? बीतरागता श्रौर विज्ञानता से पुरुष मे प्रमाणता श्राती है। इसीलिए उन आचार्यों को 
प्रामारितिक माना है जिन्होने गुरु परम्परा से श्र्‌ ता्थ ग्रहण किया है । 


श्रीमान्‌ प० राजमलजी, श्रीमान्‌ ० टोडरमलजी, श्रीमान्‌ १० भ्राशाधरजी झ्रादि सम्भव है भ्रपने समय 
के उच्चकोटि के विद्वान हो, किन्तु न तो वे ध्राचार्य थे श्रौर न आर्ष परम्परा से उन्होने श्र्‌तार्थ ग्रहण किया था । 
इसलिए वे प्रमाण पुरुष नहीं थे । ग्रतएव उनके द्वारा रचे गए स्वतन्त्र ग्रन्थ प्रमाण कोटि को प्राप्त नही हो सकते है । 
यदि स्वार्धवश या पक्षपातवश उनके ग्रथों को प्रमाण मान लिया जावेगा, तो झाजकल मुनियो, क्षुललकों, बह्माचारी 
तथा पण्डितों द्वारा रचे गए ग्रथो को क्यो न प्रमाणता प्राप्त होगी, इतना ही नही शखनादी, श्री स्थासी दयामंद 
झ्ादि द्वारा रचित ग्रन्थों को भी प्रमाणता का प्रसग श्रा जावेगा, क्योकि उन्होंने भी जन झ्रागम को पढा था । 
कहा भी है--वक्ता की प्रमाणता से वचन में प्रमाणता झाती है। इस न्याय के अनुसार अप्रमाणभूत पुरुष के द्वारा 
व्याख्यात किया गया भ्रागम अप्रमाणता को कैसे नहीं प्राप्त होगा । भ्रर्थात्‌ अवश्य प्राप्त होगा ( धबला पु० १ 
पृ० १९६ ) । आषंपरम्परा के विच्छेद को या श्रप्रमाण वचन रचना को आपषंपना प्राप्त नहीं हो सकता । 


परचाध्यायादि ग्रथ श्ाचायों द्वारा नही रचे गए शभौर न उनके कर्ताशों को गुरुपरम्परा से उपदेश प्राप्त 
हुआ था, इसी कारण यह ग्रस्थ प्रामाणिक नही है। दूसरे इन ग्रम्थो में एक स्थल पर ही नही, किन्तु अनेक स्थलो 
पर आगम भनुसार कथन नही पाया जाता | अपितु धवल श्रादि व तयचक्र झ्रादि आगम ग्रन्थों के विरुद्ध कथन 


ब्यक्तित्व भ्ौर झृतित्व ] [ १४१७ 


पाया जाता है। यदि उनका उल्लेख किया जावे तो एक पुस्तक बन जावेगी। भ्रत' जिनमे प्नेक स्थलो पर भ्रागम 
अनुसार कथन नही है, वे ग्रन्थ प्रामाणिक कंसे हो सकते हैं ? प्रमाणता भ्रागम की है। श्राशा है कि विद्वत्परिषद 
हत ग्रथो का सूक्ष्म दृष्टि से श्रध्ययत कर झ्ौर झाचायं-रचित प्रागम से मिलान करने के पश्चातृ इसके सम्बन्ध में 
निष्पक्ष भौर नि.स्वार्थ भाव से श्रपने विचार प्रकट करने की कृपा करेगी । 


भ्राचायरखित प्रन्थ प्रामाशिक हैं 


शंका---जिसप्रकार आजकल अनेक घुनि व आचार्य शिबिलाचारी हैं, क्या यह सहीं हो सकता कि ८००- 
१००० वर्ष पूर्व भी कोई आचार्य द्र्यलिगी रहे हों, ऐसे आचार्य द्वारा रचित प्रग्थ आगम को कोटि मे कंसे ? क्यों 
ले केवल लीर्धंकर और भ्र्‌ तकेवली की रचमा ही प्रामाणिक मानी जाय ? 


समाधान--तीर्थंकर की दिव्यध्वनि प्रामाणिक है क्योकि वह केवलज्ञान का का है। 'तस्य शानकार्यत्वात्‌' 
धबल १ पृ० ३६८ । इस दिव्यध्वनि के आधार से भ्री गणधरदेब ने द्वादशाज़ की रचना की । इस द्वादशाज्ञ करा 
उपदेश गुरुपरम्परा से प्राचार्यों को प्राप्त हुआ भौर उस उपदेश के श्रनुसार ग्रथों की रचना हुई । श्री समयसार 
गाथा ५ की टीका भें भी श्री अमृतचस्त्राचार्य ने निर्मेल विज्ञानधनांतरनिमग्नपरापरप्रसावीकृतशुद्धात्मतस्वानुशासन 
जन्मा' इन शब्दों द्वारा यह बतलाया है कि सर्वशदेव श्लौर गणधरदेव से लेकर अपने गुरु पर्यंत जो उपदेश तथा पूर्व 
श्राचार्यों के प्रनुमार जो उपदेश है, उससे मेरे ज्ञानका जन्म हुआ है उस ज्ञान से ग्रथ की रचना श्री कुल्दकन्दाचार्य 
मे की है। पूर्व प्राचार्यों के परम्परा से प्राप्त उपदेश ग्रनसार ग्रथो की रचना की है ञ्मत वे प्रामाणिक हैं। 


श्री वौरसेनालार्य ते भी कहा है । 


'जाप्याधंसम्ततेविच्छेदों विगतवोधावरणाहूँद्ध्यास्यातायथस्थाधंस्थ चतुरमलबुदृध्यतिशयोपेतनिदोषगणभुदव- 
धारितस्थ शानविशानसम्पप्नगुरुपर्त फ्रमे णायातस्थाविनष्टप्राक्तनवाध्यवाचकभावस्य विगतदोबावरणनिष्प्रतिपक्षसत्य- 
स्वसावपुरुषध्यादयातत्वेन, भ्रद्धाप्पमानस्पोपलंभात्‌ | क्षप्रमाणसिदानोस्तन आगसः आरातीय पृरुषण्यास्याताभंस्वादिति 
चेन्न, ऐवयुगीनशान विशानसम्पन्नतया प्राप्तप्रभाध्यराचार्यवर्याख्याताथत्वात्‌ । कथथ छव्मस्थानां सत्यवावित्वमिति चेन्न, 
यथाअुतव्यास्यातृणां तद्‌विरोधात्‌ । घवल १ पृ० १९६-१९७ 


अर्भ--प्रापंपरम्परा का विच्छेद भी नही है, क्योकि, जिसका दोष ग्रौर श्रावरण से रहित भ्रहत परमेष्ठी 
ने अर्थरूप से व्याख्यान किया है, जिसको चार निर्मल बुद्धिरूप अतिशय से युक्त श्लौर निर्दोष गणशधघरदेव ने धारण 
किया है, जो ज्ञान-विज्ञान सम्पन्न गुरुपरम्परा से चला भ्रा रहा है, जिसका पहले का वाच्य-वाचक झभी तक नष्ट 
नही हुआ है भ्रौर जो दोषावरण से रहित तथा निष्प्रतिपक्ष सत्यस्वभाववाले पुरुष के द्वारा व्याख्यात होने से श्रद्धा 
के योग्य है ऐसे आगम की आज भी उपलब्धि होती है । यदि कहा जाय कि झ्राधुनिक झआागम श्रप्रमाण है, क्योकि 
अर्वाचीन पुरुषों ने इसके प्रर्थ का व्याख्यान किया है। यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योकि इस कालसम्बन्धी ज्ञान- 
विज्ञान से सहित होने के कारण प्रमाणता को प्राप्त श्राचार्यों के द्वारा इसके भ्रथ का व्याख्यान किया गया है, 
इसलिये आधुनिक श्रागम भी प्रमाण है । यदि यह शका की जाय कि झछुदमस्थो के सत्यवादीपना कंसे माना जा 
सकता है ? तो यह शका भी ठीक नही है, क्योकि श्र त्त के अनुसार व्याख्यान करनेवाले आचार्यों के प्रमाणता मानने 
में कोई विरोध नही है । 


झाचारयों के सत्यमहात्रत होता है ब्नत: उनके असत्यभाषयण का अभाव होता है, इसलिये झ्सत्यभाषण का 
प्रभाव भी आगम की प्रमाणाता का ज्ञापक है--- तदभावों जि आगमस्स प्माणं जाणावेदि।' घबल पु. ९ पु. १०९। 


१४१८ ] [ पं० रतनचाद जैन मुख्तार : 


ज़िनके इतनी भी कधाय कम नहीं हुई कि असत्यभाषणा का सर्वथा त्यागकर महाशत्रत भृूहण कर सके ऐसे ग्रहस्थों के 
वचन कैसे प्रमाशकोटि को प्राप्त हो सकते हैं ? कहा भी है--- 


'भ॒ ज॒ राग-दोस मोहोवहमो जहुसत्थपरकूबओ, सत्य सश्चवयणणियमाभावादों ।! 


भ्र्यातू-राग-ह ष व मोह से युक्त जीव यथोक्त प्रर्थों का प्रहपक नही हो सकता, क्योंकि उसमे सत्यवचन 
के नियम का अभाव है। ( धवल १० ९ पृ० १२७ )। 


रागाधिदोधाक लमानसेयें प्रन्‍्थ: क्रियंते विषयेषु खोले । 
कार्या' प्रमाणं न विचक्षर्णस्ते जिधक्षभिर्धम॑ मगहूंगीयम्‌ ॥॥३१॥ 


अर्थ--रागादि दोषनिकरि व्याकुल भौर विषयनिविष चचल जो पुरुष ( गृहस्थ ) तिनकरि जे ग्रन्थ 
कहिये है ते प्रन्थ प्र्निद्य धर्म क्‌ ग्रहण करने के वाछुक प्रवीण पुरुषनिकरि प्रमाण करना योग्य नाही । 
-“अभितगति क्रावकाचार १५३९ 


द्रध्यआगम राग-द्वेष, भय से रहित आ्राचायंपरपरा से भ्राया हुप्ला है, इसलिये उसे श्रप्रमाण मानने मे 
विरोध भ्राता है (ज घ. १ पृ. ८३ )॥। वक्ता की प्रमाणता से वचन की प्रमाणता होती है। ऐसा न्याय होने से 
झ्राचायों के व्याख्यान और उनके द्वारा उपसहार किया गया ग्रन्थ प्रमाण है, अन्यथा प्रतिप्रसग दोष 


आजायगा । ( ज० ध० पु० १ पृ० ८५ )। 
--णें. ग. 6-2-65/शा/ र ला. जेंग, मेरठ 


पंचाध्यायी के प्रणेता पं० राजमलजो हैं 


शंका--पंचाध्यायी कौन से आचार्यक्तत है ? 


समाधाम--पचाध्यायी किसी प्राचायं की «पति नही है, किन्तु इसके कर्त्ता कवि राजमल्लजी है। इसमे 
सन्देह का बोई स्थान नही है । 

श्री प० राजमल्लजीकृत लाटीसहिता का परचाध्यायो से निकट का सम्बन्ध है। सम्यक्त्व के प्रकरण के 
सकडो श्लोक लाटीसहिता भौर पचाध्यायी दोनो मे एकसे है। कुछ दूसरे श्लोक भी मिलते-जुलते हैं। यह साहश्य 
पचाध्यायी के दूसरे भ्रध्याय के ३७२ वें श्लोक और लाटीस हिता के तीसरे सर्ग के २७ वें श्लोक से चालू होकर 
पचाध्यायी के ३९९ बें श्लोक पर प्लौर लाटीसहिता के ५४ वें श्लोक पर समाप्त होता है । इसके पश्चात्‌ पचाध्यायी 
के ४१० में एलोक से और लाटीसहिता के ५५ में श्लोक से यह सारृश्य चालू होकर पचाध्यायी के ४३४ वें श्लोक 
पर और लाटीसहिता के ७९ वें श्लोक पर पूरा होता है। पचाध्यायी के श्लोक ८३४-४३६ तथा लाटीसहिता के 
श्लोक ८० व ८१ ये दो श्लोक एकसे हैं। पचाध्यायी के ४३९ वें श्लोकसे और लाटीसहिता के ८२ थे श्लोकसे 
पुनः साहश्य चालू होकर पचाध्यायी के ४७६ वें एलोक पर श्रौर लाटीसहिता के ११९ वें श्लोक पर समाप्त होता 
है। श्रागे पंचाध्यायी के ४७७ वें श्लोकसे श्रौर लाटीसंहिता के चौथे श्रध्याय के प्रथमश्लोक से यह साहश्य चालू 
होकर पत्ाध्यायी के ७२० बें श्लोक पर झौर लाटीसहिता के २४२ वें श्लोक पर समाप्त होता है। पचाध्यायी से 
७४३ वें इलोक से और लाटीसहिता के २४३ वें श्लोक से यह साइश्य चालू होकर पंचाध्यायी के ७७१ वें श्लोक 
पर झौर लाटीसंहिता के २७२ वें श्लोक पर समाप्त होता है । श्रागे पचाध्यायी मे ७७२ वें श्लोक से और लाटी- 
संहिना मे २७६ में श्लोक से यह साइश्य चालू होकर पंचाध्यायी मे ८१७ वें श्लोक पर भ्रौर लाटीसहिता मे ३२२ 
थें श्वोक पर समाप्त होता है । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४१९ 


विशेष के लिये 'बीर' नामक पत्र के व ३ अक ११-१२ में श्री जुगलकिशोरजी सुख्तार का लेख देखना 
चाहिए। इस लेख के प्रकाशित हो जाने के पश्चात्‌ पंचाध्यायी के कर्त्ता विषयक भ्रम दूर हो गया है और यह 
निविवाद मान लिया गया है कि पचाध्यायी के कर्सा श्री पं० राजसलजी ही हैं । 


“जे. ग. 3-7-72/शा/ हा. च. म. क्‌. 


उपस्ग झ्रादि के समय देथों हारा रक्षा का हेतु 


शंका--- किसी को वृःख सुख हो रहा है, क्या वेब उसको अवधिज्ञात द्वारा जान जाते हैं? तब जो रक्षार्थ 
आते हैं तो क्या पहुले जन्म के सम्बन्ध से आते हैं या कोई और कारण है ? 


समाधान--दूसरे जीवो को जो सुख-दु ख हो रहा है, देव उसको अवधिज्ञान द्वारा जान सकते है । पूर्वभव 
के सम्बन्ध से भी देव उस जीव की रक्षार्थ आ सकता है। और भ्रन्य कारणों से भी भरा सकता है। कोई एकान्त 
नियम नहीं है। जैसे देव का करुणाभाव, उस जीव का पुण्य उदय ब्रादि अनेक कारश हो सकते हैं । 


-णेों. म ]7-7-67/५॥/ ज. प्र, मर. कु, 
तीर्थंकर व सामान्य केबलो की प्रतिमा से प्रन्तर 
शंक्ा--चोौबीस ती्थंकरो को प्रतिमा में और केवली की प्रतिमा में कुछ अन्तर है था नहीं ? 


समाधान--चोबीस तीर्थकरों की प्रतिमाओं पर उनके चिह्न होते हैं, किन्तु सामान्‍्यकेवली की प्रतिमा 
पर कोई चिह्न नही होता है। तीर्थकरकेवली व सामान्यकेवली दोनो भ्रह॑न्त होते है श्रत दोनों की श्रहंन्त प्रतिमा 
का भ्राकार होता है । 


-जें. कई ]7--57/५/ ब. बा, हजारीबाग 
धवला के द्रव्यप्रमाणानुगम सें लिविष्ट संख्या उत्कृष्टत, हैँ 


शंका--धवला पु० ३ द्यप्रभाणानुगस में जो संख्याएँ दी गई हैं वे नियत हैं या उत्कृष्ट हैं या 
तब॒व्यतिरिक्त ? 


समाध्षाय--घबल पु० ३ में जो सख्याएँ दी गई है वे उत्कृष्टत हैं। श्रभिप्राय यह है कि उससे अधिक 
नहीं हो सकते, किविंदून हो सकते है । 


-पत्नाचार | ण. ला णेग, भीण्डर 
'भक्तामर स्तोत्र के १७वें १८वें श्लोक में 'शहु' शब्द उचित है 


शंका-- भक्तामर स्तोतज़ के १७वें व १८वें श्लोक में श्री जिमेसादेव को उपसा कमश: सृर्थ और बन्मा से 
थी गई है किन्तु जिनेशा को राहु के प्रहण से रहित बतलाया या है । दोनो संस्कृत श्लोकों मे 'राहु' शब्द का ही 
प्रयोग किया गया है जो इस प्रकार है--१७वें श्लोक सें 'न राहुगम्य: ।' तथा पर८में श्लोक में 'गम्यं न राहुववनस्थ | 
किन्तु अन्त्रणा और सूर्य के ग्रहण के हेतु कसश: राहु और केतु हैं। “केतु' के स्थाम पर “राहु का प्रयोग क्यों 
किया गया ? 


१४२० | [ पं० रतमचन्द जैन मुख्तार : 


समाधान--सस्क्ृत-हिन्दी कोश मे राहु को सूर्य व चन्द्रमा दोनो को ग्रस्त करने वाला लिखा है। 
हरिबंशपुराण पर्ण ६ में भी सूर्य व चन्द्रमा दोनो के सीचे राहु का विमान बतलाया है। 


अरिष्ठमणिमृर्तोति समान्य&जतपुझ्जके: । 
भान्ति राहु विसानानि चन्द्रार्काध: स्थितानि तु ॥१०॥ 


अर्भ--राहु के विमान प्ररिष्ट मणिमय हैं, भ्रज्जन की राशि के समान श्याम है तथा चन्द्रमा श्रौर सूर्य के 
विमानों के नीचे स्थित है । 


उपयु क्त दृष्टि से ही भक्तामर स्तोत्न के १७वें १८४थें दोनो श्लोको मे “राहु' शब्द का प्रयोग किया गया है। 


+>-जें » 3-9-70/५/अनिलकुमार गुप्ता 


१ अपने योग्य सर्व गुभस्थानों के क्षायथिक सम्यक्त्य, क्षायिकचारित्र व केवलशान में समानता 
२ रत्नत्रय को पूर्णता हो मोक्ष को साक्षात्‌ हेतु है 


शका-- अयोगिकेवलित सम्पूर्णयभारयातचा रित्रशानदर्शमं सर्वसंसार-ढुःखजालपरिधष्वद्भोच्छेदजननं साक्षा- 
न्मोक्षकारणसुपजायते ।! ऐसा भरी पृज्यपावस्वामी थ भ्री अकलंकदेव का याक्‍्य है। इसमें “सम्पूर्ण विशेषण मात्र 
“ग्रयाव्यातचारित्र' के लिये है या 'यथाल्यातचारित्र-शान-दर्शन'! इन तीनों के लिये है ? 


समाधान--इस वाक्य में मोक्ष के कारण भ्रर्थात्‌ मोक्षमार्ग का प्रकरण है। सम्यग्दर्शनन्ञानचारित्र इन 
तीनों की एकता मोक्षमार्ग है क्योकि 'सम्पर्द्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्गे, ऐसा सूत्र है। इसलिए “सम्पूर्ण! 
चारित्र-ज्ञान-दर्शन इन तीनो का ग्रर्थात्‌ रत्नत्रय का विशेषणा है, मात्र चारित्र का विशेषण नहीं है। 


हरी भासकरमन्दिआचार्य ने भी इस सूत्र की व्याख्या में सम्पूर्ण! को दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों के विशेषण 
रूप से लिखा है । 


'तत समुच्छिक्नसर्वात्सप्रदेश परित्पन्दों निवृत्तापशेषयोग सलुच्छिन्नक्रिया निवृसिध्यानस्वभावों भवति । तत: 
सम्पूर्णक्षायिकवर्शनशानचा रित्र: कुतकृत्पो विराजते ।' 


डसलिये 'सम्पूर्ण' सम्यग्दर्शन ज्ञान-चारित्र तीनो का विशेषण है, क्योकि ये तीनो ही मोक्ष के कारण 
( मोक्षमार्ग ) है। सम्पूर्ण क्रो मात्र यथाख्यातचारित्र का विशेषण कहना भूल है। 


शंका--समुच्छिन्न क्रियानिवृत्ति शुक्लध्यान १४ वें गुणस्थान में होता है। ८ जुलाई १९६५ के जेनसंदेश 
में भी चोदहवेंगुणस्थान से रस्नत्रय की पूर्णता बतलाई है। क्या चोदहये गुणस्थान से पुश्न का सम्यरदर्शन-सम्यग्शान 
और सम्यग्चारित्र अपूर्ण है ? क्या तेरहवें गुणस्थान के क्षामिकसम्यर्वर्शन, फेवलल्ान और क्षायिकचारित्र भे फोई 
कमी रह जाती है ? क्‍या तेरहवें गुणस्थान के रत्नत्रय के अविभागप्रतिष्छेद की संख्या से चोौदहदेंगुणस्थान के 
रत्नत्रय के अधिभागप्रतिस्छेदो की संख्या अधिक है ? 


समाधान--एक ही बीज यदि जथन्य, मध्यम या उत्कृष्ट भूमि मे बो दिया जाथ तो उस बीज के फल में 
विभिन्नता हो जाती है । भरी कुल्दकुन्दाचार्य श्रादि महान्‌ ग्रन्थकारों ने भी इसी बात को कहा है। 


व्यक्तित्व शौर कृतित्व ] [ १४२१ 
'जाणाभूमिगदाणिह बीजाणिव 
संस्कृत टीका--पया जधन्यसध्यभोल्कृष्टभुसिवशेन तान्येब बीजानि भिन्नभिन्नफ्ल प्रथच्छन्ति । 


यद्यपि मिथ्यात्वश्रादि सातप्रकृतियों के क्षय होने पर क्षायिकसम्यग्दर्शन पूर्ण हो जाता है फिर भी वह 
अवगाढ़ व परमावगाढ सज्ञा को प्राप्त नही होता । पूर्मश्र्‌ तज्ञान होने पर उसी क्षायिकसम्यग्दर्शन की अवगाढ 
सज्ञा हो जाती है प्लौर केवलज्ञान होने पर परमावशणाढ सज्ञा हो जाती है । 


दृष्टि साहुाड्वाह्मप्रव्ा्ननमबगाह्मोत्यिता घावगादा । 
कैवल्यालो कितार्थ रुतिरिहु परमावादिगाडेतिरूढा ॥ 


अर्थात्‌--अग भ्ौर अगवाह्ममहित जैनशास्त्र ताको अवगाहि करि जो निपजी दृष्टि सो अ्रवगाढर्रशष्ट है । 
यहु श्रवगाढ सम्यक्त्व जानना । बहुरि केवलज्ञान करि जो अवलोक्या पदार्थ विष श्रद्धान सो इहा परमावगादर्शटि 
प्रसिद्ध है । यह परमावगाढ़ सम्यक्त्व जानना । 


क्या क्षायिक व भ्रवगाढसम्यर्दर्शन अ्पूर्ण है और परमावगाढ़ सम्यग्दशंन पूर्ण है ” क्‍या क्षायिकसम्यग्दर्शन, 
झवगाढ सम्पग्दर्शन झौर परमावगाह सम्यस्दर्शन के अधिभाग प्रतिच्छेदों में तरतमता है ? सम्यग्दर्शन मे तरतमता 
उत्पन्न करनेवाले दर्शनमोहनीयवकर्म के क्षय हो जाने पर क्षायिकसम्यग्दर्शन के अविभागप्रतिच्छेदो मे तरतमता का 
अभाव हो जाता है। 


ट्सीप्रकार चारित्रमोहनीयकर्म का क्षय हो जाने पर क्षायिकचा रित्र के अविभागप्रतिच्छेदो की तरतमता 
का प्रभाव हो जाता है। जिसप्रकार क्षायिकसमस्यग्दर्शन, ज्ञान की अपेक्षा, श्रवगाढ व प्रसावगाढ़ सज्ञा को प्राप्त 
होते हैं, क्षायकचारित्र भी अ्योगी की अपेक्षा परमयथाज्यातचारित्र सन्ना को प्राप्त हो जाता है। क्षाय्रिकचारित्र 
झौर परमयथाखर्यातचा रित्र के श्रविभागप्रतिच्छेदो मे हीताधिकता नही है । 


तेरहवेंगुणस्थान के क्षायथिकशान ( केवलज्ञान ) झौर चौदहवेंगुणस्थान के केवलज्ञान के अधिभागप्रतिच्छेदी 
में भी कोई भ्रन्तर नही है । 


इसप्रकार तेरहवें और चौदहवेंगुगास्थान के रत्नश्रय में कोई भ्रन्तर नहीं है। जिसप्रकार ही का वही 
बीज किन्तु भूमि की विभिन्‍नता के वश से फल मे विभिन्‍नता हो जाती है, उसीप्रकार वही का वही क्षायिक- 
रत्तब्यरूपी बीज सयोगकेवली ग्रौर श्रयोगकेवलीरूप भूमि की विभिव्नता से फल की निष्पत्ति में विभिन्‍नता हो 
जाती है। उस फल की विभिन्‍नता के कारण ही उस क्षायिकरत्नन्नय की पूर्ण झादि विभिन्‍न सज्ञा है। 


जो विद्वान श्रपेक्षाओं को न सममकर चौदहवेंगुणस्थान के रत्नत्रय को पूर्ण मानकर क्षायिकरलत्लत्रय में 
तरतमता मानते है उनको, 'क्लायिकभावानां न हानिर्नापि वृद्धिरिति ।! अर्थात्‌ 'क्षायिकभाषों की हानि नहीं होती 
श्रौर वृद्धि भी नही होती, इन भझ्ाष॑बाक्यों का भी श्रद्धान करना ्ाहिये । 


यद्यपि क्षायिकरत्तत्रय क्षायिकलूप से सम्पूर्ण है तथापि वह मुक्ति को उत्पादन करने के लिये ग्रायुकर्म 
की शेष स्थिति (काल) की अपेक्षा रखता है । 


कार्य की उत्पत्ति की भ्रपेक्षा से चौदहवेंगुशस्थान के रत्नत्रय को सम्पूर्ण कहने मे स्याद्वादियों को कोई 
बाधा नहीं है। करी अकलंकदेव ने कहा भी है-- 


१४२२ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


(ष्याविवाहातनिमित्तसप्चिधाने सत्याभ्यस्तरसम्यरदर्शनाविसोक्षसारंप्रककबाप्तो हृत्स्नकर्मसंक्षयात्‌ सोक्षो 
विवक्षितस्ततों न दोष. 


क्षायिकरत्नत्रय होनेपर भात्मा घातियाकर्मों से भ्रत्यन्त निवृत्त हो जाता है भौर श्ात्मा में प्रात्यन्तिक- 

बिशुद्धि श्रा जाती है इसलिये क्षायिक की प्रपेक्षा क्षायिकरत्नत्रय प्रपूर्ण नही हो सकता । भ्री अकलंकदेज ने भी 

कहा है। 'आत्मनोडपि कर्सजोष्ल्यन्तविनिवृलौ बिशुद्धिरात्यम्तिकी क्षय हृह्युच्यते ।!' श्री विद्यानन्दस्वाभी ने भी 

कहा है-- सयोगकेबलिश्टनत्रयमयोंगिकेशलिचरससमयपयंस्तसेकमेज ।” तेरहवेंगुणस्थान का रत्नत्रय श्रौर चौदहवें- 
गुणस्थान के भ्रन्तिमसमयतक का रत्नजय एक ही है । 

“जे. ग. 30--67॥5/........ 


सिद्धों के १४ गुर 


शंका--अनन्तव्त कथा मे सिद्धों के १४ गुणों का वर्णन आया है। जे १४ गुण कोन से हैं ? इस कया में 
पृड अवधिशानी मुनियों का भो वर्णन है। उन १४ अवधिक्षानी मुनियों के मास क्‍या हैं ? 


समाधान-:सिद्धों के भ्रनस्तगुरा हैं उनमे से कोई से १४ गुणों के नाम उच्चारण किये जा सकते है। 
सम्यक्त्व ज्ञान, दर्शन, वीय॑, सूक्ष्म, अवगाहन, भगुरुलघ॒, भ्रव्याबाध, गतिरहितता, इन्द्रियरहितता, शरीररहितता, 
योगरहितता, वेदरहितता, कषायरहितता १४ ग्रुणो का भ्थवा प्रन्य १४ गुर का वर्णन हो सकता है। ( जुहब्‌- 
इव्यसंग्रह, गाथा १४, टीका )। अवधिजशानीमुनि भो अनन्त हो चुके हैं। गत चतुर्थ काल मे भी भ्रसख्यात झवधि- 
ज्ञानीमूनि हुए है। इनमे से किन्ही १४ का नाम लिया जा सकता ८ । 


-णेँ. सं 8--59/ए| टीकमचंद णेन, पचेवर 
निर्वारत के समय सगवान्‌ नीचे ( पृथ्वी पर ) झा जाते हैं 


शंका- केवलशान होने पर केवली भगवान भूभाग से ५ हजार धनुष ऊँचे उठ जाते हें। मोग मिरोध 
होने पर समथसरण गंधकुटी आदि धिघट जाते हे, तो क्या ये अधर ही रहते है अथवा निर्वाण के समय नीचे पृथ्वी 
पर आ जाते हूँ अर्थात्‌ मुक्ति किस स्थान से होतो है ? 


समाधान--निर्वाण के समय केवली भगवान नीचे आ जाते है प्रन्यथा 'स्थलगत' धिद्धों का कथन नहीं 
बन सकेगा। स्थलगत, जलगत व श्राकाशगत सिद्ध होते हैं । 
“णें. मस्त 4-]2-58/५/.... 
कर्ममूमि की झादि में धान्यादि की स्वयं उत्पत्ति 


शंका--अमृतादि की सात-सात दिन वर्षा होने के बाद भूमि प्ें लता, गुल्म आदि स्थयं उत्पन्न हो जाते हूँ 
तो बीजरह शब्ब की कोई जरूरत नहीं रही । जैसे बीज से वृक्ष और वृक्ष से ओज ऐसा अनाविकाल से चला 
आता है । 

समाधान-लता, गुल्म भ्रादि सम्मुच्छंन हैं। भ्रत' इनेकी उत्पत्ति बीज से ही हो, ऐसा एकातनियम नही 
है। बाह्यद्रव्यों के सयोग से यदि इनके योग्य योतिस्थान बन जाबे तो इसकी उत्पत्ति मे कोई बाधा नही है। 
द्वीन्द्रियआ्लादि जीवो की भी इसप्रकार उत्पत्ति देखी जातो है। कमंभूमि की भ्रादि मे भी धान्य झादि की स्वय 


उत्पत्ति देखो जाती है । 
-थैं. मं. 5-2-59/५| का. झु. रांवका, ब्यावर 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४२३ 


कब कोनसा परिवलंन प्राश्म्भ होता है, यह नहों कहा जा सकता 


शंका--धह अज्ञानीजीव अनादि से इस पंचपरिवर्ततरकूप संसार से स्रमण कर रहा है। इनमें कब किस- 
परिवर्तन का प्रारम्भ और अन्त होता है इसका भी उल्लेख किसी स्रन्च सें है क्या ” 


समाधान---पच परिवर्तन मे से किसी भी परिवर्तन का काल नियत नहीं है, किन्तु इतना नियत है कि 
बहू काल भ्रनन्त है भ्ौर हीनाधिकता के कारण वह अनन्तकाल भी भ्रनेक प्रकार का है। अत यह नही कहा जा 
सकता कि किस जीव का परिवर्तन काल कब प्रारम्भ होगा और कब समाप्त होगा ? 


“खा. ग 3-7-69/५/ 
मस्तिष्क एवं मन में प्रन्तर 
शंक्ा--मस्तिष्क सतका ही एक अंप समझना चाहिए या स्थतन्त्र अंग है ? 
समाधान--मस्तिष्क और मन इन दोनों के स्थान भिन्‍न-भिन्‍न है । ग्रत मस्तिए्कर स्वतन्त्र अग है! 


'हृदय में झ्राठ पाखुरीवाले कमल समान बन रहा द्वव्यमन भी मनोवर्गणा नामक पुदृगलों से निर्मित है (' 
( श्लोकबातिक खंड ६ पु० १४९ ) किन्तु मस्तिष्क ललाट में होता है । 


मस्तिष्क का कार्य हिताहित का विचार तथा स्मृति श्रादि है। मन का कार्य शिक्षा व ग्रालाप को 
ग्रहण करना है । 


सिनखा-कि रियुवेदसालावग्गाही मणोबलंबेण । 
जो जीवो सो सण्णीं तब्यिबरीदों असब्णी दु ६६१७ (गो० जी० ) 


जो जीव मन के द्वारा शिक्षा उपदेश आलाप को ग्रहण करता है वह सज्ञी श्र्थात मनसहित जीव है । जो 
शिक्षा उपदेश आालाप को ग्रहण नहीं कर सकता मनरहित श्रर्थातू असज्ञीजीव है । 


'घंशिन समनसस्‍्का: । एस सूत्र द्वारा यह बतलाया है कि जिन जनों के मन है वे सजी है । 


-जे ग. 0-]2-70/श|र. ला जेंग 
शास्त्रों का मूल से [संस्कृत या प्राकृत से ] स्वाध्याय ही उत्तम है 


शंका- शास्त्रों की रचना अधिकतर प्राकृत व संस्कृत भाषा में हुई है । पंडितों द्वारा जिनका हिन्दी 
अनुबाद हुआ है । क्‍या हिन्दी अनुवाद मात्त पढ़ने से शास्त्र का ययार्थ व पूर्ण शान हो सकता है ? 


समाधान- प्ार्ष ग्रत्थो का यथार्थ व पूर्ण शान करने के लिये सस्कृत व प्राकृत का बोध होना झावश्यक है। 
विद्वानों ने ग्रन्थों का हिन्दी प्ननुवाद करके बहुत उपकार किया, क्योकि जिनको सस्कृत व प्राकृत का ज्ञान नही है, 
वे भी हिन्दी भ्रनुवाद से ग्रन्थों की स्वाध्याय कर सकते हैं। फिर भी झनुवाद तो अनुवाद ही है। किसी ने कहा 
भी है--शाकंद्रांतत व5 वी क॥ एधा5$&07. 7 ॥00583 78 गा सादा," 


जे. ग. 2-2-7/शात/रो. ला मित्तल 


१४२४ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार * 


दूसरों के परिणामों को कम्मी मलिन नहों करना चाहिए 


शंक्ा--स्वर्गों के देव राम, लक्ष्मण के प्रेम की परीक्षा करने के लिये सध्य लोक में आये । लक्ष्मण को 
कहा 'राम सर गया।' इतने में लक्ष्मण ने प्राण त्याग कर दिया । देयो को पापबंध हुआ था नहीं ? 


समाधान-- शुभ, भ्रशुभ और शुद्ध इन तीनप्रकार का जीवपरिणाम होता है। उपयुक्त परिणाम शुद्ध 

प्रौर शुभ, इन दो प्रकार का तो नही हो सकता, क्योकि, शुभ परिणाम तो मंदकषाय के सद्भाव मे होता है और 

शुद्धपरिणाम कषाय के अभाव में होता है। अ्रत पारिशेषन्याय से देवो के उक्त परिशाम श्रशुभ ही हो सकते हैं भौर 

झशुभोपयोग मे पापबध होता है ! शुभ प्रष्यस्याशुभ: पापस्य” शुभ से पुण्य बध होता है और भ्रशुभ से पाप बध 

होता है। ( मो. शा अ. ६ सूत्र ३ )। श्रत हमको कौतूहल या परीक्षारूप से भी ऐसे वचन उच्चारण नही करने 
चाहिये जिससे दूसरो के परिणाम को कष्ट होवे | 

+णगैँ सर 8-0-56/५/ जंनवीरदल; लिवाड़ 


किसी की कति में किसी भ्रस्य को परिबतंन करने का कोई भ्रधिकार नहीं है 


शका- भरी प० मुन्नालाल रांघेलिया सागर ने छहढ़ाला में निम्न परिवर्तन किया है। कया उनका ऐसा 
करना ठीक है ? मूल पाठ (१) जो सत्यारथरूप घुनिश्चय कारण सो व्यवहारों (२) हेतु मियत को होई। 
परियर्तित पाठ (१) जो सत्यारथरूप सु निश्चय कारण से व्यवहारो । (२) हेतु नियत के होई । 


सभाधान-- राधे लियाजी हो या श्रन्य कोई सज्जन हो, किसी को भी दूसरे की कृति में एक श्रक्षर का भी 
हेर-फेर करने का भ्रधिकार नहीं है। छहढाला श्री पं० बौलतरामजों कृत है जिसमे प्राय झ्राचायं कृत सस्क्ृत 
इलोको का पद्चरूप में अनुवाद है। भ्रत छहढ़ाला के शझ्रक्षरों में हेर-फर करना महान अनुचित व प्रन्याय है। यदि 
छहढ़ाला की कथनी से कोई विद्वान सहमत नही है तो भी उसको छहृढ़ाला मे परिवर्तत करने का प्रधिकार नही है । 


-णें ग॒ 43-8-70॥5। ... 


१. प्रबचनसार के श्रनुबाद विषयक किसी स्थल पर ग्राक्षेप का परिहार 
२. “प्रथं भ्राग्स से बाधित होने चाहिए 


हका--महावीरजी से प्रकाशित प्रवनसार के सम्बन्ध मे जनसम्देश मे यह लिखा जा रहा है कि कुछ 
स्थलो पर शब्द के अनुसार अनुवाद नहों किया गया है। आपने ऐसा क्यों किया ? 


समाधान - क्री महावीरजी से जो प्रवचनसार प्रकाशित हुप्ना है उसका अनुवाद स्वर्योय प॑० अजिलकुमारजी 
ने किया था। मैंने तो मात्र बिषय सूची, विशेष-शब्द-सूची, शुद्धिपत्र तैयार क्या है। तथा प्रकाशन के लिये भिन्न 
सुस्थाप्रो से प्रकाशित प्रबचनतार व ब्रह्मचारी शोतलप्रसावजी का भाषानुवाद यह सामग्री श्री पं० अजितकुमारजी 
के पास भेज दी थी जिससे उनके मूल पाठ को शुद्ध करने तथा भाषानुवाद मे कटिनाई न हो । मूलपाठ भेदो की 
सूची भी साथ मे प्रकाशन से पूर्व भेज दी गई थी। श्री ब्र० लाइसलजी ने ग्रन्थ के प्रारम्भ में इस बातका स्पष्ट 
उल्लेख भी कंर दिया है--- 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ १४२४५ 


“श्री बद्रीप्रसादजी सरावगी पटना ने द्रव्य सहायता दी है तथा औ रतनचन्दजी मुख्तार सहारनपुर ने विधय- 
सूचि, विशेष-शब्द-सूची भ्रादि बनाई है। श्री प॑ं० सरनारामजी ने हिन्दी भनुवाद मे श्रनेक सुझाव दिये है झौर 
हवर्गीय प॑० अजितकुमा रजी ने इसके सम्पादन का कार्य भपने हाथ में लिया था। अत मैं इन सबका भ्राभारी हूँ।' 


जेनसन्देश मे प्रवचनसार सम्बन्धी जो लेख प्रकाशित हुए हैं वे मात्र ईर्ष्या भाव को लेकर लिखे गये हैं, 
इसीलिये उन लेखों के प्रतिवाद की कोई श्रावश्यकता नही समझी गई । यदि ईष्याॉभाव से न लिखे जाते तो जहाँ 
कहीं अशुद्धि थी तो उसके स्थान पर शुद्ध पाठ क्‍या होना चाहिए, ऐसा भी उल्लेख उन लेखों मे होना चाहिए था। 
धवल, जयघवबल, महाबंध, सर्वार्थंसिद्धि भादि ग्रन्थों में जहाँ-जहाँ पर अनुवाद आदि में झशुद्धपाठ मिला उसके स्थान 
पर शुद्धपाठ क्या होना चाहिए उसका सुझाव भी दिया जाता जिससे स्वाध्याय प्रेमी व सम्पादक उस पर विचार 
कर सकते । 


कही कहीं पर माना कि शब्दों का अनुवाद कर देने से सिद्धात से विरोध आ जाता है, इसलिए इसप्रकार 
अ्रनुवाद लिखा जाता है जिससे सिद्धात से विरोध न भाये । जंसे तत्त्वार्थसूत्र दूसरे प्रध्याय मे सूत्र ५१ है 'न देवा । 
इसका शब्दानुबाद होता है 'देव नहीं होते है।' किन्तु ऐसा श्र्थ करने से सिद्धात से विरोध झाता है श्रत. शब्दानु- 
वाद न करके इसका ग्रर्थ किया जाता है। 'देवो मे नपु सक बेद नहीं होता है।' यह भ्र्थ सिद्धात के अविरुद्ध है । 


इतना ही नहीं, कही-कही पर शब्द का ग्रन्यथा भी श्रर्थ करना पड़ता है, क्योकि शब्दकोष के श्नुसार 
पर्थ करने पर सिद्धात से विरोध प्राता है। थे कुस्दकुन्दाबार्य की बारस अश्युवेक्खा मे निम्न गाथा झाई है--- 


सय्वे थि पोर्गला खलु एगे भुत्तज्छिया हु जीवेण । 
असई अरज॑तजसो पोग्गलपरियट्टससारे ४ 


श्री पं० उप्रसंन जैन एम० ए० एल० एल० बो० द्वारा इस गाथा का पभ्रर्थ निम्नप्रकार किया गया है-- 


'पुदुगलपरावर्तंतरूप समार मे इस एक जीव ने सम्पूर्ण पुदगलवर्गरशाओ को निश्चय से बार बार (भ्रतत- 
बार) ग्रहएा कर और भोगकर छोडा है । 


श्री प० फुूलच्न्दजी ने इस गाथा का भ्र्थ इसप्रकार किया है--'इस जीव ने सभी पुदुगलो को क्रम से 
भोगकर छोड दिया श्रौर इमप्रकार यह जीव भ्रनन्तबार पुदुगलपरिबतेनरूप ससार में घूमता रहता है ।' 


झनन्‍्य विद्वानों द्वारा भी इसका भ्र्थ यह किया गया है---इस पुदुगलप रिवर्ततरूप ससार मे समस्त पुद्गल 
इस जीव ने एक एक करके पुन' पुन प्रमन्‍्तबार भोग कर छोडे हैं ।/ 


प्राय. सभी विद्वानों ते 'सव्ब' शब्द का भ्र्थ कोष के भनुसार 'समस्त' 'सम्पूर्ण' 'सभी” आदि किया है जो 
सिद्धांत सम्मत नही है, क्योकि श्राज तक समस्त जीवो द्वारा भो सम्पूर्ण पुद्ृगल द्रव्य नही भोगा गया है। समस्त 
जीवो द्वारा भुतकाल मे जो पुदुगलद्रव्य भोगा गया है उसका प्रमाण समस्त जीवराशि ग्ुरित भूतकाल के समय 
गुणित एकसमयप्रबद्ध श्र्थात्‌ भ्रनन्‍्त से भाजित समस्त जीवराशि का वर्ग । इसको गणित में इसप्रकार लिख सकते 
हैं--समस्त जीव" --अतन्‍्त | सम्पूर्ण पुदुगल द्रव्य का प्रमाण है--समस्तजीवराशि गरुणित समत्तजीवराशि गुणित 
अनन्त भर्षात्‌ प्रनन्‍्त से गुणित समस्तजीवराशि का वर्ग प्रथवा भअ्नन्‍्त > (समस्त जीव* ) इससे ज्ञात होता है कि 
सम्रस्त जीवो द्वारा भी भूतकाल मे भ्राज तक पुद्गलद्रब्य का मात्र जननन्‍्तवॉभाश भोगा गया है। भ्रत. उपयुक्त 
गांथा में पुदुगलद्रव्य के एकदेश के लिए 'सब्ब' शब्द का प्रयोग हुश्ा है। [घबल ४३२६) 


१४२६ ] [ ५० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 


भरी गुणघराचार्थ विरचित कवाबपाहुड़ मे निम्त गाथा ब्रायी है-- 


सम्मत्तपढमलंभस्स5णंतरं पच्छदो थे मिच्छतत । 
लंभस्स अपड्सस्सद भजियव्वों पय्छदों होदि ॥॥१०५॥ 


शब्दकोष के प्रनुसार विद्वानों ने इस गाया का भर्थ निम्नप्रकार किया है-- 


'सम्यकत्व को प्रथमबार प्राप्ति के अनन्‍्तर पश्चात्‌ मिथ्यात्व का उदय होता है। किन्तु श्रप्रथमबार 
सम्यकत्व की प्राप्ति के पश्चात वह भजितव्य है |” 


यद्यपि शब्दकोष भ्रनुसार यह प्रथं ठीक है, किन्तु सिद्धात से यह श्र बाधित होता है, क्योंकि अनादि 
मिथ्यादृष्टि भी प्रथमबार सम्यक्त्व को प्राप्तकर मिथ्यात्व को न भी प्राप्त हो, किन्तु क्षयोपशमसम्यक्त्व को प्राप्त 
होकर द्वितीयोपशम को प्राप्त कर लेवे | 


उपयुक्त गाथा में 'पढम' का प्रर्थ प्रथमोपशम' झौर 'अपढम का भ्रर्थ 'क्षयोपशम' तथा “स्‍्रणंतर पच्छदो” 
का अर्थ 'भ्रनतर पूर्व” करना होगा जो किसी भी शब्द-कोष में नही मिलेगा । इन शब्दों का ऐसा श्रर्ण करने से 
गाथा का भर्थ इस प्रकार हो जाता है--'प्रथमोपशमसम्यक्त्व की प्राप्ति से भ्रनतर पूर्व मिथ्यात्व नियम से होता है, 
किंतु क्षयोपशमसम्यक्त्व की प्राप्ति से पूर्व भिश्यात्व भजितव्य है श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व हो भी भ्रौर न भी हो । 


'सामण्ण' भर्थात्‌ सामान्य शब्द का अर्थ कोष मे समान या साधारण ' दिया है। किसी भी कोष मे 
'सामान्य' का भ्र्थ “झात्मपदार्थ' नही दिया गया है किन्तु 'ज॑ं सामण्णग्गहुणं' मे 'सामान्य' शब्द का प्रयोग 'प्राल्म- 
पदार्थ' के लिये किया गया है। 


इन उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि शब्दो का श्रर्थ इसप्रकार होना चाहिए जिससे सिद्धान्त 
खण्डित न होता हो, प्रपितु सिद्धान्त के श्रनुकूल हो । 


सम्यग्दर्शन का अन्तरग साधन दर्शनमोहनीयरूप द्रव्यकमं का उपशम, क्षय या क्षयोपशम है। दर्शन- 
मोहनीयद्रब्यकर्म तीन प्रकार का है--सम्यक्त्वप्रकृति, मिथ्यात्वप्रकृति ग्लौर सम्यस्मिध्यात्वप्रकृति । दर्शनमोहनीय 
द्रव्यकर्म की इन तीनो प्रकतियों के उपशम होने पर श्रात्मा मे उपशम-सम्यग्दर्शन उत्पन्न होता है, और इन तीनो 
प्रकृतियों के क्षय होने पर प्रात्मा में क्षायिकसम्यग्दर्शन प्रगट होता है, तथा इनके क्षयोपशम अर्थात्‌ भमिथ्यात्व 
प्रकृतिरूप द्रव्यममोह श्रौर सम्यस्मिथ्यात्वप्रकृतिरूप द्रव्यमोह इनके स्वमुख अनुदय होने पर झऔर सम्यक्‍्त्वप्रकृतिरूप 
द्रव्यमोह के उदय होने पर भात्मा मे क्षयोपश्मसम्यस्दशंन की उत्पत्ति होती है। यदि मिथ्यात्वप्रकृतिरूप द्रव्यमोह 
या सम्यग्मिध्यात्वप्रकृतिरूप द्रव्यमोह का स्वमृख उदय हो तो आत्मा में सम्यग्दर्शनगुर प्रकट नहीं हो सकता । यह 
दिगम्बर जैनधर्म का मूल सिद्धान्त है। 

श्री जयसेनाचार्य ने प्रबचनसारादि ग्रन्थो की टीका मे मोह, राग-द्व ष इन तीन शब्दो का प्रयोग किया है। 
इनमे से मोहशब्द का प्रयोग मिथ्यात्वभाव के लिये ग्रौर राग-ढईं प शब्द का प्रयोग कष्ाय व नोकघायरूप भावों के 


लिये हुमा है । 
प्रबचनसार गाया ४५ की टीका के दद्रष्यमोहोदयेडपि सति यदि शुद्धात्ममावनाबलेन भावमोहेन न 
परिण्तमति ।' इन शब्दों के अर्थ पर विचार करना है । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४२७ 

द्रव्यधमोह तीनप्रकार का है मिथ्यात्व, सम्यकत्व, सम्यग्मिथ्यात्व । द्रव्यमोहोंदय” का अर्थ “मिथ्यात्व- 
प्रकृतिरूप द्रव्यमोहं तो किया नही जा सकता, क्योंकि इसके उदय मे जीव मिथ्याइष्टि होता है तथा सर्वज्षप्रणीत 
भाग से विमुख, तस्‍्त्वार्थों के श्रद्धात करने मे निरुत्सुक, हिताहित के विचार करने मे असमर्थ होता है | श्रथवा बात 
आगम झौर पदार्थों मे प्रश्द्धा को उत्पन्न करनेवाला कम मिथ्यात्वकर्म कहलाता है। भरत मिथ्यात्वप्रकृतिरूप 


द्रव्यमोह का तो उदय हो भौर जीव भावमोह प्रर्थात्‌ मिथ्यात्वभावरुप न परिशामे ऐसा मानने से सिद्धांत से 
विरोध आता है | 


'द्रव्य-मोहोदय' का अथे 'सम्यरिमध्यात्व प्रकृतिरूप द्रव्य मोह' भी नहीं किया जा सकता, इसके उदय मे 
जीव के रुम्यक्त्व श्रौर मिथ्यात्व इन दोनों के सयोगरूप भाव होते है। कहा भी है-- 


“सम्मत्त-मिच्छतभावाणं सजोगसमुद्गदभावस्स उप्पापयं कम्सं सरतसिच्छत्तंणाम ।' 


अत सम्यम्मिथ्यात्व प्रकृतिरूप द्रव्यमोह के उदय होने पर जीव भावमोह (मिथ्यात्वभाव) रूप न परिणमें 


ऐसा मानने पर भी सिद्धात से विरोध भराता है, क्योकि सम्यस्मिथ्यात्व के उदय मे सम्यक्त्व के साथ मिथ्यात्यभाव 
भी होते है । 


अत पारिशेषसन्याय से 'द्रब्यमोहोदये' का श्रथं 'सम्यक्त्व प्रकृतिरुप द्रव्यमीह' होता है । जिसके उदय होने 
पर मिथ्यात्व सम्यग्मिथ्यात्वरूप द्रव्यमोह स्वमृख से स्व॒रसरूप उदय मे नही भ्राते है इसलिए श्रात्मा भावमोह अर्थात्‌ 
मिथ्यात्वरूप नही परिणमता है। यह सम्यवत्वप्रकृतिरूप द्रव्यकम सम्यक्त्व का सहकारी है इसीलिए इसका नाम 
सम्यबत्वप्रकृति कर्म रखा गया है । 


बध की प्रपेक्षा से दर्शनमोहनीयकर्म मिथ्यात्वरूप एक ही प्रकार का है, किन्तु सम्यवत्व परिणाम के हारा 
प्रथवा करणलब्धि के द्वारा उस मिथ्यात्वरूप द्रव्यकम के तीन टुकड़े हो जाते है। उनमे सम्यक्त्वप्रकृति द्रव्यमोह 
तत्त्वार्थअरद्धानरूप वेदकसम्यक्त्वरूप आत्मपरिशामों को नष्ट करने में समर्थ नही है, बसे मम्त्रो द्वारा निविष किया 
हुआ विष मारतेबाला नही होता है । कहा भी है -- सम्यवत्व प्रकृतिस्तु कर्म जिशेषोभवति तथापि यथर निर्जियोकृत् 
विध सरणं त करोति तथा शुद्धात्माभिमुखपरिणासेन संजल्थानीमविशुद्ध विशेषमात्रेण विनाशितमिथ्यत्वशक्तिः यंत्‌ 
क्षायोपशमिका दिलब्धिपं अकजनितप्रथमौपशमिक सम्यवत्वान तरोत्पप्नवेदक सभ्पवत्वस्वभाव॑ तत््यायंधद्धानरूप॑ जीव- 
परिणाम न हुंति तेनकारणेनोपचारेण सम्यक्त्यहेतुत्वात्कम विशेषो5पि सम्यक्त्वं सष्यते ।! अजमेर का समयसार पृ. ३०१ 


यदि 'द्रब्यमोहोदय' का अर्थ 'चारित्रमोहनोय द्रव्यकर्म के उदय करके यह कहा जाय कि चारित्रमोहनीय 
कर्मोदय होते हुए भी जीव भावमोह श्र्थात्‌ृ राग षरूप न परिणमे तो भी सिद्धांत से विरोध झाता है, क्योंकि 
चारित्रमोहनीयकर्म का उदय दसवेंगुणस्थानतक रहता है श्लौर दसर्वेगुणस्थान मे भी जीव के सूक्ष्मसांपराय श्र्थातु 
सूक्म्लोभ या मावरागरूप परिणाम अबुद्धिपूर्वक होते हैं । 


यदि कोई भी सज्जन प्रजबजनसार गाथा ४५ टीका के उक्त वाक्यो का भ्रन्यप्रकार से ऐसा श्रर्थ करे जिससे 
सिद्धांत बाधित नहीं हो तो उस श्रर्थ का सहर्ष स्वागत किया जायगा झ्लौर यथासम्भव इस श्र्थ में सुधार भी 
कर दिया जायगा । 


प्रबचनसार मे प्रंस की अनेक अशुद्धियाँ रह गई हैं जिनका शुद्धि-पत्र बताकर ओर पं० 
प्रनुवादक व सम्पादक महोदय के पास भेजा भी गया था, किन्तु पंडितजी का प्रजानक स्वर्गवास हो जाने के कारण 


श्डर८ | [ प० रतनचन्द जन मुख्तार : 


बह नहीं मिला इसलिए इस ग्रन्थ के साथ प्रकाशित नही हो सका । यदि कोई सज्जन शुद्धिपत्र बनाकर थऔरीश्र० 
लाइमलओी के पास भेजने का कष्ट करें तो वह शुद्धिपत्र प्रकाशित हो सकता है । 


-जैं ज. 5-3-73 /एा/ २. ला. णेन, भेरठ 
शान्तिनाथपूजा के प्रथम छन्व का प्रर्थ 


शंका--ओ पं० दुग्दाबमकृत भगवान शांतिनाथपूजा के इस प्रथमछंद का क्या अरे है-- 


या भथ कासम में अतुरानन, पाप पनानन धेरि हमेरी । 
आतम जानन मानन ठानन, थानन होन वई सठ मेरी ॥। 
तामद भानन आप हो हो यह, छानन आय न आनन वेरी । 
आन गही शरनागत को, अब भीपतिजी पत राखहु मेरी ।॥ 


समाधान--इस छन्द का भाव इसप्रकार हो सकता है--इस ससारख्प वन मे चारो झोर पापरूपी सिंह 

ने मुझे घेर रखा है। इस शठ ( पापी ) ने आत्मा का जानता, मानना झ्ौर आचरण ( शान, दर्शन, चारित्र ) 

नही होने दिया। उस शठ के मद को घूर करने मे मापही समथ्े हो भनन्‍्य कोई समर्थ नहीं है। ऊहापोह कर मैंने 

यह निश्चय कर लिया है। भरत आपके सनन्‍्मुख पुकार कर रहा हूँ श्ौर भ्रब भ्रापकी शरण ग्रहण करली है। हे 
श्रीपतिजी भाप मेरी टेब ( बात ) को राखो | 

-णैं. ग. 7--77/शाता| प. नदनलाल 


'जडउ कर्म को त्रेसठ प्रकृति नाशि' का श्थ 


शंका-- चार धातिया कर्मों की ४७ प्रकृतियां होती हैं। किन्तु पूजन मे 'चखठकमं की श्रेसठ प्रकृति माश' 
क्यों कहा है ? 

समाधाव--कर्म की कुल १४८ प्रकृतियाँ फलदान की प्रपेक्षा निम्नलिखित चारप्रकारों मे विभक्त की 
गई हैं। १. जीव विपाकी, २. पुदूगल विपाकी, ३. भवविषाकी, ४ क्षेत्र विपाकी । 


जीवविपाकी ७५ प्रकृतियाँ - ५ ज्ञानावरण, ९ दर्शनावरगा, ५ अतरायकमं, २८ मोहनीयकम, नपमकर्म 
की २७ तीर्थंकर प्रकृति, उच्छवास, बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त, श्रपर्याप्त, सुस्वर, दु स्वर, आदेय, अनादेय, यश की तति, 
झयश.की ति, त्रस, स्थावर, प्रशस्तविहयोगति, श्रप्रशस्त विहायोगत्ति, सुभग, दुभंग, गति ४, जाति ५, २ गोत्रकर्म, 
२ बेदनीय कम | 


पुदुगलविपाकी ६२ प्रकृतियाँ--५ शरीर, ३े अगोपाग, १ निर्माण, ५ बन्धन, ५ सधात, ६ सस्थान, 
६ सहनन, ५ वर्ण, ५ रस, ८ स्पर्श, २ गध, ! ब्रग्रुरलघु, १ उपधात, १ परघधात, १ झ्रातप, १ उद्योत, १ प्रत्येक, 
१ साधारण, १ स्थिर, १ अस्थिर, १ शुभ, १ अशुभ । 


अवधिपाकी ४ प्रकृतियाँ--नरकायु, तिय॑चायु, भनुष्यायू, देवायु । 
है ४ प्रकृतियाँ--नरकगत्यामुपूर्वी, तिय॑चगत्यानूपूर्वी, मनृष्यगत्यानुपूर्वी, वेवगत्यानुपूर्यी । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४२९ 


विपाक की प्रपेक्षा इत चारप्रकार के कर्मों मे से, जीषजिपाकी ५५ प्रकृतियाँ ( ५ शानावरण, ९ दर्शना- 
बरण, ५ अंतराय, २८ मोहनीयकरमं, २ गति, ४ जाति, १ स्थावर, १ सुक्ष्म ), पुद्शलणिपाकी ३ प्रकृतियाँ ( १ 
उद्योत, १ झातप, १ साधारण ), भवशिषाक्ी की ३ प्रकृतियाँ (नरकायु, तियंत्रायु, मनुष्यायु) झौर क्षेत्रविषाकी 
२ प्रकृतियाँ ( नरकगत्यानुपूर्वी, तियँचगर्यासुपूर्वी ) इन ( ५५+३-+-३+२ ) ६३ प्रकृतियों के नाश होने पर 
तेरहवेंगुणस्थान मे प्ररहतावस्था प्रगट होती है । जीव विपाकी, पुद्गलविपाकी, भवविपाकी, क्षेत्रविपाकी इन चार- 
कर्मों की ये ६३ प्रकृतियाँ हैं भ्रत पूजन मे 'चउकर्म की भेसठ प्रकृति नाश।' यह पाठ ठीक प्रतीत होता है । विद्वान्‌ 
इस पर विशेष विचारने की कृपा करें। 
-पौ. ग 7-6-7/7/रो ला. मिल 


घ० प० १ पृ० २०८ पर उद्धृत सूत्र 


शंका-ध० पु० १ पृ० २०८ पर “पंचिदिय-तिश्क्‍्खिअपज्जत्त-भिच्छाइट्री दण्वपमासेण केवर्डिया, 
असंखेज्जा इदि ।” सृत्र कहाँ से उद्धत किया गया ? 


समाधान--यह सूत्र घबल पु० ३ प्रृ० २३९ पर सूत्र ३७ है, किन्तु वहाँ 'मिच्छाइट्री' शब्द नही है। और 
वहाँ अन्य गुणस्थानों की सख्या को बताने वाले सूत्र भी नही हैं, इससे सिद्ध होता है कि यह सूत्र मिथ्यादृष्टि के 
सम्बन्ध में हू, क्योकि प्रत्येक गतिमागंगा में मिथ्यात्वगुणस्थान अवश्य होता है । 


+जें. ग. 9-0-67/ए/ २. ला, जेन; भेरठ 


प्रष्टमी व चतुर्दशी का महत्त्व 


शंका--अष्टमो और चतुर्दशी का महत्त्व क्या है और क्यों है ? शास्त्रोक्तविधि से स्पष्ट कोजिये । मदि 
पक्ष में उक्त दोनों विवसों को छोड़कर कोई भी दो विन घर्मोत्सव के लिये निश्चित कर लिये ज्ञा्व तो आगम में 
क्या बाधा आती है ? स्पष्ट कौजिये । 


समाधान--मोक्षमार्गं मे चारित्र का बहुत महत्त्व है। कहा भी है 'चारिसं खलु धम्मो' अर्थात्‌ चारित्र ही 
धर्म है। चारित्र की स्व जघन्यप्रवस्था श्रावक के निरतिचार श्रष्टमूलगुरा हैं प्रौर सर्बोत्कृष्ट प्रवस्था चौदहवें गुण- 
स्थान में प्रमयथाख्यातवचारित्र है। प्रत. भ्रष्टटूलगुण की सूचक प्रष्टमी झौर चौदहवें गुरास्थान की सूचक चौदस 
पर्व दिवस हमेशा से सनाये जा रहे है ।* भ्रन्‍्य दिवस की अपेक्षा पर्व के दिन चारित्र मे विशेष प्रवृत्ति होती है। 
प्रष्टमी, चतुर्देशी को पर्व मानने मे भ्रन्य भी कारण हो सकते हैं। हमेशा से भ्रष्टमी, चतुर्देशी पर्व माने जा रहे हैं 
इमको छोडकर अन्य दिन को पर्व मानना स्वेच्छाचारी बनना है। जिससे पूर्वाचायों को आज्ञा की अ्रवहेलना प्रथवा 
भाषचायों की प्रवितय का दोष भाता है। फिर जो भी पर्व दिवस माना जावेगा उसमे भी 'कयों' का प्रश्न खड़ा 
रहेगा । अत प्रष्टमी चतुर्दशी को परम्परा अनुसार पर्व दिवस भानना उचित है। 


--जें. से. 4-9-58/५| भ्रागचंद जैन, बगारस 

१. अग्यक्ष भी एक ब्रंका-समराधान में आया था कि अष्ट कर्मों का नान करने का सम्देन्न अच्टमी द्वारा 

कथा चतुर्दत्र गुणस्थानों से पार होने का संदेब् धतु्दत्नी द्वारा ( व्यासंड्या ) प्राप्त होहा है; अठबः अष्टमी क्या 
बत्ती का पहच्य है । 


१४३० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्ार : 


दशलक्षरापव् भादपव, साध व चेन मास में हो क्यों मनाये जाते हैं ? 


शंका--ओी अध्टाहिकापत्र क्रम से घार-चार सास बाद होता है, परम्तु बसलक्षण पर्व भादों सास के बाद 
साधलास में आता है, जो कि पाँच मास दाद आता है। इसके बाद चेत्रमास में आता है, जो केवल दो मास बाद 
ही आ जाता है | इसका क्‍या कारण है ” 


समाधान--प्रवसपिणी के दु खमा-दु'खमा छठाकाल के श्रन्त वि ४९ दिन तक पवन पत्यन्तशीत, क्षार- 
रस, विष, कठोर भग्नि, धूलि, धुर्वाँ की वर्षा होई है--जिससे भ्रवशेष रहे मनुष्यादिक ते भी नष्ट हो है। बहुरि 
विष भौर अग्नि की वर्षानि करि दगध भई पृथ्वी सो एक थोजन मात्र नीची ताई काल के वशते चृर्ण होई है । 
तत्पश्चात्‌ उत्सपिशी का प्रतिदुषमा नामा प्रथमकाल कौ श्रादि मे ४९ दिन तक कऋ़मतें जल, दुग्ध, घी, भ्मृत भ्रादि 
रसनि की वर्षा होई है। जिससे पृथ्वी उष्णता को छोड शीतल सुगन्ध हो जाय है श्रौर विजयार्ध की गुफा से जीव 
तो निकल पृथ्वी पर प्राजावें हैं। ज़िलोफकसार गाथा ८६६-८७० 


जिस दिन ये जीव गुफा से पृथ्वी पर झाये वह दिन भाद्रपद शुक्ला पचमी था, क्योकि युग झथवा उत्स- 
पिणी की आदि क्षावराक्ृष्णा प्रतिषपदा को होती है । श्रावण के तीस दिन और भाद्रपद शकक्‍तरा चौथ तक १९ दिन, 
इसप्रकार भाद्रपद शुक्ला चौथ तक जल, दूध, घी आ्रादि की वर्षा समाप्त हो जाती है। इस उपलक्ष में भाद्रपद 
शुक्ला पचमी से दसलक्षण प्रारम्भ होता है। दसो धर्ंद्वारा व रत्लत्रय के द्वारा परिणामों मे इतनी विशुद्धता झा 
जाती है कि भ्रसोजकृष्णा प्रतिपदा को वह जीव भ्म्य सब जीवो से हूं षभाव त्यागकर क्षमा धारणा करता है। 
झनन्‍य जीवो से भी और विशेषकर उन जीवो से, जिनसे किसी कारण कुछ मनमुटाव हो गया हो, बैरभाव त्याग 
झपने प्रति क्षमाभाव धारण करने की प्रार्थना करता है, जिससे कषायभावों के सस्कार प्रागे न चलने पाठोे । इस- 
प्रकार इस पर्ण में क्षमावाणी का बहुत महत्व है, जो प्राय दशलक्षणपर्ण के पश्चात्‌ हर स्थान में मनाई जाती है । 


प्रत्येक कबाय चारप्रकार की होती है--१ पश्रनन्तानुबन्धी, २ अप्रत्याख्यान, ३ प्रत्याख्यान, ४ सज्वलन । 
इनमे से भ्नस्तानुबन्धीकषाय सम्यकत्व भ्रौर चारित्र की घातनेवाली है, प्रप्नत्याख्यानावरणीकषाय देशसयम को, 
प्रत्याब्यानावरणी कषाय सकलसयम को और संज्वलनकषाय यथाख्यातचारित्र का घात करती है। ( घद्खडागम 
पुस्तक ६, पृष्ठ ४२ से ४४ तक व जीवकाण्ड गोम्मटसार गाया २८२ ) 


यदि किसी भी कषाय के सस्कार ६ मांस से श्रधिक रहते हैं तो वह कषाय संम्यक्त्व का घात करनेवाली 
भनन्तानुबन्धी कषाय होती है। ( गोस्मठसार कर्मकाण्ड गाया ४६ ) 


किसी भी कथाय के सस्कार ६ मास से भ्रधिक न होने पाणे, किन्तु ६ माह से पूर्ण ही के सस्कार दसलक्षण 
व क्षमावशी पर्ज द्वारा नष्ट हो जागे। भ्रत. भादोंमास से ५ माह पूर्ण चैत्र मास मे भौर भादोमास से ५ माह 
पश्चात्‌ माघमास में दसलक्षण व क्षमावणी पर्म भनाये जाते हैं । 


दसलक्षशा पर्ग भादो, माघ व चेत्रमाह मे चिरकाल से मनाये जा रहे है। झ्त इसमे 'क्यो' का प्रश्न ही 
नही होता । जिननगरो में माघ व चंत्रमास में दसलक्षण पर्ग न भताया ,जाता हो वहाँ के भाइयो को मार व चैत्र 


में भी दसलक्षणपर्ण मंताना चाहिए । 
“--जे. सं 9-6-58/५/हरीचद एन, एटा 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] [ १४३१ 


भावों से पृथ्य-पाप / निश्वली दशा में व्यवहारनय का उपदेश करने योग्य है 


शंका---एक भूले जीव को दुःखी देखकर खाते के लिये रोटी दे दी जावे । उस भूले ने वह रोटी न खाकर 
उस रोटी से जानवरों को मारने का कार्य किया तो यह हिसारूपी पाप किसको लगेगा ? 


समाधान-- भूखे को रोटी देनेवाले मे तो रोटी देकर त्याग किया | त्याग आत्मा का स्वभाव है। दसधर्म 
में त्याग भी एक धर्म है। त्यागधर्म पापबन्ध का कारण नही हो सकता है। जिस भूले ने रोटी स्वय न खाकर उस 
रोटी द्वारा जीवधात का कार्य किया, उस भूले को पाप लगेगा। यद्यपि निश्चयनय से जीव न मरता है भौरन 
दूसरों के द्वारा मारा जा सकता है, किन्तु व्यवह्रनय से जीव मरता भी है भ्रौर दूसरो के द्वारा मारा भो जाता है। 
यदि व्यवहा रनय को सर्जया श्रसत्याथे माना जावे तो जैसे भस्म को मसल देने में हिंसा का प्रभाव है उसीधप्रकार 
अस-स्थावर जोवो को मि शंकृतया मसल देने में भी हिंसा का झ्रभाव ठहरेगा और इस कारण बन्ध का ही प्रभाव 
सिद्ध होगा। बन्ध के श्रभाव में मोक्ष का भी श्रभाव हो जावेगा । ( स० सा० भा० ४६ की आह्मख्याति टीका )। 
निचजीभ्रवस्था पर्थात्‌ प्रपरमभाव में स्थित जीवो के लिए व्यवहार य व। उपदेश करने योग्य है (स.सा.गा. १२)। 


जे, १ 24--63/५]]/ मो, ला, 
सम्बग्दशंन का लक्षण 


शंका--सम्यर्दर्शन का लक्षण भिन्न-भिन्न कहा गया है जंसे-- 
(क) सख्से देव-शास्त्र-गुश का अद्धात 

(खत) तत्त्वों का भड्धान 

(ग) भेदविजश्ञान 

(घ) स्वानुभव 

इन चारो से से सम्यग्द्शन का यथार्थ लक्षण क्‍या है ? 


समाधान --भेद-विज्ञान और स्वानुभव ये दोनो तो ज्ञान की पर्याय है अत ये दोनो सम्यर्दर्शन के लक्षण 
नहीं हो सकते । कहा भी है--- 


'झेपशातृतस्थवया प्रतीतिलक्षरेत सम्पस्वर्शशवययिण शेय शाहत्थ तथानुभूति-लक्षतेन शानपधपिण ।* 
( प्रब्थनसार गाथा २४२ की टीका ) 


शेयतत्त्व और ज्ञातृतत्त्व की यथार्थ प्रतीति जिसका लक्षण है वह सम्यग्दर्शन पर्याय है, शेयतत््व और 
ज्ञातृतत्व की यथार्थ झनुभूति जिमका लक्षण है वह शानपर्याव है । 


इसप्रकार श्री असृतचननाचार्य ने भनुभूति अर्थात्‌ प्रनुभव को शानकी पर्याय कहा है और प्रतीति को 
दर्शन की पर्याय कहा है । 


भेदविज्ञान में तो 'विज्ञान' शब्द स्वय ज्ञान का द्योतक है। 


तत्वाधंभद्धान॑ सम्यग्दर्शनस्‌ । अस्य ग्निकोच्यते, आप्तागमपदा्स्तस्वाथंस्तेषु, श्रद्धानजममुरक्तता 
सम्दरदर्शनभिति लक्यनिवेश: ।' ( ध० पु० १ यूृ० १५१ ) 


१४३२ |] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार * 


तत्त्वार्थ श्रद्धान को सम्यर्दर्शन कहते है, इसका भ्रर्थ यह है कि झाप्त, आगम, पदार्भ को तत्त्वाथं कहते 
है। यहाँ पर सम्यग्दर्शन लक्ष्य है । 


इसप्रकार तत्त्वार्थ श्रद्धान कहो या सच्चेदेव, गुरु, शास्त्र का श्रद्धान कहो दोनो एक ही हैं। शब्द भेद है, 
पभिप्राय भेद नही है । 
--जें ग. 0-4-69/५/इन्दोंरीलाल 


द्रव्य सें मुतभाविषर्याय विद्यमान नहीं हैं 


शंका-- असत्‌ पर्याय उत्पन्न नहीं हो सकती, क्योंकि असत्‌ का उत्पाद नहीं हो सकता । इसलिये प्रत्येक 
हृष्य में उसकी सर्व पर्यायें विशमान रहती हैं और उनसे से एक-एक कम से प्रगट होती हैं और शेष पर्यायें तिरोहित 
रहती हैं। जेसे सिनेमा की सर्व तसवीरें रील पर विद्यमान रहती हैं, किन्तु उनमें से क्रमानुसार एक-एक तसधीर 
प्रगट होती रहती है और शेष तसबीरें तिरोहित रहती हूँ । जिसप्रकार समस्त तसबीरों के समूह का नाम एक 
सिनेमा है उसीप्रकार सर्व पर्यायों के समूह का माम द्रष्य है। 


समाधान--असतृद्रब्ध का उत्पाद नही हो सकता । जितने भी जीवों की सझ्या हमेशा से है, उतनी ही 
सख्या भाज भी है। उसप्रमाण मे एक जीवद्रग्य की बृद्धि न आज तक हुई झौर न होगी । क्योंकि असत्‌ द्रव्य का 
उत्पाद नही होता | प्रत्येक द्रव्य की एक समय में वर्तमान पर्याय विद्यमान रहती है शेष पर्यायो का उस समय 
प्रध्यसाभाव या प्रागभाव है भर्थात्‌ अभाव है | 


द्रव्य का लक्षण सत्‌ है श्रौर 'सत्‌” उत्पाद, व्यय, ध्रौव्ययुक्त है। भरी कुन्दक्ुन्दाचार्य ने कहा भी है-- 


'दत्यं सललक्खर्ण उप्पावव्यय-घुकतसंजुल । पंथाह्तिकाय, गाथा १० यदि स्वपर्यायों को स्वथा सत्‌ 
माना जाय तो उत्पाद झौर व्यय घटित नही होगे। उत्पाद-व्यय के न होने पर सत्‌ भी सिद्ध नहीं हो सकेगा । 
सत्‌ के श्रभाव मे द्रव्य के ध्रभाव का प्रसग भा जायगा। भरी षीरसेनाचायं ने कहा भी है - 


'सब्वहा संतस्स संभवविरोहादो, सथ्वहा संते, कफ्जकारणभावारुववसीदो । कि चविप्पडिसेहादो ण संतस्स 
उच्पली । जबि अत्थि, कण तस्सुप्पश्ती ? अह उप्यज्जइ; कधं तस्स अध्यिसमिदि।” [घवल पु १५ पृ. १८] 


अर्थ--सर्वथा सत्‌ की उत्पत्ति का विरोध है। सर्वथा सत्‌ होने पर कार्य-कारणभाव ही घटित नहीं 
होता । इसके अ्रतिरिक्त असग्रत होने से सत्‌ की उत्पत्ति सम्भव नही है, क्योकि यदि पर्याय कारख-व्यापार के पूर्व 
मे भी विद्यमान है तो फिर उसकी उत्पत्ति कैसे हो सकती है ”? और यदि वह पर्याय कारण-व्यापार से उत्पन्न 
होती है तो फिर उसका पूर्व में विद्यमान रहना कैसे सगत कहा जावेगा ? 


इस भ्राष॑वाक्य से सिद्ध है कि एक वर्तमानपर्याय विद्यमान है भावीपर्याय वर्तमान मे विद्यमान नहीं है, 
किल्तु द्रव्य मे उनरूप परिणमन करने को शक्ति है। जँसा कारण भिलेगा बसी पर्याय उत्पन्न हो जाबेगी। 
कहा भी है-- 
/तबष्यापाराजित हिं तदभावभाषित्वस्‌ ॥३१५९।।* 


अभ्चं--उस कारण के सदृभाव में उस पर्याय का होना कारण के व्यापार के प्राधीन है । 
जे, ग. 26-2-66/श५ा /देवकृपार 


वग्यक्तिश्व भौर कृतित्व ] [ १४३३ 


अन्योन्यात्राव सब द्रथ्यों में होता है 


शंका--अली पं० गोपालवासजी वरेथा ने दो परुदृगलों की वो पर्पायो में अन्योग्यामाव बताया है, पुदृगल के 
अलावा अस्य जीवाबि ड्रब्यों में अन्योन्याभाव होता ही महीं है ऐसा लिखा है। जबकि कथायपाहुड-जयधवल प्रथम- 
भाग १० २५० व २५१ पर यहू अन्योन्याभाव प्रस्थेक दृव्य सें बतलाया है और न मानने पर सर्वात्सकता का दोष 
बतलाया है। कृपया स्पष्ट करें दोनों में क्या ठीक है * 


समाधान--जयघवल पु० १ पृ० २५१ पर अभाव॑कान्तपक्षेइपि भावापहक्लववादिनाम्‌ । का अर्थ भरी पं ० 
फूलचनदजी तथा श्री पं० कंलाशचन्दजी ने इसप्रकार किया है--एकद्रव्य की एकपर्याय का उप्तकी दूसरीपर्याय में 
जो प्रभाव है उसे श्रन्यापोह या इतरेतराभाव कहते है। इस इतरेतराभाव के अपलाप करने पर प्रतिनियतद्रव्य की 
सभी पर्यायें सर्वात्मक हो जाती है।” विशेषार्थ मे भी लिखा है--'भाशय यह है कि इतरेतराभाव को नही मानने 
पर एक द्रव्य की विभिन्न पर्यायों में कोई भेद नही रहता--सब पर्याय सबरूप हो जाती है ।' घबल पु १५ थू. ३० 
प्र इसी कारिका के विशेषार्थ मे श्री ५० बालचंदजो ने लिखा है-- 'भतएव एकद्रव्य की विभिन्न पर्यायों मे परस्पर 
भेद को प्रकट करनेवाले भ्रन्योन्याभाव को स्वीकार करना ही चाहिये।' श्री अष्टसहत्नी मे भी कहा है--स्वभावा- 
न्तरात्स्वभावध्यावृत्तिरन्थापोह: । यथा व्माने घट स्वभाववत्पटस्वभाजस्य व्यायृत्ति: ।” इससे सिद्ध होता है कि 
अन्योन्याभाव सब द्र॒व्यो में होता है । 

->जे. ग 7-8-67/शा।/र. ला. 


मन्दिरस्थ प्रतिमापंचपरमेष्ठो की होतो हे 


शंका-- जिनसन्दिर से जो प्रतिमाजी विराजमान है वह प्रतिमाजी जैनसिद्धांत के अनुसार किस अथस्था 
की समझनो चाहिये ? 


समाधान--जिनमन्दिर में जो प्रतिमा है वे मुख्यरूप से भ्रस्हित व सिद्ध श्रवस्था की है, किन्तु गौणरूप से 
पाँचो परमेष्ठियो की है, क्योंकि पाँचो परमेष्ठी पूजनीक है। नमस्कारमत्र मे पाँचों परमेड्षियो को नमस्कार किया 
गया है। यदि यह कहा जावे कि प्राचार्यादिक तीन परसभेड्रियों ने प्रात्मस्वरूप को प्राप्त नही किया है, इसलिये 
उनमे देवपना नही भ्रा सकता है, प्रतएव उनको तमस्कार करना योग्य नहीं है ? 


इसका उत्तर ओऔ बौरसेन आच्षार्य ने निम्न प्रकार दिया है--- 


'बेबोहि नाम त्रीणि रत्यानि स्वभेदतोपनन्त-पेदलिन्नामि, तद्विशिष्टो जीवो5पि देव', अन्यथाशेषजीवानाभपि 
देवश्यापस  तत आजचार्यादयोउ़पि देवा रस्नब्रयास्तिस्वं प्रत्यविशेषात । 


अधे-प्रपने-प्रपने भेदो से झ्नन्‍्तभेदरूप रत्नत्रय ही देव है, भ्रतएवं रत्नत्रय से युक्त जीव भी देव है, यदि 

रत्नत्रय की भश्रपेक्षा देवषना न माना जावे तो सम्पूर्ण जीवो को देवपना प्राप्त होने की श्रापत्ति श्रा जाएगी । 

इसलिये यह सिद्ध हुआ कि आधार्यादिक भी देव हैं, क्योंकि श्ररिहतादिक से भ्राचार्यादिक मे रत्लन्नय के सदभाव 

को प्रपेक्षा कोई भ्रस्तर नही है | भ्रर्थात्‌ जिसप्रकार प्ररिहृत और पसिद्धों के रत्नत्रय पाया जाता है, उसी प्रकार 

आजार्यादिक के भी रत्नन्नय का सदुभाव पाया जाता है। इसलिये प्राशिक रत्नत्रय कौ श्रपेक्षा इनमे देवपता 
बन जाता है । 

“जे. ग. --65/शा। गुलाबधंद रेब्रमचंद 


१४३४ | [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


ब्रब्व पुजा-विधान आगमोक्त है 
शंका--क्‍्या शास्त्रों में दरृथ्यपूजा का कथन नहों है ? 


समाधान-:द्वव्यपूजा का सविस्तार कथन प्राषंग्रंथो मे पाया जाता है। श्री कुन्दकुन्दाजायं ने भी द्रष्यपूजा 
का कथन किया है। 
उसहादि जिणवराणं णामणिर्शात्त गुणायुर्कित्ति च । 
काऊण अच्चिदृण य तिसुद्धि पणमों थयो शेओ ।॥१-२६।॥ समूलाचार 


भरी बसुनग्दि सिद्धास्तचक्रव्तों भाचायंकृत सस्क्ृतटीका-- 

'अष्थिवूण य अर्च यित्वा वर गस्धपुष्पधपादिभि:ः प्रासुकरामीतेविव्यरूपश्ल विव्येनिराक्ृतमलपटलसुगन्धैश्चतु- 
विशतितीयंकरपदयुगलानामचन हइुंत्वा ।' 

अर्थात्‌ - लाये हुए प्रासुक गध पुष्प धूपादिकों से जिनेश्वरों के चरणो को पूजना चाहिए । 


अब्भुट्टाणं अंजलि आसणदाणं चर अतिहिपूजा य । 
लोगाणबित्ति बिणओो वेवदपूयासविहवेण ॥॥७-९३॥ 


आचार्य बसुनन्दि कृत टीका-- स्वविभवेन स्ववित्तानुसारेणदेवपूजा ।' 
अथथत्--अपने वित्त के प्रनुसार देव पूजा करता । 
इसके पश्चात्‌ श्री सोमदेव झ्रादि आ्राचार्यों ने द्रध्यपूजा का विशद विवेचन किया । 
+णजे. ग 26-0-67/शा। पर्णवद्र एडयोकेट 
शूब्रमुक्ति / स्त्रीमुक्ति 


शंका--:आगस में सनुष्य के सम्पूर्ण कुल और योतियों में चोदहो गुणस्थानों को योग्यता प्रतिपादित को 
है तो क्‍या शूद्रभुक्ति और स्त्रीमुक्ति सम्भव है ? स्पष्ट करें। 
समाधान--शुद्र व स्त्रियो की कुलसख्या तथा योनि पृथक्‌ नहीं है। जो मनुष्यों के कुल व योनि है वह 
शूद्रों व स्त्रियों की भी हैं। अत सम्पूर्ण मनुष्य कुलो व योनियों के मोक्ष कहने से शूद्र ब्र्थात्‌ नीच गोत्री व स्त्री 
अर्थात्‌ महिला ( द्रब्यस्त्री ) को मुक्ति सिद्ध नहीं होती । नीच गोत्र बाले के पाँचवाँ गुरास्थान तक हो सकता है, 
क्योकि उससे ऊपर के छठे प्रादि गुणस्थानों मे नीचगोत्र का उदय नहीं है। द्रब्यस्त्री ( महिला ) के भी सबस्त्र 
होने के कारण पन्रम मुसास्थान से भ्रधिक नहीं हो सकता । 
+-णेँं, स. 28-6-56/0/२ ला. णेंग, केकड़ी 


चरखणानुयोग / अनगार चरित्र / निश्चल चित्त बनाने का उपाय 


शंका--चित्त की निश्चल अवस्था कंसे प्राप्त हो ? 


सप्ाधान-“निश्चल रहना तो चित्त का स्वभाव है। उस निश्चलता का घातक जो कर्म है उस कर्म का 
क्षय करने से चित्त की निश्चल अवस्था स्वयमेव हो जावेगी । प्रबचनसार गाथा ७ की टीका मे कहा भी है--- 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ १४३५ 


“लिविकाश्सिश्वलचिशपुलिरूपचा रिजस्थ विभाशकश्चारिवत्रमोह भिधान: क्षोध इत्युच्यते । 
निविकार निश्चल चित्तवृत्तिरूप चारित्र का विनाशक चारित्रमोह के नाम से कहा जानेवाला क्षोभ है। 


यह क्षोभ चारित्रमोहनीयकर्म से उत्पन्न होता है। चारित्रमोहनीयकर्म के अभाव मे निश्चल चित्ततृत्ति के विनाशक 
क्षोभ का भी प्रभाव हो जायगा । 


“बशेनचारिव्रमोहनीयोबयापा वितसमध्तमोहक्षो भाभावादत्यन्तनिविकाशे जीवस्य परिणाम: ।' 


--प्रवलसार गाणा ७ दीका 

दर्शनमोहनीयकर्मोदय से मोह उत्पन्न होता है भौर चारिश्मोहनीयकर्मोदय से क्षोभ उत्पन्न होता है । 

दर्शनमोहनीयकर्म भर चारित्रमोहनीयकमोंदय के श्रभाव मे मोह और क्षोध ( चचल चित्तवृत्ति ) का प्रभाव हो 
जाता है। इनके प्रभाव मे जीव का भ्रत्यन्त निविकार ( निश्चल ) परिणाम होता है । 


--प. ग 2--72/0|रो. ला. ऐेन 
प्रशोकवक्ष जीब के शोक को दूर करता हें 


शंका--अशोकवृक्ष में दूसरे जीवों के शोक को दूर फरने की विशेषता होती है क्या ? 


ससाधान--अ्शोकवृक्ष मे दूसरे जीवो के शोक को दूर करने की शक्ति होती है, इसी कारण उमको 
अ्श्ोकवुक्ष की सज्ञा दी गई है। 
रेजेपशोकतररसो रन्धन्मागं व्योमजरमहेशानाम्‌ । 
तन्बन्योजनविस्तृता शाला घुन्धन शोकरमयमदों ध्वानाम्‌ ॥| २३/२९॥ (महापुराण) 
अर्थ--अराकांश में चलने वाले देव भौर विद्याघरों के स्वामियों का मार्ग रोकता हुआ अपनी एक योजन 
विस्तारवाली शाखाग्रों को फेलाता हुग्ना भ्ौर शोकहूपी अन्धकार को नष्ट करता हुआ वह श्रशोकवृक्ष बहुत ही 
श्रधिक शोभागमान हो रहा था । 
स्वतु कुसुमेनान्यसर्व शोकापहारितास्‌ । 
अशोफेनाधिपुज्यरव सुमनोवृष्टि पूजया ॥५७/१६४। (हरिवंशपुराण) 
क्षयं--सव ऋतुभो के फूलो से युक्त श्रणोकवृक्ष के द्वारा प्रन्य समस्त जीवो के शोक दूर करने की सामथ्ये 
को, पुष्पवृष्टिरूप पूजा के द्वारा पूज्यता को प्रकट कर रहे थे । 
--णैँ ग. 23-7-70|५॥| रतनलाल मेन 
सत्य भ्रथ सबया भ्रज्ञात नहों हो सकता 
शंक्ता--सत्य अज्ञात है, उस सत्म को उन विचारों से कंसे जाना जा सकता है जो विचार शात हैं ? 
समाधान--कोई भी सत्‌ रूप भ्र्थ ( विद्यमान अर्थ, सद्भावात्मक अर्थ ) ऐसा नहीं है जो कि किसी न 
किसी ज्ञान का विषय ने हो, क्योकि श्र्थ उसको ही कहते है जो जाना जाय । कहा भो है--- 
र्तभानपर्यावाणामेबकिसित्पर्रत्वभिष्यत इति चेत्‌ ” म “अर्थते परिच्छिदते' इति स्मायतस्तत्राधंत्वो- 
पसच्चात्‌ ।' जवधबल पु० ११० २२-२३ 


१४३६ ] [ प० रतनचन्द जैन मुछ्तार : 


अर्थ-- केवल वर्तमासपर्याय को हो भ्रर्ण क्यो कहा जाता है ? ऐसी शका ठीक नही है, क्योंकि जो जाना 
जाता है उसको प्रर्थ कहते है, इस व्युत्पत्ति के अनुसार वतंमानपर्यायों मे ही भर्भपना पाया जाता है । 


जितने भी सत्रूप श्र हैं उतका कोई न कोई शाता अवश्य है भ्रन्यथा उसकी श्रथ॑ सज्ञा नहीं बन सकती, 
क्योकि जो जाना जाता है वह भ्रर्थ है। इसलिये यह कहना कि 'सत्याथं' भ्रश्ञात है डचित नही है। 
यदि सत्याष किसी व्यक्ति विशेष को श्रज्ञात है तो ज्ञाता पुरुषों के उपदेश द्वारा उस भब्रज्ञात को भी वह 
सत्पार्थ ज्ञात हो सकता है। इसलिये सत्यार्थ स्वंधा भ्रज्ञात नही हो सकता । 
-जे ग. 7--68/2५-5%५/ रोहन्ननलाल 
भिश्यादृष्िट सनुध्य-तियंच के श्रवधिज्ञान को संशा विभंगावधि या कुप्रवधि है 
शंका--देशावशिज्ञान क्या सम्यर्दृष्टि मनुष्य-तिर्मचों के ही होता है या सिथ्याहष्टि के भी हो सकता है ? 
समाधान-देशावधिज्ञान मनुष्य, तियँच, देव व नारकी चारो गतियो में मिथ्यार्टि सज्ञी पचेन्द्रिय 
पर्याप्त के हो सकता है, किन्तु उसकी सज्ञा देशावधि न होकर विभंगावधि या कु-प्रवधि होती है। कहा भी है-- 
“विभंगणार्ण सण्णि मिच्छाइट्रीयं वा सासणसम्माइट्रीणं वा ॥११७॥ पज्जत्ताणं अत्थि, अपज्जत्ताण 
जत्यि ॥११७॥' ( धबल पु. १ प्र. ३६२ ) 
अर्थ--विभगावधिज्ञान सज्ीमिथ्याइथ्टिजीवों के तथा सासादनसम्यग्दष्टिजीवों के होता है, किन्तु वह 
पर्याप्तकों के ही होता है अपर्याप्तको के नही होता है । 
--णें. + 26-]-70/५7]/ गाभीरपल सोनी 
प्राजकल शुद्धोपयोग नहों है 


शक्का- कलिकाल में वीतरागचारित्र को असम्भवता किस अनुयोग की अपेक्षा से है। बिना शुद्धोपयोग 
के भी सम्पष्दर्शन हो सकता है या नहीं ? यवि होता है तो किस प्रकार-- 
समाधान -आजकल पचमकाल मे भरतक्षेत्र मे शुक्लध्यान का निषेध है, किस्तु धर्मध्यान का निषेध नहीं 
है । धर्मध्यान शुभभाव है। श्री कुन्दकुन्द भगवान ने कहा है-- 
भरहे बुस्समकाले धम्मजत्तार्ण हवेइ साहुस्स । 
त॑ अप्यसहायठिदे ण हु मण्णद सोदि अण्णाणी ॥७६॥ सो पा. 
अर्थें-“इस भरतक्षेत्र विष दु.बमकाल जो पंचमकाल ता विष साधु-मुनि के धर्मध्यान होय है, सो यह 
धर्मध्यान भात्मस्वभाव के विर्ष स्थित हैं। तिस मुनि के होय है। यह न माने सो छज्ञानी है जाकू धर्मध्यान के 
स्वरूप का ज्ञान नाहीं है । 
अश्रेवाों मिषेधस्ति शुस्लध्यानं जिनोसभा: । 
धर्म्यध्यान पुनः प्राह् भ्ेणिष्यां प्राग्विवतिनाम्‌ ॥८२१ तस्वानुशासन 
अर्थ---यहां भरतक्षेत्र में इस पच्रमकाल मे जिनेन्द्रदेव शुक्लध्यान का निषेध करते है परन्तु दोनों श्रे णियो 
से पूबंवर्ती होने वाले धर्मध्यान का निशेध नहीं है । 


व्यक्तित्व भौर इृतित्व ] [ १४३७ 


भाज॑ तिविहपयार सुहासुह सुद्धमेव जायब्यं । 
असुहं व अट्टर॒ह सुद्रधम्मं जिणवरिदेहिं ॥७६॥ भावपाहुड़ 
अर्थ- शुभ, भ्रशुभ व शुद्ध ऐसे तीनप्रकार के भाव जानने चाहिए। भातं भौर रौद्रध्यान भशुभ है और 
धर्मध्यान शुभभाव है। ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है । 


'सर्वपरित्याग पश्मोपेक्षासंयमो वीतरागचारित्र शुद्धोपयोग इति घावदेकार्थ: प्रवचनसार पृ० ३१५ 


अर्थ--स्वपरित्याग, परमोपेक्षा सयम, वीतरागचारित्र श्रौर शुद्धोपयोग मे एकार्थवाची हैं। प्राजकल 
परमोपेक्षा सयम नहीं है, इसलिए शुद्धोपयोग भी नहीं है । 


शुद्धोपयोग के बिता सम्यग्दर्शन होता है, क्योकि मिथ्यात्वगुणस्थान में शुद्धोगपपोग नही ही सकता है। 
यदि शुद्धोपयोग पूर्वक ही सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति मानी जाबेगी तो मिथ्यात्वगुणस्थान में भी शुद्धोपयोग का प्रसग 
झा जावेगा, जिससे आगम में विरोध झा जायगा । 

--जेँ, ग, 24-0-66/ए॥/ प. गांतिकृपार 
वेयावृत्ति एवं साधु-लमाधि भावना 

शंका--वैयादुत्य एवं साधु-समाधि में कया अस्तर है। 

समाधान--तीर्थक रप्रकृति के बध के लिये सोलह भावनाओं का कथन सोक्षशास्त्र अध्याय ६ सूत्र २४ 
में है तथा घबल पुस्तक ८ सूत्र ४१ प्र ७९ पर है। इन मोलह भावनाओं में माधु-समाधि और वेयाबृत्यकरण ये 
दो भावनाएं भी हैं । 

सर्वर्थतिद्धि टीका मे साधु-समाधि का अर्थ इसप्रकार कहा है - जैसे भण्डार मे आग लग जाने पर बहुत 
उपकारी होने से भ्राग को शात किया जाता है उमीप्रकार अनेक प्रकार के ब्रत झ्ौर शीलो से समृद्ध मुनि के तप 
करते हुए किसी कारण से विध्त उत्पन्न होने पर सधारण करना शान्‍्त करना साधु-समाधि है ।” घबल पुस्तक ८ 
मे इस भावना का नाम 'साधु-समाधि सधारणता' दिया है। इसका स्वरूप पृ० ८८ पर इसप्रकार कहा गया है-- 
“दर्शन, ज्ञान व चारित्र मे सम्यक्‌ प्रवस्थान का नाम समाधि है। सम्यक्‌ प्रकार से धारणा था साधन का नाभ 
सधारण है। समाधि का सधारण समाधि-सधारण है झौर उसके भाव का नाम समाधि सधारणता है। किसी भी 
कारण से गिरती हुई समाधि को देखकर सम्यग्शष्टि प्रबचनवत्सल प्रवचनप्रभावक विनयसम्पन्न शीलब्रतातिचारवर्जित- 
और श्ररहंतादिको मे भक्तिमान होकर चू कि उसे धारण करता है इसलिए बह समाधि सधारण है ।! 


बेयावुत्य का लक्षण सर्वार्थसिद्धि मे इसप्रकार है--'गुणी पुरुष के दुख मे था पडने पर निर्दोष उस दुख 
का दूर करना वेयावृत्य है ।' घबल पुस्तक ८ में इस भावना का नाम 'साधुभो की वैयावृत्ययोग युक्तता' दिया है 
और पृ० ८८ पर इसका स्वरूप इस प्रकार कहा गया है--'व्यावृत्य प्र्थात्‌--रोगादि से व्याकुल साधु के विषय में 
जो किया जाता है उसका नाम वैयावृत्य है। जिस सम्यक्त्व, ज्ञान, भ्रहतभक्ति, बहुश्न तभक्ति, एवं प्रवचनवत्सल- 
स्वादि से जीव बैयावृत्य मे लगता है वह वेयावृत्ययोग भ्र्थात्‌ दर्शनविशुद्धतादि गुण है। उनसे संयुक्त होने का नाम 
बैयावृत्ययोगयुक्तता है ।' 

इसप्रकार धबलाकार के मत से गिरती हुई समाधि को देखकर स्वय उसको धारण करता है! वह साधु 
समाधि है। “रोयादि से व्याकुल साधु का दुख हूर करना वयावृत्य है। झत स्व और पर का भेद है । 


>> बा, ग 6-5-63 5 | प्रो, भ. ला. जेंन 


१४३८ |] [ पं० रतनचम्द जैन मुख्तार : 


संयोजना सत्य का स्वकप 
शंका--संयोजना सत्म” का क्‍या स्वरूप है ? 


समाध्ान--१४ पूर्वों मे से छठा सत्यप्रवादपूर्व है उसमें दसप्रकार के सत्य का कथन है। उस दसप्रकार 
के सत्य मे से छुठा सत्य सयोजनासत्य है। इस सयोजना सत्य का स्वरूप घबलसिद्धांतप्रन्थ मे निम्न प्रकार दिया है--- 


“बूपचूर्णबासानुलेपनप्रधर्षाविधु पद्मकरहूंससबंतोभव्रकोज्चण्युहा दिधु इतरेतरद्रष्याणा यधाविभागसप्निवेशा- 
विवि यद्चस्तत्संयोजनासत्यम्‌ ।' 

अर्थ--धूप के सुगन्धी-चुणं के भ्रनुलेपन झौर प्रधर्षण के समय, पझ्थवा पद्म, मकर, हस, सववतोभद्र प्रौर 
क्रौचआदिरूप व्यूह रचना के समय सचेतन अथवा भ्रचेतन द्रव्य के विभागानुसार विधिपूर्णक रचना विशेष के 
प्रकाशक जो वचन वह संयोजनासत्य है । 


हरिबंशपुराण में संयोजनतासत्य का स्वरूप निम्नप्रकार कहा है-- 


चेतनाचेतमद्व्यस लिवेशा विभागकृत्‌ । 
चच, संयोजना-सत्यं कौठ-अध्यूहादिगोचरम्‌ ।।१०/१० ३१४ 


की पं० पन्नालाल साहित्याचाय कृत अर्थ-- 


जो चेतन-प्रचेतन द्रव्यो के विभाग को करनेवाला न हो उसे सयोजनासत्य कहते है। जैसे क्रौड्चय्यूह 
आदि । भावाथथं---क्रौड्चब्यूहू, चक्रब्यूह श्रादि सेनाओ की रचना के प्रकार है भ्रौर सेनाएं चेतताचेतन पदार्थों के 
समूह से बनती हैं, पर जहाँ भ्रचेतन पदार्थों की विवक्षा न कर केवल क्रौड्चाकार रची हुई सेना को क्रौज्चब्यूह 
प्रौर चेतन पदार्थों की विवक्षा न कर केवल चक्र के प्राकार रची हुई सेना को चक्रव्यूह कह देते हैं, बहा सयोजना 
सत्य होता है ।' 

इससे यह स्पष्ट हो आता है कि यहाँ पर 'चेतन-अचेतन द्वव्यो के विभाग को करनेवाला न हो' इसका 
भ्रभिप्राय है--“ चेतन भ्रचेतन द्वव्यों की विवक्षा करनेवाला न हो ।” चेतन-पभ्रचेतन द्रव्यों का सकर करने बाला हो' 


ऐसा प्रभिप्राय न ग्रहण करना चाहिए । 
-जें. सर. 6-7-70/ रो, ला, णेंग 


शुद्धोपयोग के गुरपत्थान 


शंका--चोथे गुशस्थामवाले को जब शुद्धोपयोग होता है तो उसके उससमय किसी प्रकार का विचार 
हीता है था नहीं ? यदि होता है तो क्या आत्मा को छोड़कर परव्रब्य का द्रष्यदृष्टि से विचार करते हुए भी उसके 
शुद्धोपयोग हो सकता है या नहीं ? जितनी देर यह आत्सा का या परद्रध्य का दरव्यहृष्टि से विचार करता है उतनो 
देर क्या नियम से शुद्धोपयोग होता ही है ? 


समाधान-जौथे गुशास्थान में शुद्धोपपोग नही होता है। यथार्थ शुद्धोपयोग तो भ्रकधाय अबस्था में होता 
है जो ग्यारहवें आदि गुणास्थानों मे होता है। उपशम व क्षपकर्श सी से भी शुद्धोपपोग की मुख्यता है। उपचार 
से भ्रप्रमत-सातवें गुणस्थान में भी शुद्धोपयोग कह दिया जाता है, क्योकि वहाँ पर भी कषाय ( संज्वलन ) की 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४३९ 


मच्दता है । पो० सा० प्र० अ० ७ में कहा है-- ताका श्रभाव माने ज्ञान का भ्रभाव होय तब जडपना भया सो 
झात्मा के होता नही। ताते विचार तो रहे है, बहुरि जो कहिए, एक सामान्‍य ( द्रव्यदष्टि ) का ही विचार रहता 
है, विशेष ( पर्याय ) का नाही तो सामान्य का विचार तो बहुत काल रहता नाही बा विशेष की प्रपेक्षा सामान्य 
का स्वरूप भासता नाही । बहुरि कहिए--आपही का विचार रहता है, पर का ताही, तो पर विष पर बुद्धि भये 
बिना आ्राप विष निजबुद्धि कैसे भावे ।। इसी अधिकार में यह भो कहा है--'चौथा गुरस्थान वि्ध कोई अपना 
स्वरूप चिन्तवन करे है ताके भी प्रास्॒व बन्ध भ्रधिक है, वा गुराश्र णी निर्जरा नाही है। पंचम षष्ठम गुणस्थान 
विर्ष झाहार-विहारादि क्रिया होते परद्वव्य चितवन ते भी ग्राखवबध थोरा ही है वा गुणश्रेणी निर्जरा हुआ करे 
है । तात॑ स्वद्रष्य-परद्वव्य के चितवनते निर्जराबन्ध नाही | रागादि धघटे निर्जरा है, रागादिक भये बध्च है ।' 


जा, स 9-7-56///.. 
चाण्डाल को देव कहना नेगसनय एवं द्रष्य निक्षेष का विषय 


शंका--श्री रत्नक्रण्ड क्रावकाचार में सम्यग्दर्शनसहित चाण्डाल का देह भो पूजनीय है ऐसा लिखा है, 
इस पर आप पूर्णरूप से प्रकाश डालें । 


समाधान--अयह शका पर्यायर्शाष्ट में की गई है, क्योकि चाण्डाल, देह, सम्यग्दशंत, शास्त्र, पूजनीय ये सब 
पर्यायें है। शकाकार ने १५ मई के पत्र में लिखा था कि द्रव्यहप्टि ही मोक्षमार्ग है । 


श्री ₹. क. आ. के जिस श्लोक से शकाकरार का श्रभिप्राय है, वहु श्लोक इसप्रकार है । 


सम्परवर्शनसम्पन्नमपि सातड्भवेहजम्‌ । 
देवा देव विदुर्भस्मगृढांगारन्तरोजसस्‌ ॥२८॥ 


'मातडू-देहजस्‌' का अभिष्राव चाण्डाल शरीर नही है. किन्तु चाण्डान पुत्र मे है, क्योकि शरोर जो जड़ 
है वह सम्यग्दशत से सम्पन्न नहीं हो सकता है। 'सम्यस्दर्शन सहित चाण्डाल का देह भी पूजनीय है” ऐसा भरी 
रत्मकरण्ड भ्रावकाचार मे नही कहा गया है। श्रत श्री मुकुटलाल की शका में कोई सार नहीं है। फिर भी इस 
श्लोक सं० २८ के भभिप्राय पर भ्राषंग्रल्थानुसार विचार किया जाता है-- 


अर्थ इस प्रकार है--अन्तरग में प्रोजवाले भस्म से टके हुए अगरारे के समान, सम्यर्दर्शन से सम्पन्न 
चाण्डाल पुत्र को भी देव ( गणधरदेव ) ने देव कहा है । 


'चाण्डाल पुत्र को देव कहा है' इसमे जो देव” शब्द है उसके ग्रथे पर तथा नथविभाग पर विचार 
होता चाहिए । 

प्चनभस्कारमत्र मे अरहत, सिद्ध, प्रावाय, उपाध्याय, झौर साथु को नमस्कार किया गया है, किस्तु 
अधिरतसम्यरष्टि या देशविरतसम्यग्शष्ट को नमस्कार नही किया गया है। यदि अ्रविरतसम्यग्डड्टि या देशविरत- 
सम्यरदष्टि पंचपरमेष्टियों के समान देव होते तो उनको भी नमस्कार किया जाता, किन्तु उनको नमस्कार नहीं किया 
गया अत: वे देव नही हैं, क्योकि वे सम्यरदशन-ज्ञान-चा रित्ररूप रत्नत्रय से युक्त नहीं है। क्री बौरसेनाचार्थ ने 
कहा भी है-- 

नेबों हि ताम श्रोणि रत्मानि स्वभेदतोः्सस्तभ्ेदलिक्ानि, सहिशिष्टों जौवो४पि देश अन्यवाशेवज्ञोथानामपि 
देवरबापते: ।' 


१४४० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार * 


अथ-- भपने-झपने भेदो से प्रनन्तभेदरूप रत्नत्रय ही देव है, भतएवं रत्लन्रय से (सम्यरदशेन-शान-चारित्र 
से ) युक्त जोव देव है। यदि रत्नत्रय की भ्पेक्षा देवषना न माना जावे तो सम्पूर्ण भव्यजीवों को देवपना प्राप्त 
होने की प्राप्ति आ जायगी ! 

क्षी कुन्वकुन्दाचार्य भी प्रबनसार मे कहते हैं-- 

'सहहसाणों अत्ये असंजदा वा ण णिव्वावि |” 

पदार्थों का यथार्थ श्रद्धान करनेवाला श्रर्थात्‌ सम्यरइष्टि यदि असयत हो तो निर्वाण को प्राप्त 
नही होता है | 

थी अमृतवन्थाचार्य ने भी कहा है -- 

'असंगतस्द से यथोवितात्मतत्त्वप्रतीतिरुष श्रद्धानं यथोदितात्मतस्थानुभूतिरूपं ज्ञान वा कि कुर्यात्‌ ? तत' 
संयमशुस्पात्‌ अद्धानात्‌ ज्ञानाहदा नात्ति सिद्धि। अतः आगमज्ञानतस्वा्थश्रद्धानसयतत्वानामयौगपश्चस्थ सोक्ष- 
मार्गत्य विधटेलेव । 

झ्रसयत को, यथोक्त झ्रात्मतत्त्व की प्रतीतिरूप श्रद्धान यथोक्त प्रात्मतत््व की भनुभूतिरूप ज्ञान क्या 
करेगा ? भ्र्थात्‌ कुछ नही करेगा प्रथवा कुछ कार्यकारी नही है। इसलिये सयमशून्य (चारित्ररहित) श्रद्धान-ज्ञानसे 
सिद्धि नही होती । प्रागमज्ञान, तस्‍्वायंश्रद्धान, सयतत्व के अयुगपत्त्व के मोक्षमार्गत्व घटित नही होता। भ्र्थात 
सम्यग्दश्शन-जशान-चारित्र की युगपत्ता ही मोक्षमागें है, सात्र सम्यर्दर्शन-ज्ञान मोक्षमा्ग नहीं है। जहा मोक्षमार्ग 
नही है वहां देवत्व भी नही है । 

चाण्डालपुत्र के चारित्र नहीं हो सकता, क्योकि ऊच वर्णवाला हो मुनिदीक्ष के योग्य है। श्री 
छुम्बकुम्दाचार्य ने कहा भी है-- 

जण्रोसु तोसु एक्को कललाणंगों तबोसहों बयसा । 
सुमुहो कुछारहिदों लिगग्गहले हवदि जोग्गो ॥ 

“ब्राह्मण, क्षल्रिय, बेश्य तीमवर्णों में से कोई एक वर्शधारी हो, जिसका शरीर रोग रहित हो, तपस्या को 
सहन करनेवाला हो, सुन्दर सुखवाला हो तथा लोकापवाब से रहित हो वह पुरुष जिनदीक्षा ग्रहण करने के 
गोग्य होता है ।' 

यदि कहा जाय कि चाण्डाल के द्वव्यचारित्र न हो, भावचारित्र तो हो सकता है, क्योकि द्रव्यचारित्र 
शरीराश्नित है भौर भावचारित्र जीवाश्नित है। सो ऐसा कहना भी ठीक नही है। भरी कुन्बकुम्दाचार्य ते सूलप्राभत 
में कहा भी है-- 

जिश्येशलपाणिपस' उनहट्ट पश्मजणिणव रिवेहि । 
एक्को थि मोकक्‍्खमर्गों सेसा य असग्गया सब्ये ॥१०॥। 
'तीर्थकर परमदेव ने नस्नमुद्रा के धारी निम्न न्थभुनि को ही पाणिपाञ्र में झाहार लेने का उपदेश दिया 
है। यह एक निग्न स्थमुद्रा ही मोक्षमाग है, इसके अतिरिक्त शेष सब भ्रमार्ग हैं मोक्षमार्ग नही है ।' 


ज वि सिजरइ बत्यधरो जिजलासलणे जह वि होइ तित्ययरो । 
सरगो विभोक्‍्लमर्गो सेसा उम्मरगया सब्ये ॥ २३३ 


व्यक्तित्व भ्रौर झृतित्व ] [ १४४१ 


“जिनशासन मे कहा है कि वस्त्रधारी पुरुष सिद्धि को प्राप्त नहीं होता, भले ही वह तीर्थंकर भी क्‍यों न 
हो ? नग्न वेष हो मोक्षमार्ग है, शेष सब उन्मागे ( मिथ्यामार्ग ) हैं।' 


पंचमहष्वयजुत्तो तिहिगुत्तिह जो स संजदो होई । 
जिष्गंधमोक्थमग्गों सो होवि हु बंदणिज्जो ये ॥२०॥॥ 


जो पांचमहांत्रत और तीनग्रुप्तियों से सहित है वही सयत श्र्थात्‌ सयमी-मुनि होता है। निर््न॑त्थ ही 
मोक्षमा्ग है। निम्न न्‍थ साधु ही वन्दना भर्थात्‌ नमस्कार के योग्य है ।' इससे स्पष्ट हो जाता है कि जो निग्र न्थसाधु 
नहीं हैं वे वन्दने योग्य नही है । चाण्डाल पुत्र निग्न व्थसाधु नहीं हो सकता, इसलिये वह वन्दने योग्य नहीं है । 


एक्क जिणस्स रूज बीयं बिदियं उभिकट्टुसावयार्ण तु । 
अबरदियाण तहय॑ चडरथ पुण लिगदंसर्ण णत्यि ॥१८॥ (वर्शनपाहुड़) 


“एक जिनमुद्रा अर्थात्‌ नग्तरूप, दूसरा उत्कृष्ट श्रावको का अर्थात्‌ क्षल्लक या ऐलक भर तीसरा आवधि- 
काप्रो का, इसप्रकार जिनशासन मे तीन लिख कहे गये है। चौथा लिंग जिनशासन मे नही है ।! चाण्डाखपुत्र के 
ये तीनो लिंग नहीं हैं भरत. वह इच्छाकार के योग्य भी नही है । 


“न तासां भावसंयसो5स्तिभावासंयमायिनाभा विवस्ताशपादातान्यथानु पपतते: ।! 


'उनके ( वस्त्रधारियों के) भावसयम नही है, क्योकि भावसयम के मानने पर उनके पाव-प्रसयम का 
अविनाभावी वस्त्रादिक का ग्रहण करना नही बन सकता है ।' 


हृब्यलिंगं समास्याय भावलिगों भवेद्यति:। 
बिना सेन न बन्द स्थानक्षानाश्रतधरो5पि सन्‌ ॥ 
द्रव्पालिगसिद_ शेय भायलिगस्य कारण ( ( अष्टपाहुड पृ० २०७ ) 


मुनि द्रृब्यलिंग धारणकर भावलिगी होता है। नानाब्रतो का धारक होने पर भी द्रष्यलिग के बिना 
वन्दनीय नही है, नमस्कार के योग्य नही है। इस द्रव्यलिग को भावलिग का कारण जानना चाहिए ।” चाण्डाल 
पुत्र द्रष्यलिग को धारण नही कर सकता, श्रत: वह वन्दनीय नही है । 


'देग” शब्द का दूसरा भ्रर्थ इसप्रकार है-- 
अणिमाहाध्टयुणा बष्टस्भबलेस दीव्यम्ति क्रीडनसीति देवा: ।” ( ध. पु. १ पृ. पा ३) 


जो झणिमादि धाठऋद्धियों की प्राप्ति के बल से क्रीडा करते हैं उन्हे देव कहते है। चाण्डालपुन्र के 
झ्रणिमादि झाठऋद्धियो की प्राप्ति नही है अत. चाण्डालपुत्र देव नही है। चाण्डालपुत्र के देवगति नाम कर्म का 
उदय नही है, इसलिए भी बह देव नही है । 


प्रश्न यह होता है कि सम्यर्दर्शनयुक्त चाण्डालपुत्र को क्री समंतभव्ाचायें मे रत्सकरण्डछ आवकाचार में 
देव क्‍यों कहा है ” जैनागम में नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव ये चार निक्षेपों तथा मैंगम भ्ादि सातनयों के द्वारा 
कथन किया गया है । 


शडं४२ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


चाण्डालपुत्र यद्यपि वर्त मानपर्याय में देव नही है तथापि सम्यग्दशनसहित होने के कारण प्रगली पर्याय मे 
देव होगा, क्योकि सम्यग्दर्शन देवायु के बन्ध का कारर है, ऐसा 'सम्यक्‍्त्वं उ्र!॑ सूत्र द्वारा कहा गया है। श्रतः 
द्रव्यनिक्षेप से सम्यग्इष्टिचाण्डालपुत्र को देव कहने मे कोई श्रापत्ति नहीं है। कहा भी है-- 

'अणागय पक्जाय विसेस पडुच्च गहियाहिसुहियं दव्यं अतब्भाषं वा ।! 


भागे होनेवाली पर्याय को ग्रहण करने के सन्मुख हुए द्रव्य को, उस भ्रागामीपर्याय की प्रपेक्षा द्रव्यनिक्षेप 
कहते है श्रथवा वर्तमानपर्याय की विवक्षा से रहित द्रव्य को ही द्रव्यनिक्षेप कहते है । 
सम्यक्त्वसहित चाण्डालपुत्र नंगमनय से देव है | जेसे किसी मनुष्य को पापीलोगो का समागम करते हुए 
देखकर, नैगमनय से कहा जाता है कि यह पुरुष नारकी है, वैसे ही सम्यग्दष्टिचाण्डालपुत्र को सतसमागम करते 
हुए देखकर नंगमनय से कहा जाता है कि यह पुरुष देव है। कहा भी है-- 
क पि णर दटटुण य पावजणसमाग् करेमाण । 
णेगमणएण भष्णद भेरइओ एस पुरिसों त्ति 


श्री समंतभद्वाचार्य ने द्रव्यनिश्नेष तथा नेगमनय की श्रपेक्षा सम्यग्दष्टिचाण्डालपुत्र को देव कहा है। अथवा 
शक्ति की प्रपेक्षा देव कहा है। कहा भी है-- 

“बहिरात्मावस्थायामस्तरतत्मपरमात्‌महयं शक्तिरुपेण भाविनेगमनयेन व्यक्तिकृपेण च विशेयम्‌ । अन्तरात्मा- 
वस्थायां तु बहिरास्मा भृतपूर्वनयेन घृतघटवत्‌, परमात्मस्वरूप॑ं तु शक्तिकषेण भाविनेगमनयेन व्यक्तिरूपेण सच । 
परमात्मावस्थाया पुनरन्तरात्मबहिरास्मद्रय भृतपूर्थनयेनेति ।' ( द्रव्यसंग्रह पृ. ४७ ) 

बहिरात्मा ( मिध्यादृष्टि ) की दशा मे भअन्‍्तरात्मा तथा परमात्मा ये दोनों शक्तिरूप से रहते है और 
भाषीनगमनय से व्यक्तिरूप से भी रहते हैँ ऐसा समझना चाहिए । प्रन्तरात्मा की अ्रवस्था मे बहिरात्मा घृत-घट के 
समान भूतपूर्वनय से रहता है भ्ौर परमात्मा का स्वरूप शक्तिरूप से रहता है तथा भावीनंगमनय की श्रपेक्षा व्यक्ति- 
रूप से भी जानना चाहिये । परमात्मअवस्था मे अन्तरात्मा तथा बहिरात्मा भृतपूर्वनय की अपेक्षा जानने चाहिये । 


सम्यरदपष्टिचाण्डालपुत्र श्रन्तरात्मा है, झत' उसमे परमात्मापन भ्रर्थात्‌ देवत्वशक्तिरूप से है । 

भावनिक्षेप तथा एबभृतनय की अपेक्षा सम्यस्दष्टिचाडालपुत्र में देवत्व नहीं है। कहा भी है-- 

“बर्तमानपर्यायोपलक्षित ब्रव्यं भाव. ।' [घ. पु. १ पर २९] 

वर्तमानपर्याय से युक्त द्रव्य को भावनिक्षेप कहते है। सम्यग्द्टिचाडालपुत्र के बतंमान मे मनुष्यपर्याय है, 
देवपर्याय नही है, अत' वह देव नही है । 

जैसे मनुष्य जब नरकगति में पहुचकर नरक के दु ख अनुभव करने लगता है तभी वह नारकी है ऐसा 


एवभूतनय कहता है, वेसे ही सम्यस्दष्टिचाटालपुत्र जब देंवगति में पहुचकर देव के सुख का अनुभव करने लगता है 
तभी वह देव है ऐसा एवभूतनय कहता है। कहा भी है--- 


जिरयगई सपत्तो जहया अश्ुुहवइ णारय दुक्‍्ख । 
तइया सो णशेरइओ एशंभूदो णओ सणदि।॥ 


व्यक्तित्व शोर कझृतित्व ] [ १४४३ 


चाण्डाल यदि मात्र सम्यग्दर्शनसहित होने के कारण पूजनीय हो जाता है तो जिन्होंने तीर्थंकर भादि के 
उपसर्ग को दूर किया तथा समवशरण में साक्षात्‌ तीर्थंकरभगवान के दर्शन करते हैं भ्रीर विव्यध्वनि सुनते हैं ऐसे 
उच्चगोत्री व्यतरदेव व देवांगनाएँ, भवनवासी देव व देवागनाएँ, सूर्य चन्द्रमा आदि देव व देंखीशनाएँ सम्यग्दर्शन के 
कारण भी पूजनीय हो जायेंगे । 


श्री महावीरस्वामी के जीव को शेर की पर्याय में तथा श्री पाश्वंनाथ के जीव को हाथी को पर्याय में 
सम्यग्दशन हो गया था, फिन्तु किसी भी मनुष्य या देबे ने शेर व हाथी की प्रष्टद्रव्य से पूजा नही की और न 
नमस्कार किया । 


राजा श्रे णिक का जीव क्षायिकसमस्पररृष्टि तीर्थंकर प्रवृति का निरन्तर बन्ध करनेवाला प्रथम नरक मे है, 
किन्तु कोई भी देव उस नारकी की पूजा या नमस्कार करने नही गया । स्वर्ग से श्री बलदेव का जोव श्रीक्षष्ण के 
जीव को मिलने के लिये अधोलोक मे गया था । यद्यपि श्रीकृष्ण का जीव सम्यरदष्टि है और निरन्तर तीव॑करप्रकृति 
का बन्ध कर रहा है तथापि श्री बलदेव के जीव ने न तो अष्टद्रव्य से पूजा की और न नमस्कार किया । 


ये कुछ रृष्टान्‍न्त बालजनो को समभाने के लिए दिए गये हैं। कोई भी मनुष्य या तियंच मात्र सम्यरदर्शन 
के कारण देव नही हो जाता है, मरकर देवगति व देवायु के उदय होने से देवपर्याय मे उत्पन्न होने पर देव होगा । 
नेगमनय से उस मनुष्य या तियंच को देव कह सकते है, जैसे रसोई के लिए जल लानेवाला कहता है कि रमोई 
बना रहा हू, मात्र जल लाने से रसोई नहों बत जाती । 


वतंमान मे जो भोजन है वह नेगमनय से विष्टा है झ्लौर खेत मे पड़ा हुवा विष्टारूपी खाद नैगमनय से 
भ्रन्न है। यदि मात्र नंगमनय को ध्यान मे रखा जावे तो भोजन करना सभव नही है। भोजन तो भावनिक्षेप तथा 
एवभूतनय की दृष्टि से ही सभव है ! 


प्रत नय शौर निक्षेप को ध्यान मे रखकर झआषंग्रस्थो का श्रर्थ समभना चाहिए | 
+>गैं ग. 29-7-7/५/ प्रुकुटलाल, बुलन्दग्रहर 

१. सत्यासत्य वचन एवं उनके मेद-प्रभेद 

२. दस सरयों में व्यवहारनय के विषय निहित हैं, श्रतः व्यवहार सत्य है 
शंका--सत्य-असत्य का क्‍या लक्षण है? जैन आगसानुसार वास्तविक वचन हो क्या सत्य बचन हैं ? 
समाधान--सोक्षशास्त्र अध्याय ७ सूत्र १४ में झ्सत्यवचन का लक्षणा निम्नप्रकार कहा है--- 

'असद्भिधानसमृतम्‌ ।' 

अर्थ--श्रप्रशस्त वतन कहना भ्रसत्य है । 


भी सर्वाभसिद्धि ठीका भे कहा है--“जिससे प्राशियों को पीड़ा होती है उसे भ्रप्रशस्त कहते हैं, भले ही 
वह विद्यमान पदार्थ को विषय करता हो या अविद्यमात पदार्थ को विषय करता हो । जिससे हिसा हो वह वचन 
प्रसत्य है, ऐसा निश्चय करना चाहिये !' 
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श्री तत्त्वाभंवृत्ति टीका मे लिखा है--'प्रमाद के योग से प्रप्रशणस्त वचन कहना प्रसत्य है। प्राणियों को 
पीडाकारक वचन असत्य है। हिसाकारक वचन असत्य है। कर्णकर्कश, हृदयनिष्ठुर, मतमे पीडा करनेबाला, 
विप्रलापयुक्त, विरोधयुक्त, प्राशियो के वध-बधन आदि को करनेवाले, वर उत्पन्न करनेवाले, कलह ग्रादि करनेवाले, 
त्रास करनेवाले, ग्रुरु श्रादि की अवजञा करनेवाले आदि वचन भी श्रसत्य है। 'यह कर्तव्य है, यह हेय है, त्याज्य है ।' 
प्रमत्तयोग के भ्रभाव मे यथार्थ स्वरूप के कहने से इसप्रकार के भ्रप्रशस्त वचन भी सत्य है । 


श्री अमृतचन्द्र आचाय ने पुरुषां सिद्धि उपाय श्लोक ९१ से १०० तक प्रसत्य वचन का कथन किया है, 
जो इस प्रकार है-- 
यदविद प्रमादयोगाद्सदभिधान विधीयते किसपि । 
तदनसमपि विशेयं तबभेदा सन्ति चत्वारः॥९१॥ 
अर्थ--जो कुछ भी प्रमत्तयोग भे यह असत्‌ वचन वहा जाता है उसे प्रनृत ( श्रमत्य ) जानना चाहिये । 
उसके चार भेद है । 
स्वक्षेत्रतालभाब: सदपि हिं यस्मिश्रिषिद्ध्यते बस्तु । 
तत्प्थममसत्यं स्पाञ्मास्ति यथा देवदत्तोउत़ ॥॥९२॥। 
अर्थ--जिसवचन मे अपने क्षेत्र, काल, भाव करके विद्यमान वस्तु निपेधों जाती है, वह प्रथम प्रसत्य 
होता है, जैसे यहा देवदत्त नही है । 
असदपि हि वस्तुरूप यत्र, परकेत्रकालभाथस्त । 
उद्भाव्यते ह्वितीयं, तवनतमस्मिन्यथास्ति घट ॥९३॥ 
अर्थ--निएचय करे जिस वचन में पर फ्लेत्र, काल, भावों करके अविद्यमान वस्तु का श्रस्तित्व प्रगट 
किया जाता है वह दूसरा श्रसत्य है। जेंसे यहा पर घट है । 


वस्तु सदपषि स्वरूपात्पररूपेणा भिधीयते यस्मिन्‌ । 
अनुतभिद च तृतीय विज्ञेय गोरिति यथाश्ल: ॥९४।॥ 


अथ-- अपने स्वरूप से सत्‌ वस्तु भी पररूप से कही जाती है, यह तीसरा अमत्यवचन जानना चाहिए। 
जैसे गाय को घोड़ा कहना टमप्रकार । 


गहितमवद्यसंयुतस प्रियमपि सवति वचनरूप यत्‌ । 
सासान्येन  त्रेधा सतमिदमसत तुरीय तु ॥९५॥ 
अर्थ---यह चौथा श्रसत्य सामान्‍्यपने से गहित, सावध्य ( पाप सहित ) और अप्रियवचनरूप से तोन प्रकार 
का माना गया है। 
पैशुन्यहासगर्भ कर्कशमससऊजसं प्रलपित च । 
अन्यदषि यददुत्युत्न तत्सव गहित॑ गदितम्‌ ॥९६॥ 
अधथे--चुगली, हास्ययुक्त, कठोर, मिथ्यात्व, प्रलाप ( गप्प-शप्प ) श्रौर शास्त्रविरुद्ध॑अचन ये सब गहित 
( निद्य ) वचन कहे गये हैं । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व | [ १४४४ 


छेवन-मेवन-मारणकर्षणवाणिज्य-चौयंवचनादि । 
लत्सावर्ध यस्‍्मारप्राणिवधाद्मय: प्रवर्तन्ते ।॥९७॥ 


अर्थ-- जो छेदन, भेदन, मारए, कर्षण ( खेती ) व्यापार चोरी आदि के बचन वे सब मावश्य वचन है, 
क्योकि प्राणिहिता की प्रवृत्ति करते हैं । 


अरतिकरं भोतिकरं खेबकरं वेरशोककलहकरम्‌ । 
यदपरमपि तापकरं परस्य, तत्सवंसप्रियं शेयस ॥९८॥ 


अर्ध--जो बचन दूसरों को अरति का करने वाला हो, भय करने वाला हो, खेद करने वाला हो, बवैर- 
शोक-कलह का करने वाला हो तथा ग्रौर भी झ्ाताप का करने बाला होवे वह सब अप्रिय वचन जानना । 


हेती प्रमत्तयोगे निर्दिष्टे सललवितथवचनानाम्‌ । 
हेयानुष्ठानादेरनुवद्न॑ भवति नामत्यम्‌ ॥१००॥ 


अर्थ-- समस्त हू असत्य वचनो का कारण प्रमत्तयोग कहा गया है, किन्तु हेय व कतेंब्य आदि के वचन 
प्रस॒त्य नही है । 


इसप्रकार असत्यवचन का कथन है। मत्यवचन दस प्रकार वा है: 


जणवदसम्मदिठवणा, णामे रूबे पडुच्चववहारे । 

संभावरणे य॑भावे, उवमाएं दसविहु सच्छ ॥२२२॥ 

भत्तं देवी चर्दप्पह पडिम्ता त हय होदि जिणदत्तो । 

सेदो दिग्धो रज्ञदि क्रोत्ति य ज हवे बयर्ण ॥२२३॥। 

सकक्‍को जंबूदोशं पल्‍लट्रदि पाववज्जवयण थे । 

पल्‍लोबमं ऊ कमसो जणबबसच्चादिविदृता ॥२२४॥ गो० जी० 


अर्थ--जनपदस तय, सम्मतिसत्य, स्थापनासत्य, नामसत्य, रूपसत्य, प्रतीत्यसत्य, व्यवहारसत्य, सभावन्रा- 
सत्य, भावसत्य, उपमासत्य इसप्रकार सत्य के दसभेद है। उक्त दसप्रकार के सत्यवचन के ये दम रृष्टान्त हैं। भक्त, 
देवी, चन्द्रश्रभप्रतिमा, जिनदत्त, श्वेत, दोर्घ, भात पकाया जाता है, शक्र (इद्र ) जम्बूद्वीप को पलट सकता है, यह 
प्रासुक है” ऐसा वचन, और पत्योपम । 


भावार्थ--तत्‌ तत॒ देशवासी मनुष्यों के व्यवहार मे जो शब्द रूढ हो रहा हे उसको जनपदसत्य कहते है । 
जैते भक्त, भाटू, वटक भ्रादि भिन्न-भिन्न शब्दों से एक ही चीज को कहा जाता है। २ बहुत मनुष्यों की सम्मति 
से जो सर्व-साधारण में रूढ हो उसको सम्मतिप्तत्य कहते है । जैसे पट्टराणी के ग्रतिरिक्त किसी साधारण स्त्री को 
भी देवो कह देना । ३ किसी वस्तु मे उससे भिन्न वस्तु के समारोप करने वाले वचन को स्थापनासत्य कहते है । 
जैसे श्री चन्द्रप्रभ भगवान की प्रतिमा को चर्द्प्रभ कहना। ३ दूसरी कोई श्रपेक्षा त॒ रखकर केवल व्यवहार के 
लिये जो किसी का सज्ञाकर्म करना इसको नामसत्य कहते हैं । जैसे जिनदत्त । यद्यपि उसको जिनेन्द्र ने नही दिया 
तथापि व्यवहार के लिये उसे जिनदत्त कहते हैं। ५. पुदंगल के रूपादिक प्रनेक गुणों मे से रूप की प्रधानता से जो 
वचन कहा जाय उसको खपसत्य कहते है ! जैसे किसी मनुष्य को श्वेत कहवा | यद्यपि उसके शरीर में भ्रन्य वर्ण 
भी पाये जाते हैं। प्रथवा उसके शरीर मे रसादिक के रहने पर भी ऊपर से छूपगुशा की श्रपेक्षा उसको श्वेत 
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कट्टना । ६. किसी विवल्षित पदार्थ की प्रपेक्षा से दूसरे पदार्थ के स्वरूप का कथन करना इसको प्रतीत्यसत्य कहते 
हैं। जैसे किसी छीटे या पतले पदार्थ की अपेक्षा से दूसरे पदार्थ को दीर्घ (बडा लम्बा स्थूल) कहना । ७ नेगभादि 
नयो की प्रधानता से जो वचन बोला जाय उसको श्यवहारसत्य कहते है। जैसे नैगमनय की प्रधानता से-भात 
पकता है। ८ अभसभवता का परिहार करते हुए वस्तु के किसी धर्म का निरूपण करने मे प्रवुत्त बचन को 
संभावनासत्य कहते है । जैसे शक्र ( इद्र ) जम्बूद्वीप को उलट सकता है। ९. भ्रागमोक्त विधि-निषेध के भ्ननुसार 
झतीरिद्रिय पदार्थों मे सकल्पित परिणामों को भाव कहते हैं, उसके ग्राश्मित जो बचन हो उसको भावसत्य फहते हैं। 
जैसे शुष्क, पकक्‍ब, तप्त भौर नमक, मिर्च, खटाई आदि से अ्रच्छी तरह मिलाया हुप्मा द्रव्य प्रासुक होता है। यहा 
पर यद्मपि सूक्ष्म जीवो को इद्वियो से देख नही सकते तथापि आगम-प्रमाण से उसकी प्रासुकता का वर्णन किया 
जाता है। १०. प्रसिद्ध सइश पदार्थ को उपमा कहते है। इसके भ्राश्रय से जो वचन बोला जाय उसको उपमासत्य 
कहते हैं। जैसे पल्य | यहा पर रोमखण्डो का आधारभूत खड॒डा 'पल्य” होता है। इसलिये उसको पल्य कहते है । 
इस सदरूया को उपमासत्य कहते है। ये दस प्रकार के सत्य के दृष्टान्त है । प्रन्य भी टूसी तरह जानना चाहिए । 


व्यवहास्नय के विषय भी इन दसप्रकार के सत्य में श्राजाते हैं। व्यवहारनय को असत्य कहना 


उचित नही है । 
-जें, ग. 24-2-64/शा-ज्रा। २, ला ऐेंन, मेरठ 


सापेक्ष पर्याय दृष्टि से मोक्षमार्ग सम्भव है 
शंका-- क्या पर्यायहृष्टि से मोक्षमार्ग सम्भव है ? 


समाधान--जो वस्तु जिसरूप से है उस वस्तु का उसीरूप से श्रद्धान करना सम्यरदर्शन है। आलापपद्धति 

पूत्र ९५ मे कहा है कि वस्तु सामान्य विशेषात्मक है । 
'सामान्यविशेषात्मक वस्तु ॥९५॥/ 

सामान्य-विशेषात्मक वस्तु भे से 'सामान्य” को द्ब्य कहते है और “विशेष' को पर्याय कहते है। श्री 
पूज्यपादाचाय ने कहा भी है-- 

पुष्य सामान्यमुत्सगं: अनुवृत्तिरित्यर्थ:। तद्विययों व्र्याभिक.। पर्यायों विशेधो5षणादों व्यावृत्तिरित्यर्थ: । 
तद्वियय., पर्यायाथिक: ।' सर्वार्थं सिद्धि १३३ 

द्रव्य का अर्थ सामान्य, उत्स्ग भ्रौर भअ्रनुव॒त्ति है। इस सामान्य को विषय करनेवाला नय ग्रथवा दृष्टि 
द्रव्याथिकनय अथवा द्रव्यदष्टि है। पर्याय का श्रर्थ विशेष भ्रपवाद झौर व्यावृत्ति है। इस विशेष को विषय करने 
बाला पर्यायाथिकनय प्रथवा पर्यायरष्टि है । 


भी अमृतचन्द्राचार्थ ने भी इसी प्रकार कहा है-- 


अनुप्रदुसि सामास्य दरब्यं चेकार्थ वाचफा, । 

नयस्तद्िषयों यः स्थाज्येयों द्रब्धाधिकों हि सः ॥३९।॥। 

व्यावृत्तिश्स्त विशेषश्य पर्यायश्येकबाचका । 

पर्यायविधयों यस्‍्तु स्॒ पर्वावाधिक सतः ।।४०। तस्वार्थसार प्रथमाधिकार 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४४७ 


अनुप्रवृत्ति, सामान्य और द्रव्य मे तीनों शब्द एकार्थवात्री है। जो नय द्रब्य को विषय करता है वह 
द्रव्याथिकनय भ्र्थात्‌ द्रब्यरष्टि है। व्यावृत्ति, विशेष झौर पर्याय ये तीनो शब्द एकार्थवाची हैं। जो नय पर्याय को 
विषय करता है वह पर्यायाथिकनय अर्थात्‌ पर्यायदृष्टि है । 


*द्रव्यदृष्टि मे पर्यायें गौरा होने से जीव न समारी है झ्ौर न मुक्त है, क्योंकि ससारी झौर मुक्त ये दोनो 
पर्याय हैं। भरत द्रव्यदृष्टि मे मोक्ष और मोक्षमार्ग ये दोनो पर्याय होना सम्भव नही है। इसीप्रकार श्रद्धागुगा की 
मिध्यादर्शन व सम्यग्द्शन ये दोनो पर्यायें है। समयसार की तात्पयंब॒ुक्ति टीका में वहा भी है--- 


'शुद्धव्याथिकनयेन शुभाशुभपरिणमनाभावात्न सवत्यप्रमत्त प्रमत्तश्च । प्रमतशब्देन मिथ्यादुष्ट्यादि 
प्रमत्तातानि घहुगुणस्थानानि, अप्रमत्त शब्देन पुनरप्रमसाध्योग्यांतान्यष्ट गुणस्थानानि गृक्ष ते ४ 
“+समयसार १० ७ अजमेर मे प्रकाशित 


शुद्धद्रव्या थिकनस से जीव में शुभ या अ्रशुभरूप परिणमन करने का भ्रभाव है, इसलिय जीव न तो प्रमत्त 
ही है और न अप्रमत्त ही है। मिथ्यारश्गुणस्थान से लेकर प्रमत्तविरतगुणस्थान तक इन छह गुणास्थानी मे जीव 
की जो अवस्था है वह प्रमत्त भ्रवस्था है। प्रप्रमत्तविरत गुणास्थान से लेकर अश्रयोगकेवली गुणशस्थानतक इन भझाठ 
गुणगारथानों मे जीव की जो पर्यायें है वे पअ्प्रमत्तावस्था है। इसप्रकार द्रव्यरश्टि मे न बधमार्ग है और न मोक्षमार्ग 
है। यह पर्यायरष्टि मे ही सम्भव है, जैंसा कहा भी ह-- 


पाइुब्भवदि थ अण्णों परजाओ पद्जओों बयवि अण्णों। 
दव्वस्स त पि दठ्ठा रोज पणट्ठ ण उप्पण्ण ( प्र. सा. २।११ ) 


'प्रादुभंवति चर जायते अन्य कश्चिवर्शनन्तन्ञानसुखादिगुणास्पदभूतः शाश्वतिक' परमात्मावाप्तिरूप 
स्वभावद्रव्यपर्यायः । पर्यायों व्येति विनायति अन्य पुर्वोक्तमोक्षपर्यायानदुल्नो निश्लयरत्नज््यात्मफर्निविकल्पसमाधि- 
रूपस्येत मोक्षपर्यायस्पोपादानका रणभूत तदपि शुद्धद्रृव्याथिकनयेन परमात्मद्रब्य नेव नष्ट न चोत्पन्नस्‌ ।! 


यहा पर यह बतलाया गया है कि पर्यायहृष्टि मे जीव की श्रनन्तज्ञान-सुख आदि गुणवाली शाश्वतिक 
मुक्तश्रवस्थारूप स्वभावद्रव्यपर्याय उत्पन्न होती है और उस मुक्तप्रवस्था ( पर्याय ) से भिन्न निश्चयरत्नत्रयात्मक 
निविकल्प समाधिरूप तथा मोक्षपर्याय की उपादानकारश ऐसी मोक्षमार्गपर्याय का व्यय ( नाश ) होता है, किन्तु 
द्रव्याथिकदष्टि से जीव द्रव्य न उत्पन्न होता और न नष्ट होता है। ग्र्थात द्रव्यदष्टि मे न मोक्ष हे और न मोक्षमार्ग 
है तथा न सम्यग्दष्टि है श्रौर न मिथ्याइष्टि है क्योकि ये सब पर्यायें है । 


पलपि शुद्धा्सदजिपरिस्छिसिनिश्चलानुभूतिलक्षणस्थ संसाशावसानोस्पदश्चकारणससयसारपर्यायसप विनाशों 
झवति तथंद केवलज्ञानादिव्यक्तिरुपस्थ कार्यसमयसारपर्यण्स्योत्थावश्च भवति, तथाप्युन्नय पर्यायपरिणतात्मद्रव्यत्वेन 
प्रौध्यत्गं पदायंत्वादिति।' प्रवचनसार गा० १८ टीका 


शुद्धात्मा की रुचिरूप सम्यक श्रद्धात, उसी का सम्यग्शान तथा उसी की अनुभूति मे निश्चलतारूप चारिज्र 
इस रत्मश्नयमय लक्षण को रखनेवाले ससार के अन्त में होनेवाले कारणसमयसाररूप मोक्षमार्ग पर्याय का यद्यपि 
नाश होता है झ्रौर उसीप्रकार केवलशान झादि की प्रगटतारूप कार्येसमयसाररूप मोक्षापर्याय का उत्पाद होता है तो 
भी दोनो ही पर्यायों मे रहने वाले प्रात्मद्रव्य का ध्रौव्यपना रहता है । 


यहा पर भी यही बसलाया गया कि पर्यायरष्टि मे ही सोक्षमार्गपर्याय का व्यय और सोक्षपर्याय का उत्पाद 
सम्भव है । द्रब्यदष्टि भे उत्पाद व व्यय न होने के कारण न सोक्ष है और न मोक्षमार्ग है । 


१४४८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार 


उप्पसीव विजातो दवज्वस्स थ णत्यथि अस्यि सब्भावों । 
विशमुष्पादधुक्‍्त करेंति तह्सेव पडजाया ॥११॥ पं० का० 


टीका --द्रभ्यार्थापंणायासनुत्पादमनुच्छेद॑ सत्स्वभावमेव व्रव्यम्‌ । तदेव पर्यायार्थपिणायां सोत्पाद सोच्छेद॑ 
चाववोदब्यस्‌ | 

द्रव्यदृष्टि से द्रव्य को उत्पादरहित, विनाशरहित सत्स्वभाववाला जानना चाहिए, किन्तु पर्यायइष्टि से 
उत्पादवाला, विनाशवाला जानना चाहिए । 


'ज्ञानावरणाविभावद ध्यकर्मपर्याया: सुष्ठु॒संश्लेषरूपेणानाविसंतानेन बद्धास्तिष्ठन्ति तावत, यवां कासाबि- 
सब्धिवशाजू दाभेदरत्तत्रयात्मकब्यवहारनिश्थयमोक्षमार्ग लभते तदा तेषा शानावरणादि भावानां हृत्य-भावकसंरूप- 
पर्यायाणामसार्थ विनाश कृत्वा पर्यायाधिकनयेनाभृतपूर्णसिद्धों भवति, व्रब्याधिकमयेन पूर्णमेव घिद्धरूप इति 
वातिकस्‌ । पं० का० गा० २० 


इस ससारीजीव का प्रनादिप्रवाहरूप से ज्ञानावरणादि झाठों कर्मो के साथ सश्लेषरूप बध चला झा रहा 
है । जब कोई भव्यजीव कालादिलब्धि के वश से भेदरत्नत्रयस्वरूप व्यवहारमोक्षमार्ग को और अ्रभेदरत्लत्रयस्वरूप 
निश्चयमोक्षमार्ग को प्राप्त करता है तब वह भव्यजीव उन ज्ञानावरणादिकर्मों की द्रव्य प्रौर भावरुप भ्रवस्थाश्रो 
का नाश करके पर्यायदृष्टि से सिद्धभगवान हो जाता है। वह सिद्धपर्याय पूर्व मे कभी प्राप्त नहीं हुई थी, उस 
सिद्धपर्याय को प्राप्त कर लेता है । द्रव्यदष्टि से तो पहिले से ही यह जीव स्वरूप से ही सिद्धरूप है ग्र्थात्‌ द्रव्यशष्टि 
मे मोक्ष मार्ग सम्भव नही है । 


एकास्तपर्यायहष्टि से बौद्धमतरूप दूषण आता है और एकास्त द्रव्यदष्टि से साख्यमतरूप दूषण पाता है 

क्योकि 'क्षणिकेकान्तरूपं बोौद्धमतं मित्येकान्तरूप सांख्यमतं ।' ऐसा प्राषंवचन है। “जैनमते पुनः परस्परसापेक्षद्रव्य- 

पर्यायत्वाश्नास्ति दृषणणं ।” किन्तु जेनमत में परस्पर सापेक्ष द्रव्यदष्टि पर्यायर्शष्टि मानने से कोई दूषण नही झ्ाता । 

ग्रश्चपि शुद्धनिश्चयेन शुद्धोजीसस्तथापि पर्यायाथिकनयेस कथ॑चित्परिणामित्वे सत्यनादिकर्मोदयवशाद्रागाष्यपाधि- 
परिणाम गृह्वाति स्फटिकवत्‌ । यदि पुनरेकतिनापरिणामी भवति तदोपाधि परिणामों न घटते ।/ 

-अजमेर से प्रकाशित समयसार पृ० ३०११ 


यद्यपि शुद्धनिश्वयनय से जीव शुद्ध है फिर भी पर्यायदष्टि से कथचित्‌ परिणामीपना होने पर झ्ननादिकाल 
से धारा प्रवाहरूप से चले भाये कर्मोदय के वश से यहु जीव स्फटिक पाषारा के समान ही रागादिरूप उपाधि 
परिणाम को ग्रहण करता है । यदि द्रव्यरृष्टि के एकान्त से यह जीव भ्रपरिणामी ही हो तो इस जीब के रागादि 
उपाधिरूप परिणाम कभी घटित नहीं हो सकता है। जब एकान्त द्वव्यह॒प्टि मे इस जीव के रागादिपरिणाम घटित 
नही हो सकते तो मोक्ष भी घटित नहीं हो सकता । 


'वर्षाधाधिकनयविभागंदेंवसनुष्पादिरुप विनश्यति जीव । ने नश्यति कंडश्चिदद्रध्यायिकनयधिभागः । 
यस्‍्मावेग नित्यानित्यस्वभागे जोवरूप । 

यह जीव पर्यायदष्टि से देव, मनुध्यादि पर्यात्रों के द्वारा विनाश को प्राप्त होता है। द्रव्यदृष्टि से जीव 
नाश को प्राप्त नही होता है। इसप्रकार जीव नित्य, अनित्य स्वभाववाला है । द्रष्यदष्टि से जीब नित्य अपरिणामी 
है झौर पर्यायदष्टि से प्ननित्य परिणामी है। जो एकान्त से जीव को नित्य श्रपरिशामी मानते हैं वे साख्यमतवालो 
के समान मिश्याइप्टि है । 


व्यक्तित्व भौर इृतित्व ] [ १४४९ 


'स जीवो भिव्यादृष्टिरनाहँतो शातव्यम्‌ । कर्य सिध्याहृष्टि: ? इति चेत्‌ यदेकातेन मित्यकूटस्थोंःपरिणाली 
टंकोरकीर्ण: सांख्टमतबत्‌ ।' 

«जो एकात द्रव्यईष्टि से जीव को निल्य कूटस्थ भ्रपरिणामी श्रौर टंकोत्कीर्ण मानता है तो वह साख्यमत- 
वालो के समान मिथ्यादष्टि है, प्रहंतमत का माननेवाला नहीं है । 


यद्यपि द्रव्यद॒ष्टि से स्व जीव एक समान हैं उनमे कोई भेद नही है तथापि पर्यायदृप्टि से जीव तीन प्रकार 
के हैं। भी कुम्दकुन्दाजार्य सोक्षप्राभत भे कहते है-- 
तिपयारो सो अप्पा परमतर वाहिरो दु देहीण । 
तश्थ परो झाइज्जह अंतोवाएण चयहि बहिरप्पा ॥४।॥ सोक्षप्राभत 
बहिरन्त. परश्वेति विधघात्मा सर्वदेहिषु । 
उपेयासत्र परम सध्योपायात्त, बहिसत्य्रेत ॥४॥ समाधि तन 


सर्व प्राणियों मे बहिरात्मा भ्रन्तरात्मा श्रौर परमात्मा इस तरह तीनप्रकार का झात्मा है| भात्मा के उन 
तीन भेदो ( पर्यायो ) मे से बहिरात्मा को छोढकर प्नन्तरात्मा के उपाय से परमात्मा प्रबस्था का ध्यान करो। 
उस परमात्मारूप पर्याय के ध्यान से जीव को मोक्ष की प्राप्ति (ोती है । 


त सब्वस्थवरिट्र , इृट्टु अमरासुरप्पहारेहि । 
ये सहहूंति जीवा, तेसि बुश्खाणि खीयंति ॥१९-१॥ प्रव्धनसार 


“एचं निर्दोष परमात्मभद्धानान्मोक्षो भवतोति कयनरूपेण तृतीयस्थले गाया गता ।' 


स्वगेवासी देव तथा भवनत्रिक के इन्द्रों से पूजनीय और सर्व पदार्थों मे श्र 8 ऐसे परमात्मा का जो भव्य 
जीव श्रद्धान करते हैं उनके सब दु ख नाश को प्राप्त हो जाते है। इसतरह निर्दोष परमात्मा के श्रद्धान से मोक्ष 
होती है, ऐसा कहते हुए तीसरे स्थल मे गाथा पूर्ण हुई । 


परमात्माभ्रवस्था जीव की पर्याय है, उस परमात्मपर्याय के श्रद्धान व ध्यान को मोक्षमार्ग 
बतलाया गया है। 


हरी असृतचन्द्राचार्य का निम्न कलश भी दृष्टव्य है-- 


परपरिणतिहेतोमोहिनाम्तो इनुभावा । 
दविश्तससुभाध्यव्याप्तकल्सा घिताया: ॥ 
स्रस परमजिशुद्धि: शुद्ध चिस्मान्नमूतें- 

भंवतु समयसारब्याख्यवैबालुभूते: ॥ २ ॥ 


भी अमृतलम्धराआ्षार्य कहते हैं--यद्यपि शुद्धवरव्यदद्टि कर तो मैं शुद्ध हूँ चैतन्यमात्र मूत्ति हैँ, परन्तु मेरी 
परिणति ( पर्याय ) मोहकर्म के उदय के कारण मैली रागादिरूप हो रही है। शुद्धात्मा की कथनीरूप जो यह 
समवसार ग्रन्थ है, उसकी टीका करने का फल यह चाहता है कि मेरी परिणति ( पर्याय ) रागादि से रहित होकर 
शुद्ध ही श्रर्थात्‌ मेरे शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति हो । 


१४५० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


इस कलश में श्री अमृतचर्द्वाखा्य को वतंमान भ्रशुद्धपर्याय पर दृष्टि रही है, जिसकी शुद्धि के लिये टीका 
रची गई है। यही मोक्षमार्ग है 


शका--क्‍्या पर्यायहृष्टि मिध्यादृष्टि है ? 
समाधान--तस्वाधंसूत्र मे भोमदु्मास्वासी आचायं ने सम्यर्दर्शन का लक्षश निम्नप्रकार कहा है-- 


'तस्वार्ष भद्धान सम्यर्वर्शशम्‌ ॥२॥ जीवाजीवाखवबन्धसंवरनिर्ज रामोक्षास्तस्वम्‌ ॥४॥” जीव, भ्रणीब, 
झाल्व, बन्ध, सबर, निर्जरा और मोक्ष इन सात तत्त्वो का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है । 


यहाँ पर 'पर्यायदष्टि मिथ्याइष्टि” के सिद्धात को माननेवाला कहता है कि 'जीव झौर शभ्रजीब इन दो 
द्रव्यो का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है! इसप्रकार सूत्र की) रचना होनी चाहिये थी, क्योकि प्राखव, बन्ध, सवर, निजेरा 
झौर मोक्ष ये तो पर्यायें है। इसपर शी अकलकदेव निम्न उत्तर देते हैं-- 


'अ्नेकान्ताच्च । द्रव्याथिकपर्यायाधिकयोगु णप्रधानभावेन अपंणानपंणभेदात्‌ जीवाजीबयोरास्रवादीतां 
स्थाउन्तर्भावस्यथादनस्तर्भाव। पर्यायाथिकगुणभावे द्रब्याथिकप्राधान्यात्‌ आख्रबादिप्रतिमियतपर्यायार्थानर्षणात्‌ 
अनाविपारिणासिकचैतस्याचैतन्यादि व्रव्याथर्षणाव्‌ आख्रवादीना स्माज्जोवेडजीवे बाम्तर्भाव । तथा व्रब्याथिकगुण- 
भावे पर्यायाधिकप्राधात्याद्‌ आाज़वादिप्रतिनियतपर्यायार्थपंगादू अनादिपारिणासिकर्चतन्याच॑तन्यादिद्रव्याथडनपंणाद 
आ्षवादीनां जीवाजीवयो स्पथादन्तर्भाव. | तदपेक्षया स्थाबुपदेशो5र्थवान्‌ ।! त० रा० था० 


बस्तुत” जीव, अजीव भ्रौर भ्रास्रव श्रादि मे परस्पर भद भी है भौर श्रभेद भी है ऐसा श्रनेकान्त है, भ्रत 
प्रनेकान्तरप्टि से विचार करना चाहिये | पर्यायदध्टि गौण होने पर श्रौर द्वब्याथिकरप्टि की प्रधानता रहने पर 
झनादि पारिणामिक जीव और अभ्रजीवद्रव्य की मुख्यता होने से प्राख्रवादि पर्यायों की विवक्षा न होने पर उन 
झालत्रवादि पर्यायो का जीव पश्रौर प्रजीब मे शभ्रन्तर्भाव हो जाता है, अत जीव और प्रजीव इन दो पदार्थों का 
श्रद्धान सम्यग्दर्शन है। किन्तु जिससमय उन श्रास्रवादि पर्यायों को पृथकू-पृथक्‌ ग्रहण करनेवाली पर्यायाथिकदष्टि 
की मुख्यता होती है तथा द्रभ्यदष्टि गौण होती है तब श्रास्रव श्रादि पर्यायों का जीव और प्रजीव मे श्रन्तर्भाव नही 
होता । भ्रत पर्यायदप्टि से इन भ्राख्नव आदि पर्याय का उपदेश साथंक है निरथंक नही है । प्र्थात्‌ आख॒व, बध, 
सबर, निर्जरा, मोक्ष इन पर्यायों का श्रद्धान सम्यग्दर्शन है, यह उपदेश पर्यायहप्टि से यथार्थ है। 


एकान्त मिथ्यामतों का समूह भ्रनेकान्त नही है, क्योकि उनके मतों में नयो में परस्पर सापेक्षता नहीं है । 
कहा भी है-- 
ते सावेबडा सुणया णिरवेब्खा ते जि दुण्णया होंति । 
सयल-वयहार-सिद्धी सुणयादों होदि णियमेण ॥॥२६६॥ सवा का अ. 
संस्कृत टीका-- सापेक्षा स्वविपक्षापेक्षासहिता । 
ये नय सापेक्ष हो भ्र्थात्‌ भ्पने विपक्ष की श्रपेक्षा करते हैं तो सुनय होते है। यदि नय निरपेक्ष हो भश्रर्थापृ 


घिपक्ष की भ्रपेक्षा से रहित हो तो दुनंय होते है। व्रब्यचष्टि यदि पर्यायईडष्ट से सापेक्ष है तो सुदष्टि है। वदि 
द्रव्यदष्टि पर्यायर्राष्टि से निरपेक्ष है तो कुदृष्टि है । 


व्यक्तिश्व प्लौर कृतित्व ] [ १४५१ 


श्री अपृतचन्तराचार्य ने भी कहा है-- 


एते परश्यपरापेक्षा' सम्यरक्षानस्थ हेतव । 
निरपेक्षा: पुदः सन्‍्तो भिव्याज्ञानस्थ हेतव. ॥५१॥ त. सा. प्रथमाक्षिकार 


ये नय यदि परस्पर सापेक्ष रहते है प्र्थात्‌ भ्रपने विपक्ष की अपेक्षा रखते है तो सम्यसज्ञान के हेतु होते हैं 
झौर यदि निरपेक्ष रहते है प्र्थात्‌ भ्रपने विपक्ष की भपेक्षा नही रखते हैं तो मिथ्याज्ञान के हेतु होते हैं। यदि द्रव्य- 
दृष्टि पर्यायदुष्टि सापेक्ष है और पर्यायदृष्टि द्रव्यदृष्टि सापेक्ष है तो सम्यग्दर्शन व सम्यग्ज्ञान की कारण है। यदि 
द्रव्यदृष्टि पर्यायदृध्टि निरपेक्ष है श्रौर पर्यायदृष्टि द्रव्यबष्टि मिरपेक्ष है तो मिथ्यादर्शन व मिध्याज्ञान के कारण हैं। 


जिसप्रकार “न देवा ' इस सूत्र के आधार पर यदि कोई देव पर्याय का निषेध करने लगे तो वह विद्वान 
नही कहा जा सकता, क्योंकि उसने पूर्वापर प्रकरण भ्रनुसार सूत्र का भ्थे मही समझा । इसी प्रकार “मै सुखी दुखी 
मैं रक राव” छहृढाला के इस वाक्य के प्राघार पर ज॑नसन्देश के सम्पादक ने 'पर्यायदृष्टि मिथ्यादृष्टि' ऐसा सिद्धांत 
बतलाने का प्रयत्न किया है सो यह उसकी भूल है, क्योकि उस्होने पूर्वापर प्रकररा पर दृष्टि नही दी । 


प्रकरण इसप्रकार है-- 


चेतन को है उपयोग रूप, विनमूरति चिनत््रति प्रनूप । 
पुदूगल नभ धर्म अधर्म काल, इनते न्‍्यारी है जीव चाल ॥ 
ताको न जान विपरीत मान, करि करे देह भे निज पिछान । 
मैं सुखी दु खी मैं रक राव, मेरो धन गृह गोधन प्रभाव ॥ 
मेरे सुत तिय मैं सबल दीन, बेरूप सुभग मूरख प्रवीन । 
तन उपजत अपनी उपज जात, तन नशत आपको नाश मान ।। 


जो कोई जीव के लक्षण उपयोग को स्वीकार नहीं करता, किन्तु शरीर को ही श्रापा मानता है, शरीर 
की उत्पत्ति से भ्रपनी उत्पत्ति और शरीर के नाश से भ्रपना नाश मानता है। शरीर के सुख मे श्रपने आप को 
सुखी झौर शरीर के दुःख मे अपने झापकों दु खो मानता है, उसको यहाँ पर भिथ्यार्धष्ट कहा है, जिसको अपने 
ज्ञान निधि की खबर नही है, बाह्य निधि के कारण शअ्रपने प्रापको रक व राव मानता है उसको यहाँ पर 
मिध्यादष्टि कहा है । 
छहढ़ाला मे पर्यायर्ष्टि को मिथ्यारष्टि नहीं कहा है बल्कि पर्यायदष्टि का उपदेश दिया गया है और 
पर्यायरृष्टि से मुक्ति बतलाई गई है । वह कथन इसप्रकार है-- 
“यह मानुब परजाय सुकुल सुनिवों जिमवानी॥ 
हह विधि गये त मिले सुमरि ज्यों उदधि समानी ।॥।/ 
'बहिरातमता हेय जानि तजि, अन्तर भ्रातम हुजे । 
परमातम को ध्याय निरतर जो नित भानन्द पूज ॥' 


बज्यमाभि चकवर्तो पर्यायर॒ष्टि से विचार करते है-- 


मैं चक्की पद पाय निरन्तर भोगे भोग घनेरे। 
तो भी तनिक भये नहीं पूरण भोग मनोरथ मेरे ॥* 


१४४२ | [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


इस पर्यायरष्टि को रखते हुए भी बछ्ामाभिचक्श्नर्तो मिथ्यादष्टि नहीं हुए । 


'वर्यायदष्टि मिथ्याशप्टि' यदि इस सिद्धात को मान लिया जाय ती पझ्नित्य, प्रशरण, संसार, भशुचि 
झादि भावनाओं का श्रद्धान करतेवालो के मिथ्यात्व का प्रसग आ जायगा, क्योकि ये भावना पर्यायदृष्टि की भ्रपेक्षा 
से सम्भव है, द्रव्यसष्टि की प्रपेक्षा से अनित्य भ्रादि भावना सम्भव नहीं है, क्योकि द्र॒व्यशष्टि में नित्यता 
स्वीकार की गई है । 

राजा राणा छुत्रपति, हाथिन के असवार। 
मरना संबको एक दिन, भ्रपनी अपनी बार ।! 
दल बल देई देवता, मात पिता परिवार । 
मरती विरियाँ जीव को, कोई न राखन हार ॥ 
दाम बिना निर्धन दुखी, तृष्खावश धनवान । 
कहू न सुख समार मे, सब जग देख्यो छान ॥॥ 


इसप्रकार पर्यायदृष्टि से श्रद्धा करनेबाला मिथ्या्प्टि नही है भ्रपितु सम्यरदृध्टि है । 


सामायिकपाठ में अभ्रपने दोषो की पर्थायदष्टि से निम्नप्रकार भालोचना करनेवाला मिथ्याइप्टि नही हो 
सकता, वह तो सम्यग्दृष्टि है । 


हा हा ! मैं दुठ भ्रपराधी, त्रस जीवन राशि विराधी । 
थावर की जतन न कीनी, उर मे करुणा नही लीनी ॥। 


२७ मई १९७१ के जैनसन्देश के मम्पादकोय लेख में निम्न श्लोक उद्धृत किया गया है। 


एक सदा शाश्वतिकों मसात्मा, विमिर्भंल साधिगम स्वभाव । 
बहिेंवा सन्त्यपरे समस्‍्ता, न शाश्यता कर्मंभवा स्वकीया ॥॥ 


साभायिकपाठ के इस श्लोक मे यह नहीं कहा गया कि द्रव्यर॒प्टि सो सम्यग्दध्टि और पर्यायदष्टि सो 
मिथ्याइष्टि । यहाँ पर यह बतलाया गया है कि मेरी भात्मा एक है पश्रौर सदा शाश्बत है । यह द्रब्यइष्टि से कथन' 
है। मेरी आत्मा निमेल और साधिगम है, यह स्वभावरप्टि से कथन है। कर्मंजनित भ्रौपाधिक भाव मेरे स्वभाव 
नही हैं भ्ौर नाशवान हैं यह विभावपर्यायदष्टि से कथन है । 

यहाँ पर द्वव्यर॒ष्टि से आत्मा को सदा शाश्वत प्रर्थात्‌ भ्रनादि अ्रनन्त बतलाया गया है। प्रात्मा-प्रनादि- 


काल से कर्मों से बंधी हुई है भ्रत. शुद्ध नही है । अत द्रव्याधिकनय का विषय शुद्ध या भ्रशुद्धात्मा नही है, किन्तु 
शुद्ध व प्रशुद्ध विशेषणो रहित सामान्य भ्रात्मा है। श्रीदेवसेन आचार्य ने आलापपडति मे कहा भी है-- 


(निजनिभप्र देशसमूहै रखण्ड दृत्या स्वभाव विभावपर्यायान्‌ ब्रबति द्रोष्यति अबुद्द थदिति दब्यम्‌ ।! जो अपने- 
प्रपने प्रदेश समूह के द्वारा श्रखण्डपने से श्रपनी-प्रपती स्वभाव-विभावपर्यायों को प्राप्त होता है, होवेगा और हो 
चुका है वह द्रव्य है। 

यदि द्रव्यदष्टि का विषय शुद्धद्रव्य माना जाय तो बह विभावपर्यायों को प्राप्त नही हो सकता। श्रतः 
द्रव्यशष्टि का विषय, शुद्धाशुद्ध विशेषणों से रहित सामान्य झात्मा है । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४५३ 


भी अमृतचस्द्राधायें ने भी प्रबचनसार गाथः १० की टीका मे 'ऊर्जता सामान्यलकर्जे दस्थे” णब्दो द्वारा 
द्रव्य का लक्षण ऊध्वं तासामान्य बतलाया है। 


“परापरविवतंब्यापिब्रव्यमूध्यंता मुदिव स्थासावियु ।' परीक्षामुश्य 


पूर्व और उत्तर पर्यायों में रहनेवाले द्रव्य को ऊर्ध्वतासामान्य कहते है । जैसे स्थास, कोश, कुशुल घटादि 
पर्यायों में मिट्टी रहती है । 


यदि द्रव्य्डष्टि के विषयभूत झ्ात्मद्रव्य के साथ शुद्ध विशेषण लगा दिया जाये तो वह प्रशुद्धपर्यायों में नहीं 
रह सकेगा, किन्तु ससारी अशुद्धपर्याय मे प्रात्मद्रव्य रहता है। अत शुद्धाशुद्ध विशेषणों से रहित सामान्य श्रात्मा 
द्र्यदष्टि का विषय है । 


'पामान्यमयेन हारखग्दामसूतवद्ध्यापि ।” ॥१६॥ प्रवच्ननसार परिशिष्ट 


सामान्यईहि भ्रर्थात्‌ द्रव्य्ष्टि से आत्मा स्वंपर्यायों मे ध्याप्त होकर रहता है जैसे मोती की माला का 
डोरा माला के काले, पीले, शुक्ल वर्णवाले सब दातो मे व्याप्त होकर रहता है । 


यह सामान्य भात्मा जब शुद्ध पर्याय को व्याप्त करके रहता है तब शुद्ध पर्याय से तन्‍्मय होने के कारगा[ 
शुद्धात्मद्रब्य कहलाता है। जब अ्रशुद्धपर्याय को व्याप्त करके रहता है तब प्रशुद्धपर्याय से तन्मय होने के कारण 
भ्रशुद्धआत्मद्रव्य कहलाता है । श्री कुन्दकुन्दाज्ार्य ते प्रबबनसार मे कहा भी है-- 


परिणमदि जेण दव्यं तक्‍काल तम्सयं शि पण्मस । 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा घम्मो सुरतेयव्यों ॥८॥। 
जीवो परिणमवि जदा सुहेण भसुहेण वा सुहो असुही । 
सुड्धंथ तदा सुड्ों हवदि हि. परिणामसब्भावी ॥९॥ 


द्रव्य जिसकाल में जिसपर्याय से परिणमन करता है भ्रर्थात्‌ जिसपर्याय को व्याप्त करता है उसकाल मे 
वह द्रव्य उसरूप है ऐसा जिनेन्द्र द्वारा कहा गया है। इसलिये घ्मपर्याय को प्राप्त भात्मा को धर्मात्मा जानना 
साहिये | जीव जब शुभपर्याय से परिणमन करता है भर्थात्‌ शुभपर्याय को प्राप्त करता है तब वह जीव स्वय शुभ 
हो जाता है। वही जीव जब अशुभपर्याय से परिणमन करता है भ्रर्थात्‌ प्रशुभपर्याय को प्राप्त करता है तब वह 
जीव स्वय प्रशुभ हो जाता है। जब वही जीव शुद्धभाव से परिणमन करता है भर्थात्‌ शुद्धपर्याय को व्याप्त करके 
रहता है तब वह जीव स्वयं शुद्ध हो जाता है, क्योकि जीव परिणमन स्वभावत्राला है। इन तोनो अवस्थाओं मे 
रहनेवाला जो सामान्य भ्ात्मद्रव्य है वह द्रब्यदष्टि का विषय है।” ताते द्रव्यदष्टि करि एक दशा है, पर्यायदष्टि 
करें अनेक झवस्था हो है, ऐसा मानना योग्य है। सो शुद्ध, अशुद्ध अवस्था पर्याय है। इस पर्याय श्रपेक्षा ( ससारो 
व सिद्ध मे ) समानता मानिये सो यह मिथ्याईष्टि है । ताते भापकोौ द्रब्यपर्यायरूप क्‍झ्रवलोकना । द्रबव्यकरिें सामान्य 
स्वकृप अवलोकता, पर्याय करि विशेष अवधारना । ऐसे ही चितवन किये सम्यग्इष्टि हो है। जाते सांचा भ्वलोके 
बिना सम्यरदुष्टि कैसे नाम पावे । 


की भीौतमगणजघर, प्रथमोपशमसम्यक्त्व को उत्पन्न करनेवाले जीब की योग्यता का कथन निम्नप्रकार 
करते हैं-- 


श्षशड ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


उबसामेंतो कम्हि उदसामेदि ” चढ़ुसु थि यदोसु उवसामेवि | चहुसु थि गदीसु उबसामेंतों पंचिदिएसु 
उबसासेदि, लो एडंविय विगरलिवियेसु । पंचिविएसु उदसामेतों सण्णीसु उबसासेबि, णो अस्ण्णीसु । सब्णीसु उब- 
सामेद्ि, णो असब्णीसु। सण्णीसु उबसामेंतो गब्भोवषकतिएसु उवसामेदि, णो सम्मुच्छिमेसु। गढ्भोवक्कतिएस 
उबसाम्रेतों पश्जसएसु उवसासेदि णो अपज्जतसएसु | पज्जतएसु उबसामेंतो संखेज्जवस्साउगेसु वि उवसामेदि, 
असलेज्जवस्साउगेसु वि । धबल पु० ६ पृ० २३८ 

अर्थ---दर्शनमोहनी यकर्म को उपशमाता हुआ यह जीव कहाँ उपशमाता है ? चारो ही गतियों में 
उपशमाता है। चारो ही गतियो मे उपशमाता हुआ पचेन्द्रियो में उपशमाता है, एकेन्द्रिय भ्रौर विकलेन्द्रियो मे नही 
उपशमाता है। पचेन्द्रियों मे उपशमाता हुमा सज्ञियों में उपशमाता है, भ्रसंज्ञियो मे नही उपशमाता | सज्ियों मे 
उपशमाता हुआ गर्भोपक्रान्तिको मे (गर्भजजीवो मे) उपशमाता है, सम्मूच्छिमों मे नहीं। गर्भोपक्रान्तिको मे उपशमाता 
हुआ पर्याप्तको मे उपशमाता है, अपर्याप्तको में नहीं । पर्याप्तकों मे उपशमाता हुश्ना सख्यातवर्ष की झायुवाले 
जीवों में भी उपशमाता है श्रौर प्रसख्यातवर्ष की भ्रायुवाले जीवों में भी उपशमाता है। श्रर्थात्‌ उपशमसम्यकत्व 
उत्पन्न करता है। 

गशाधर ते सम्यवत्वोत्पत्ति का यहु सब कथन पर्यायदृष्टि से किया है। 'पर्यायदृष्टि मिथ्यादुष्टि' यदि 
सिद्धात होता तो गणधर महाराज पर्यायदृष्टि से क्यों कथन करते ? 


श्री गुणघरालार्य कद्ायपाहुड मे कहते है-- 
सब्बणिरय भवशेसु दीवसमूहे गृह जोदिस विमारों । 
अभिजोग्ग-अणभिजोग्गे उदसामों होड़ बोदव्यो || 
सागारे पद्ुवगो! लिट्ुवगो सज्यिसो य भजियव्यों । 
जोगे अष्णवरम्हि ये जह॒ण्णगो तेउलेल्साएं ।। (क पा. ४३० ब ४३२) 
सबव नरको मे, सर्वप्रकार के भवनवासी देवों मे, सर्वद्वीप श्रौर समुद्रो में, सर्वव्यन्तरदेवों मे, समस्त 
ज्योतिष्कदेवो में, विमानवासीदेवो में, अभियोग्यजाति के तथा अनभियोग्यजाति के देवों मे दर्शनमोहनीयकर्म का 
उपशम होता है। साकारोपयोग मे वतंमानजीव ही दर्शनमोहनीय्रकमं के उपशमन करा प्रस्थापक होता है, किन्तु 
निष्ठापक भ्रौर मध्यमग्नवस्थावर्ती जीव भजितब्य है | तीनो योगो में से किसी एकयोग में बतंमान और तेजोलेश्या 
के जधघन्य अग को प्राप्त जीव दर्शनमोह का उपशामक होता है। श्रर्थात्‌ उपशमसम्यबत्व को उत्पन्न करता है । 
सम्यक्त्वोत्पत्ति का यह सब कथन भी पर्यायदृष्टि से किया गया है। इससे स्पष्ट है कि सापेक्ष पर्यायदृष्टि से 
सम्यवत्व उत्पन्न होता है । 
द्रव्यरष्टि सो सामान्यद॒स्टि, क्योकि 'सामान्य द्र॒व्यं जेकार्थवाचका: ।' तत्त्वार्थसार 


किस्तु सामान्य की प्रपेक्षा विशेष बलवान होता है। कहा भी है-- 

'सामान्यशास्त्रतो नूत॑ विशेषों बलवाम्‌ सवेत्‌ ।' 

सामान्य शास्त्र तैं विशेष बलवान है, क्योंकि विशेष ही ते नीके निर्णय हो है। इसीलिए भी कुस्वकुम्वा- 
शार्य ने पंचास्तिकाय के मोक्षमार्ग प्र्पक दूसरे प्रधिकार मे जीवतत्त्व का पर्यायों की श्रपेक्षा विशेष कथन किया है। 
गाया १०९ मे ससारी व मोक्षपर्थाय को श्रपेक्षा से जीवतत्त्व का कथन है | ग्राथा ११० से १२२ तक इन्द्रिय, गति, 
भव्य, अभव्य कर्ता, भोक्ता आदि पर्यायों की श्रपेक्षा ससारीजीव का विशेष कथन है। जीवपदार्थ के कथन का 
उपसहार करते हुए भरी कुन्दकुन्दाबार्य लिखमे हैं-- 


व्यक्तित्व भौर कइृतित्व ] [ १४५५ 


एयससिगस्म जीव अश्शेहि वि पज्जर्एह बहुगेहि । 
अभिगष्छवु अज्जीवं णाणतरिदेहि लिगेहि ॥१२३॥ पंजास्तिकाय 


इसप्रकार प्रन्य भी बहुत सी पर्यायों द्वारा जीव को जानकर, ज्ञान से प्नन्य ऐसे जड लिंग द्वारा भ्रजीव- 
पदार्थ को जानो । 


यदि द्रव्यहष्टि सम्यग्दष्टि तथा पर्यायदष्टि मिथ्यावृष्टि ऐसा सिद्धात होता तो थी कुम्वकुस्दाघार्य भोक्ष- 
सार्गप्ररूषक भ्रधिकार मे जीवपदार्थ का पर्यायों की अपेक्षा क्यो कथन करते ? आओ असृतचम्तराचाय 'बहुमिः पर्याय, 
जीवमधिगष्छेत्‌ ।' भ्रर्थात्‌ बहुपर्यायो ढ्वारा जीव को जानो ऐसी श्राज्ञा क्ष्यों देते ? 


यथाथंदृष्टि सो सम्य्दृष्टि | पदार्थ सामान्य-विशेषात्मक है। जिसकी मात्र सामान्य पर दृष्टि है विशेष 
(पर्याय) पर दृष्टि नही है, वह सम्यग्दृष्टि नही हो सकता है। 


२७ मई १९७१ के “जेतसन्देश' के सम्पादकीय लेख मे जो प्रव्चनसार का उल्लेख है भ्रब उस पर विचार 
किया जाता है । 


उक्त सम्पादकीय लेख में प्रबथषनसार गाथा १८९ की टीका का कुछ भाग उद्धृत किया गया है, किन्तु 
इस टीका का द्रव्यदृष्टि या पर्यायदृष्टि से कोई सम्बन्ध नही है और न इस टीका का भिथ्यादृष्टि या सम्यग्दृष्टि से 
कोई सम्बन्ध है। वह टीका इसप्रकार है-- 


'रागादिपरिणास एवाल्मल: कर्म, स एवं पुष्यपापद् तम्‌ । रागपरिणासस्येवात्मा कर्ता तस्येबोपादाता हतता 
चेत्येष शुद्ध्रव्यनिरूपणात्मको निश्वयमय' यस्तु पुद्गल परिणाम आत्मनः कर्म स एव पुण्पपापद्ठ त॑ पुदूगलपरिणाम- 
स्पास्मा कर्ता तस्योपादाता हाता खेति सो5शुद्धद्रव्यनिरूपणात्सकों ध्यवहारनय । उशभावप्येतोी स्तः, शुद्धाशुद्धत्थेलो भ- 
यथा व्रव्यस्य प्रतीयमानत्वात्‌ । किन्स्वत्र निश्वयनय साधकतमत्वाबुपात्त , साध्यस्य हि शुद्धत्वेन ब्रव्यव्य शुद्धत्व- 
झोतकत्वाध्िश्वयनय एवं साधकतभो न पुनरशुद्धत्वद्योतकों व्यवहपरनय ॥११८९॥ प्रबजनसार 


यहाँ पर रागादि परिणामों को धात्मा के कर्म और शभ्रात्मा उन रागादि का कर्ता आदि है ऐसा कथन 
करनेवाले नय को शुद्धद्रब्य का निरूपण करनेवाला निश्चयनय कहा है । पौद्गलिककर्म श्रात््मा के कम॑ श्रौर आत्मा 
उत पौदगलिककर्मों का कर्ता झादि है ऐसा कथन करनेवाले नय को श्रशद्धद्रव्य का निरूपण करनेवाला 
व्यवहारनय कहा है । 

यहाँ पर 'शुद्धद्रृव्य व निश्चयनय तथा अशुद्धद्रव्य व व्यवहारनय! ये शब्द किस अभिप्राय से प्रयोग किए 
गए हैं, इसको समभले के लिए भ्रध्यात्मनयों के स्वरूप का ज्ञान होना श्रत्यन्त आवश्यक है। श्रध्यात्मनयों का 
कथन इसप्रकार है-- 


'ुमरप्यध्यात्मभाषया नया उच्यन्ते॥ ताबन्मूलनयों हो निश्चयों व्यवह्ारश्च )। तत्र लिए 
व्यव॒हारों सेदविषय ।। तत्र निरलयों द्िविध शुद्धनिश्ययो5शुद्ध निश्यमश्ज (। तल निरफाधिकयगुणगुष्पसेद विषयक: 
शुद्धनिश्वयों यथा केवलशानादयों जीव हृति ॥ सोपाधिक विषयोज्शुद्धनिश्वयों यथा सतिशानावयों जीव इति ॥॥ 
व्यवहारो विविध: सऊू तथ्यवहारोध्सजू तम्यवहारश्ण ( तजेकबसतुथिषय: सज़ू तब्यबहार ।। सिन्न वल्तुविषयो5- 
सद्भूतब्यवहार: ॥।' 


१४५६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुछ्सार : 


अर्थ--फिर भी अध्यात्मभाषा से नयो का कथन करते है। नयो के दो मूल भेद है, एक निश्चयनय ध्रौर 
दूसरा व्यवहास्नय । निश्चयनय का विषय अभेद है भौर व्यवहा रनय का विषय भेद है। निश्चयनय दो प्रकार का 
है। १. शुद्धनिश्वयनय, २ अशुद्धनिश्वयनय । उनमे से जो नय कमंजनित रागादि विकार से रहित गुण-गुणी को 
अ्रभेदरूप से ग्रहण करता है वह शुद्धनिश्चयतय है। जसे केवलज्ञानादि स्वरूप जीव है। जो नय कमंजनित 'रागादि- 
विकारसहित गुण भौर ग्रुणी को अभेदरूप से ग्रहण करता है वह भ्रशुद्धनिश्वयनय है। जैसे मतिशञानादि स्वरूप 
जीव । ब्यवहारनय दो प्रकार का है, १ सदृभूतव्यवहारतय, २. असद्भूृतव्यवहारनय । एक-एक वस्तु को विषय 
करनेवाला सद् भूतव्यवहा रनय है | भिन्न वस्तुश्नो को विषय करनेवाला प्रसदभूतव्यवहारनय है। 


प्रवनसार गाथा १८९ की टीका मे जो भात्मा को रागादि परिणामों का कर्ता श्रौर रागादि परिणामों 
को कर्म कहा गया है, वह एक ही वस्तु में करत्ता-कर्म के भेदरूप से कथन है भ्रत बह सद्भूतव्यबहारनय का कथन 
है | पौदगलिककर्म ग्रात्मा के कम भौर प्रात्मा पौदूगलिककर्मों का कर्त्ता है, यह कथन असदभूतव्यवहारनय का है, 
क्योकि पुदुगल झौर ग्रात्मा ये दो भिन्न वस्तु हैं। शुद्धनिश्वयनय का विषय तो रागादिविकारीभावो से रहित 
शुद्धप्रात्मा है । 

थी कुन्दकुन्दाचाय ने तथा उनके टीकाकार श्री अमृतचन्द्राचार्य ने निश्चय और व्यवहार इन दो ही 
शब्दों का प्रयोग किया है। भेद-प्रतिभेदो का निर्देश नहीं किया है। जहाँ पर शुद्धनिश्वयनय को निश्चय कहा गया 
है, वहाँ पर शुद्धनिश्वयनय की श्रपेक्षा अशुद्धनिश्वयनय को व्यवहार कह दिया गया है। जहाँ पर भ्रसद्ृभूतव्यवहार- 
नय को व्यवहार कहा गया है, वहाँ पर असद्धृतव्यवहार की प्रपेक्षा सदभूतव्यवहारतय को निश्चय कहा गया है । 


प्रब्॑नसार गाया १८९ की टीका मे 'शुद्धद्रव्य! का प्रयोजन निरुपाधि श्रात्मद्रव्य से नही है, क्योकि 
मिरुपाध्ति धात्मद्रव्य रागादिविका रीपरिणामों का कर्ता नहीं हो सकता है, किन्तु 'एकद्रव्य' से प्रयोजन है, बयोक्ति 
रागादिपरिणाम का कर्त्ता व कम दोनो एकद्रव्य की पर्यायें हैं। “निश्वयनय' का प्रयोजन सदभूतव्यवहारनय है, 
क्योंकि एक द्र॒ष्य मे कर्ता कर्म का भेद सदूभूतव्यवहारनय का विषय है। “व्यवहार्नय” का प्रयोजन प्रसदर्भूत- 
व्यवहारनय से है, क्योकि सोपाधि प्रात्मा शौर पौदगलिककर्मों में श्रर्थात्‌ दो भिन्न वस्तुओं में कर्त्ता-कर्म का 
सम्बन्ध बतलाना अ्रसंदभूतव्यवहार का विषय है। प्रशुद्धद्रव्य का प्रयोजन आत्मा झौर पुद्गल के परस्पर 
सम्बन्ध से है । 

इसप्रकार प्रबच्चनसार गाथा १८९ की टोका का द्वव्यदृष्टि व पर्यायदृष्टि से कोई सम्बन्ध नही है श्नत 
द्रव्यदष्टि व पर्यायद्ृष्टि की चर्चा में प्रबच्चनमसार गाथा १४९ की टीका का उल्लेख करना अप्रासगिक है। 


२७ मई १६७१ के जैनमल्देश के सम्पादकीय लेख मे प्रबचनसार गाथा ९४ का उल्लेख है। इस गाथा मे 
'जे पकलयेसु णिरदा जीवा परसमयिगा सि णजिहिद्दा ।! [ गा० ९४ पूर्वार्ध ] जो यह कहा गया है, वह एकान्त 
पर्यायदष्टिवालो को भ्रपेक्षा से कथन है । जैसा कि भरी अमृतचन्द्राचायं की टीका के 'निर्गंलंकान्तहृष्टपो' ग़ब्दो से 
स्पष्ट है। सापेक्ष पर्यायदण्टि वाला भी मिथ्यादृध्टि है, ऐसा नही कहा गया है । 


यदि द्रव्यदष्टि भी पर्यायदष्टि निरपेक्ष है तो वह भी मिथ्यारष्टि है। श्री जम्तेवाचार्य ने प्रदचतसार 
गाया ९३ की टीका मे कहा है-- 


+पत्जयमूदा हि परससया---अस्मादित्वघृत द्रब्य-गुण-पर्याथ परिशानसृदा अथवा तारकादिपयात्रिकषों म 
भवास्यहुसिति भेवविशासमृहाश्ण परसमया मिश्याहृष्टयों भ्वम्तीति। 


व्यक्तिस्व भ्ौर कुतित्व ] [ १४५७ 


'पज्जयमूढा हि १रसमया! प्र्थात्‌ जो इसप्रकार बद्रब्य, गुण, पर्याय के यथार्थश्ञान से मृढ है प्रथवा मैं 
मारकी भ्रादि पर्यायरूप सर्वथा नही हूँ । इसप्रकार भेदविज्ञान में मूढ़ है, वह वास्तव मे मिथ्या्ष्टि है । 


प्रत, सापेक्ष द्रव्यदष्टि सुदृष्टि, निरपेक्ष द्रव्यद्टि मिध्यादृष्टि । सापेक्ष पर्यायरष्टि सुहष्टि, निरपेक्ष पर्यायरष्ट 
मिध्याहष्टि । 


प्रब्ननसार गाथा १० मे कहा भी है-- 
'जत्थि विणा परिणाम अत्थो अत्थं बिरतेह परिणामों ।' 


इसलोक मे पर्याय के बिना पदार्थ नहीं है और पदार्थ के बिना पर्याय नही है | प्रदेश की भ्रपेक्षा पदार्थ 
झोौर पर्याय अप्रथक्‌ है । 


अतः सापेक्ष पर्यायदष्टि से मोक्षमार्ग सम्भव है ! 
- जे. ग. 8-5-22/7-7/ मुकुटलाल बृलण्दा्रहर 


पृण्य का विवेचन 
(१) पुष्य की ध्यास्या 


भरी पृज्यपाद महान्‌ भ्ाचार्य हुए हैं जिन्होने 'समाधिशतक', “इष्टोपवेश” जैसे ग्रन्थों की रचना की है 
जिनमे एकस्व अविभक्त श्रात्मा का कथन है। इन्ही भी पृष्यपाद आचार्य ने 'सर्वार्थसिद्धि! ग्रन्थ में पुण्य की व्याख्या 
इसप्रकार की है-- 


'पुनात्यात्मान पूयतेःनेनेति वा पुष्यन्‌, तत्रुइ द्ादि |” [स, सि. ६३ ] 


अर्थ-“जो प्रात्मा को पवित्र करता है या जिससे ग्रात्मा पतित्र होता है, वह पुण्य है। जैसे साता 
वेदनीय आदि । 


(पुण्य! श्रौर 'मगल' एकार्थवाची है। इसलिये जो मगल के पर्यायवाची शब्द है वे ही पुण्य के भी 
पर्यायववाची शब्द हैं । 


भरी बीरसेन स्वामी महान्‌ भाचारय हुए है जिन्होंने 'धब्॒ल' व “जयधबल' अध्यात्म ग्रन्यो की रचना की 
है । जिनको समभने वाले विरले ही पुरुष है। उन वीरसेन आचार्य मे धबल पु० १ पृ० ३१-३२ पर निम्नप्रकार 
से लिखा है-- 

'संगलस्थेकार्यथ उच्चते, मंगल पृष्यं पूर्व पथित्र प्रशस्त शिव शुध्र कल्याणं भव्द सोल्यमित्येवादीनि भंगल- 
पर्यायबश्ञनाति । एकार्यप्रकपर्ण क्विसिति थेतू, बतो मंगलाथोनेकशब्दाभिधेयस्ततोःनेकेषु शास्त्रेष मेकासिधाम: 
मंगलायं. प्रयुक्तश्चिरग्तनाजायें:। सोध्मामोहेन शिष्य: सुजेनावगभ्यत इत्येकार्भ उच्चते । 'यहोकशब्वेन न जानाति 
सतोफ़्येनापि शब्देस शापयितज्य:' इति जचनाहा ।” संगलस्य मिदक्तिरुय्यते, मर गालयति विनाशयति धातयाति 
बहुति हस्ति विशोधयति विध्वंसयतीति मंगलम्‌ । तस्मल द्विविधं व्रव्यभावमलभेदात्‌ । द्रष्यमल द्विविधं, बाह्मम- 
स्यतरं अर । तत्र स्वेद-रजोसलादि बाहाम्‌। धत-फकठिन-जौव-प्रदेशनिबद्ध -प्रकृति-स्थिति-अनुभाग-प्रदेश विभक्त-शाना- 
वरणाशष्टविध-कर्मा ध्यन्तर ब्रत्यमलम्‌ । अज्ञाना दर्शवादिपरिणामी भावसलस ।' 


१४५४८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अर्थात्‌--मजूल, पुण्य, पूत, पवित्र, शिव, शुभ, कल्याण भद्र श्रौर सौख्य इत्यादि मजुल के पर्यायवाची 


नाम हैं । 
शंका--मसड़ूल के एकार्थवाचक अनेक शब्दो का प्रतिपादन किसलिये किया जाता है ? 


खसर--पअ्रनेक पर्यायवाची नामो के द्वारा मज़ूलरूप ग्रर्थ का प्रतिपादन किया जाता है, इसलिये प्राचीन 
झाचारयों ने प्रनेक शास्त्रो मे भिन्न-भिन्न शब्दो के द्वारा मद्भुल रूप प्रथ का प्रयोग किया है । 


जो मल का गालन करे, विनाश करे, दहन करे, घात करे, शोधन करे, विध्वस करे, उसे मगल कहते है । 
वह मल दो प्रकार का है। द्रव्यमल, भावमल | शानावरणा प्रादि श्राठ प्रकार के कम द्रव्यमल है। भ्रज्ञान धश्ौर 
अदर्शन भ्रादि ( राग, दर घ, मोह भ्रादि ) परिणामों को भावमल कहते हैं । 


श्री यतिवृषश् आचार्य ने भी तिलोयपण्णलि ( १-८, ९, १४ ) मे पुण्य ग्रपरनाम मझूल के पर्यायवाची 

नाम बतलाकर यह कहा है कि पुण्य, द्रव्य श्रौर भाव दोनों प्रकार के मलो को गलाकर आत्मा को पवित्र करता है। 
गाया इस प्रकार है-- 

पुण्ण॑ पृदपवित्ता पसत्यसिवभट्खेमकललाणा । 

सुहसोक्खादी सव्वे णिव्दटटटा मंगलस्स पजजाया ॥|८॥। 

गालयदि विभासयदे घादेदि दहेदि हंति सोधयदे । 

विद्ध सेदि मलाई जम्हा तम्हा य मंगल भणिद ॥९॥। 

अहया बहुसेयगर्य जाणावरणादिवव्यभावमलभेदा । 

ताइ गालेइ पु जदो तदो संगर भणिदं ॥॥१४॥ 


अधथ--पुण्य, पूत, पवित्र, प्रशस्त, शिव, भद्र, ्षेम, कल्याण शुभ और सौख्य इत्यादिक सब मगल के ही 
समानार्थक शंब्द कहे गये है। ( पृण्य श्लौर मगल इन दोनो शब्दों के भ्रर्थ मे कोई श्रन्तर नही है। जो मगल का 
अर्थ है, वही पुण्य का अर्थ है। ) ॥5॥ क्योकि यह मलो को गलाता है, विनष्ट करता है, घातता है, दहन करता 
है, हनता है, शुद्ध ( पवित्र ) करता है भौर विध्वस करता है, इसलिये इसे मगल झ्र्थात्‌ पुण्य कहते है ॥९॥ प्रनेक 
भेद---युक्त ज्ञानावरणादि करमंरूप द्रव्य मलो ग्रौर प्नज्ञान भ्रदर्शन आदि भावमलो को यह गलाता है इसलिये यह 
मंगल अथवा पुण्य कहा गया है । 

इन प्रा वाक्यो से स्पष्ट हो जाता है कि 'मगल' श्ौर “पुण्य” ये दोनों एकार्थंवाच्ी है। जो भ्रात्मा के 
द्रध्यक्म और भावकर्म रूपी मल का नाश करके आत्मा को पवित्र करता है, उसे 'पुण्य” कहा गया है। आप ग्रन्थों 
में पुण्य” की परिभाषा इस प्रकार दी गई है । 


पुण्य की उपयु क्त परिभाषा ध्यान में रहने से पुण्य-सम्बन्धी चर्चा ठीक-ठीक सरलता से समभ में शभ्रा 
सकतो है । अर्थात्‌ जो भात्मा को पवित्र करे ऐसा पुण्य क्या स्वथा त्याज्य श्रथवा हेय है या भात्मा के पवित्र हो 
जाने पर यह पुण्य स्वय छूट जाता है। “मैं हिसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह झ्रादि पापो का त्याग करता हूँ।' 
इसप्रकार प्रतिश्ञा-पू्वंक पाप का त्याग किया जाता है क्‍या इसी प्रकार प्रतिज्ञा-पूर्वक पुण्य का भी त्याग किया 
जाता है ? क्या किसी ने ऐसी प्रतिज्ञा की है ” क्या इस प्रकार को प्रतिज्ञा करने का किसी प्रा ग्रन्थ भे उपदेश 
है ? पाठकों के लिये यह सब विचारणीय है। 


झंका--पंचाह्तिकाय गाया १३२ में तो शुभ परिणास को पृष्य और अशुभ परिणाम को पाप कहा है 
और इस दोनों को बन्ध का कारण कहा है। इस प्रकार शुभ परिणाम पुष्य का लक्षण है ? 


व्यक्तित्व धौर कृतित्व ] [ १४५९ 
समाधान--जीव का शुभ परिणाम पुण्य है, क्योकि पुण्य का पर्यायवाची शुभ है, ऐसा श्री यतियृष भाचा्े 
व कली वीरसेन आचार ते तिलोयपण्णलि व धबल मे कहा है। जीव के शुभपरिणाम का लक्षण गाथा १३६२ 


पंचास्तिकाय मे नही दिया गया है। शुभ भाव का लक्षण श्री कुस्दकुन्द आधचारय्य ने गाथा इृड ब ६४५ मे इस 
प्रकार कहा है-- 


वव्यत्यकायछप्पणतच्यपयत्थेसु सत्तणबएसु । 
बधणसमुक्ले_ तक्‍कारणरूदे वारसखुवेबले ॥६४।॥। 
रयणत्तयस्स रुले अज्जाकस्मों दयाइसद्म्से + 
इच्चेवमाइगों शो बहुद सो होह सुहभावों ॥॥६५॥ 


अर्थ---छह द्रव्य, पचास्तिकाय, सात तत्व, नव पदार्थ, बंध, मोक्ष, बध के कारण, बारह भावना, रस्नत्रय, 
भाये कर्म, दया प्रादि धर्म, इत्यादिक भावों मे जो वतन करता है, वह शुभ भाव है । 


शुभ भाव से दसवें गुणस्थान तक यद्यपि कमं-बन्ध होता है तथापि उस बन्ध से कमं-निजंररा अति-अधिक 
होती है। इसलिये शुभ भावरूप जीव पुण्य ध्रात्मा की पवित्रता का कारणा है | 


(२) जीव पुण्य 


उपरि उक्त पुण्य दो प्रकार का है। एक जीव पृण्य, व दूसरा प्रजीब पृण्य । जो जीव पृण्य-भाव प्रर्थात्‌ 
शुभ-भाव से युक्त हो वह जीव-पुण्य है। जो पुदुगल पुण्य भाव से युक्त हो वह झ्जीव-पुण्य है। पुण्य का पर्यायवाची 
शुभ भी है। इसलिये पृण्यभाव को शुभ भाव भी कह सकते हैं । 


जीव तीन प्रकार के हैं--(१) बहिरात्मा, (२) अन्तरात्मा, (३) परमात्मा । मिथ्यादष्टि बहिरात्मा है। 
छुम्मस्थ सम्यग्दुष्टि भ्रन्तरात्मा है। अरहन्त ओर सिद्ध परमात्मा है । इनमे से बहिरात्मा पाप-जीव है । भप्रन्तरात्मा 
पुण्य-जीव हैं । परमात्मा पृण्य पाप से रहित है । 


“जीविदरे कम्मचये पुण्णं पायोत्ति होदि पुण्ण तु ।” [गो० जी० गए० ६४३ ] 
श्री प० टोडरमलजी ने इसकी भाषा टीका मे लिखा है -- 


“जीव पदार्थ--सम्बन्धी प्रतिपादन वि सामान्यपन गुणस्थान विषे मिथ्यादृष्टि श्लौर सासादन एती पाप 
जीव है। बहुरि मिश्र है ( तीसरे मिश्र गुणस्थान-वर्ती जीव ) ते पुष्य-पापक्रष मिश्र जीव हैं। जाते युगपत्‌ 
सम्यवत्व प्रर मिथ्यात्यरूप परिणए है। बहुरि प्रसयत तो सम्यकत्व करि सयुक्त हैं, देशसयत सम्यक्‍त्व श्र देशब्रत 
करि संयुक्त हैं, प्र प्रमतादिक मम्यकत्व भर सकल ब्रत करि संयुक्त है, ताते ये पुण्य जीव है ।! 


स्वासिका्तिकेयानुप्रेज्षा याथा १९० की संस्कृत टीका में लिखा है--- 


'अपिशब्दाद पृष्णपापरहितो जीवो चथति | 
कोप्तों? अहेन सिद्धपरमेष्डी जीव: ।' 


इस गाथा की भाषा टोका में श्रीमान्‌ पष्डित केलाशबमाओी ने लिखा है-- 


१४६० ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


नझपि शब्द से यह जीव जब शरह॑न्‍्त भ्रथवा सिद्ध परमेष्ठी हो जाता है तो यह पुण्य और पाप दोनो से 

रहित हो जाता है। जीव पदार्थ का वर्णन करते हुए सामान्य से गुणस्थानों मे से मिथ्यादष्टे श्लौर सासावन गुण- 
स्थानवर्ती जीव तो पापी हैं। मिश्रगुणस्थान वाले जीव पुण्य-पापरूप है। क्योकि उनके एक साथ सम्यकक्‍त्व और 
मिथ्यात्व रूप मिले हुए परिणाम होते है तथा असयत सम्यम्दृष्टि सम्यक्त्व सहित होने से, देशसयत सम्यकत्य झौर 
व्रत से सहित होने से और प्रमत्त सबयत आदि गुरास्थान-वर्ती जीव सम्यक्त्व भ्लौर महात्रत से सहित होने से 
पुण्यात्मा जीव हैं ।' 

जीवाजीयो पुरा प्रोक्तो, सम्यक्‍त्वव्॒तज्ञासनवान्‌ । 

जीव पुण्य तु पाप, स्थान्मिथ्यात्वादिकल कवान्‌ ॥। आचारसार ३।२७ 


क्र्य--सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र को धारण करने वाला श्रन्तरात्मा पृण्यरूप है प्रौर जो भिथ्यात्व श्रादि 
से कलकित हैं वे पापरूप है । 


यदि यह शका की जाय कि प्रन्तरात्मा पुण्य-पाप दोनों ही प्रकार के कर्मों का बन्ध करता है फिर भी 
उपयुक्त भ्रार्ष ग्रथो में उसको पृण्य जीव क्यो कहा गया है ? तो यह शका ठीक नही है, क्योकि भ्रन्तरात्मा के 
कमं-बन्ध होने पर भो सवर-पूर्वक कर्म-निर्जरा भ्रधिक होती है। इसलिए श्रन्तरात्मा के द्वारा जीव पवित्र होकर 
परमात्मा बन जाता है । प्रत उपयुक्त आ्राष ग्रन्थों में श्रन्तरात्मा को पृषण्य कहा जाना उचित है। क्योंकि पुण्य वह 
है जिसके द्वारा आत्मा पवित्र होती है। 


शी पूज्यपाद आचार्य ने 'समाधितन्त्र' मे कहा भी है-- 


बहिरनत परश्वेपि लिधात्मा सर्वदेहिषु । 
उपेयात्तत्र परम मध्योपायाद बहिस्त्यजेत्‌ ॥!४॥ 


ससस्‍्कृत टीका--उपेयादिति । तत्न तेषु त्रिधात्मसु सध्ये उपेयात्‌ ह्वीकुर्यात परम परमात्मानं । कस्मात्‌ ? 
मध्योपायात्‌ मध्योपन्तरात्मा स एवोपायस्तस्मात्‌ तथा बहि बहिरात्मानं सध्योपायावेव त्यजेत्‌ ॥४॥ 


अर्थात्‌-सर्व ससारी जीव तीन प्रकार के हैं, बहिरात्मा, श्रन्तरात्मा, परमात्मा। आत्मा की इन तीन 
प्रकार की शअ्रवस्थाओं मे अतरात्मा के द्वारा परमात्माश्रवस्था को प्राप्त करता चाहिये श्रौर बहिरात्म-अवस्था को 
छोडना चाहिये । 

श्री पृज्यपाद आचाय॑ ने समाधितत्र' मे 'भ्रन्तरात्मा' द्वारा परमात्म-अ्रवस्था को प्राप्त करना चाहिए ।' 
इन शब्दो द्वारा यह बतलाया है कि 'अन्तरात्मा द्वारा ग्रात्मा पवित्र होती है। और “सर्वाथसिद्धि! मे 'पृण्य” के 
द्वारा प्रात्मा पवित्र होती है! यह कहा है। इन दोनो कथनो से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रन्तरात्मा पण्य है। 
उपयुक्त श्लोक मे बहिरात्मा भर्थात्‌ पाप को तो त्याज्य बतलाया है। इसका कारण यह है कि पण्य के द्वारा आत्मा 
पविऋ् होती है प्र्थात्‌ परमात्म-पद प्राप्त होता है, उसको त्याज्य कैसे कहा जा सकता है। यदि कोई व्यक्ति पुण्य 
को हैय जात ग्रहण न करे तो उसकी भश्रात्मा पवित्र नहीं हो सकती प्रर्थात्‌ वह परमात्म-पद प्राप्त नही कर सकता। 


श्री प० दौलतरामजी ने भी उपयु क्त श्लोक के भ्रनुसार बहिरात्मा को हेय बतलाया है श्ौर भ्रन्तरात्मा 
को उपादेय बतलाया है--- 
बहिरातमता हेय जानि तजि, अन्तर आतम हज । 
परमातम को ध्याय निरन्तर, जो नित आनस्द पूजे ॥ छहुदूला ३।६ 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] [ १४६१ 


प्रस्तरात्मा श्रथवा पृण्य को उपादेय बताने का कारण यह है कि इसके द्वारा झात्मा पवित्र होती है भ्ौर 
परमात्म-पद प्राप्त होता है। किल्तु परमात्म-पद प्राप्त हो जाने पर भ्रन्तरात्मा शर्थात्‌ पुण्य का स्वयमेव अभाव 
हो जाता है, क्योंकि परमात्मा पुण्य-पाप ( भ्रम्तरात्मा, बहिरात्मा ) से रहित है । 


ऐसा एक भी जीव नही जिसने पुण्य भ्र्थात्‌ श्रन्तरात्मा के बिना परमात्म-पद प्राप्त किया हो, बयोकि 
कारण के बिना कार्य की सिद्धि नही होती । प्रार्ष ग्रन्यो मे बहिरात्मा को पाप जीव कहा गया है। निरतिशय 
बहिरात्मा यद्यपि पाप जीव है तथापि भ्रम से उसको पृण्य जीव मानकर पृणष्य का सर्वथा निषेध करना 
उचित नही है । 


पृण्यभाव अर्थात्‌ शुभभाव मोक्ष का भी काररा है। 


करी वीरसेन आचार्य तथा श्री यतिवृषभाचारयय ने मगल के पर्यायवाची नामों का उल्लेख करते हुए पृण्य 
प्रौर शुभ को पर्यायवाची कहा है। श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने शुभ भाव का लक्षण “र्यणसार' में उसप्रकार कहा है-- 


वब्थत्यिकायलछ॒प्पणतच्यपयरथेसु सत्तणयएस । 
बधणमोब्ले तक्‍कारणरूुतवे वारसयुवेक्खे ॥ ६४।॥ 
रमगणलयसत्सरूवे अज्जाकम्से दयाइसद्धम्मे । 
इच्चेवमाहगों जो यहुद सो होइ सुहभावों ॥६५॥ 
अर्थ --छह द्रव्य, पचास्तिकाय, सात तत्त्व, नव पदार्थ, बध, मोक्ष, बध के कारण, मोक्ष के कारण, 
बारहभावना, रत्नत्रय, श्राये ( शुभ, श्रेष्ठ ) कर्म, दया श्रादि धर्म, इत्यादिक भावों मे जो वतंन करता है वह शुभ 
भाव होता है । 
क्रो प्रबससार गाथा २३० की टीका में शुभभाव के कुछ पर्यायवाची नाम दिये है जो इस प्रकार है--- 
अपहृतसंयम सरागचारित्र शुभोषयोग इति यावदेकार्थ । 
अर्थ--प्रपहत-सयम, सरागचारित्र भौर शुभोपयोग ये एकार्थवाच्री शब्द है । 
उपयुक्त लक्षणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि शुभ भाव सम्यम्दृष्टि के सभव है, मिथ्यादृष्टि के शुभ भाव 
सभव नहीं है । 
पुण्य भाव से प्र्भात्‌ शुभभाव से जहाँ पुण्य कम का बध होता है वहाँ सवर भ्रौर निर्जरा भी होती है । 
यही कारण है कि अन्तरात्मा अर्थात्‌ जीव पुण्य को परमात्मा का कारण बतलाया गया है जिसका उल्लेख मप्रमाण 
पीछे किया जा चुका है। भरी वीरसेन आजार्थ ने स्पष्ट शब्दों मे शुभ भाव से सब॒र झौर तिर्जरा का उल्लेख 
किया है । 
'सुह-सुड्ध-परिणामेहि रम्मक्खयाभावे तक्खयाझबबत्तोदो / ( जयधवल पु० १४० ६ ) 
अर्थ--यदि शुभ व शुद्ध परिणामों से कर्मो का क्षय न माना जाय तो फिर कर्मों का क्षय हो ही नहीं 
सकता है । 
भरी कुम्दकुन्द आचार्य ने भी इसी बात को 'प्रवचनसार' मे कहा है--- 


एसा पसत्थभूरा समाजाणं वा पुणों धरत्याण | 
छचरिया परेलि भविदा ता एव पर लहदि सोक्ख 0४५७ 


१४६२ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अर्थ--यह्‌ प्रशस्तभूत चर्या भ्रर्थात्‌ पृष्य, शुभ भाव मुनियों के होते है भ्रौर गृहस्थो के तो मुख्य रूप से 
होते हैं म्लौर उसी से परम सौख्य को भ्रर्थात मोक्ष को प्राप्त होते है, ऐसा जिनेसा भगवास ने कहा है । 


श्री अमृतचन्र आज्ार्य ने भी इस गाथा की टीका में यही कहा है-- 


“गुहिणां तु समस्तविरतेरभावेन शुद्धात्म-प्रकाशनस्याभावात्कषाय-सदभावात्प्रथतेमानो६पि स्फटिक-सम्पर्को- 
जार्कतेजस इजधर्सां रागसंयोगेन शुद्धातमनोनुभवात्कमतः परसमनिर्वाणसोसयक्ारणत्वाक््ल मुख्य: ।' 


अर्थात्‌-शुभोपयोग ग्ृहस्थ के तो, स्वेविरति के श्रभाव से शुद्धात्मप्रकाशन का प्रभाव होने से, कषाय के 
सद भाव के कारण प्रवर्तमान होता हुभ्ना भी शुभभाव मुख्य है। क्योकि गृहस्थ को राग के सयोग से शुद्धात्मा का 
झनुभव होता है, जिस प्रकार ईन्धन को स्फटिक के सम्पर्क से सूर्य के तेज का प्रनुभव होता है। इसलिये वह 
शुभोपयोग क्रमश. परम-निर्वाण के सौख्य का कारण होता है। 


ओर अमृतचन्द्र आचार्य पुन' प्रवश्ननसार' गाथा २५६ की टोका में शुभोपयोग श्रर्थात्‌ पुण्य-भाव को मोक्ष 
का कारण बतलाते है । 

'शुभोपयोगस्य सर्वेशव्यवस्थापितवस्तुषु प्रणिहितस्य पुण्योपचयपूर्षको5पुनर्भावो पलम्स: ।! 

अथं--सर्वज्-कथित वस्तुओ मे उपयुक्त शुभोपयोग का फल पुण्य-सचय-पू्वक मोक्ष की प्राप्ति है । 

समयसार' गाभा १४५ की टीका में भी श्री अमृतचचन्द्र आचार्य ते इसी प्रकार कहा है--- 

'शुभाशुभो मोक्षबस्धमागों तु प्रस्येकं केवलजीवपुद्गलमयत्वावनेको तदनेकत्वे सत्यपि केवलपुद्गलमयबरध- 
मार्गाशितस्वेनाथयभेदादेक॑ कर्म ।' 

यहाँ पर जीव के शुभ भाव को मोक्षमार्ग कहा गया है। 


जिजवरचरणंबुरहूं णमंति जे परमभत्तिरायेण । 
ते जम्मवेलिसूल खजंति वश्भावसत्येण ॥१५३१। ( भाजपाहुड ) 


इस गाया मे भ्री कुम्वकुन्द आचार्य ने कहा है कि जो भव्य जीव उत्तम भक्ति भर भ्रनुराग से जिनेन्द्र 
भगवान के चरणकमलो को नमस्कार करते हैं, वे उस भक्ति-मयी उत्तम शुभभावरूप हथियार के द्वारा संसाररूपी 
बेल को जड़ से खोद देते हैं अर्थात्‌ संसार का जड मूल से नाश कर देते है । 
त॑ देवाधिवेवदेव॑ जविवरवसहूं गुर तिलोयध्स । 
पणमंति जे मखझुस्सा ते सोक्ख अक्खयं जंति ॥।६॥| 
( श्रीकुन्दकुन्द कृत प्रवचनसार पृ० ९० ) 
अर्थातू--जो मनुष्य देवाधिदेव, यतिवरवृषभ, तीन लोक के गुरु श्री जिनेश भगवान की प्राराधना करता 
है बहु आराधनारूप शुभ-भाव से श्रक्षय भ्रनन्त सुख धर्थात्‌ मोक्ष सुख को प्राप्त करता है। 


अरहंतणमोक्तारं भ्रावेश्र प जो करेदि पयदसदी । 
सो सब्यदष्धमोक्खे पावति अधिरेश कालेज ॥७-४॥ [स्‌. चा.] 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४६३ 


इस गाथा मे श्री कुम्वकुल्द आचाय ने बतलाया है कि जो भक्त भावपूवंक ग्ररहत को नमस्कार करता है 
बह शीक्ष ही नमस्कार रूप शुध्त भाव से सम्पूर्ण दुख्वो से मुक्त होता है भ्र्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त करता है। 
भत्तीए जिणवराणं खीयदि ज॑ पुथ्वसंचियं कम्मं, 
आयरियफ्साएण य बविज्जा मंता यथ सिज्झ॑ति ॥७-८१॥ [ भू. चा.] 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने इस गाथा के पूर्वार्ध मे बतलाया है कि जिनेश्वर की भक्ति रूप शुभ भाव से 
संचित कम का नाश होता है | 


जम्हा विरेदि कम्म अटरुधिहं चाउरगमोकबजो ये । 
तम्हा बदंति विवदुसो विणओत्ति विलीणससारा ॥७-९०॥ [सू. चा. ] 


इस गाथा मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य कहते है--'विनय रूप शुभ भाव से श्राठ प्रकार के कर्मों का नाश 
होकर चतुगगंति ससार से प्रात्मा मुक्त होता है। 


विणएण विप्पष्टीणस्स हवदि सिक्‍्खा णिरत्थिया सब्बा । 
विणओ सिक्‍्खाए फर्ू विणयफल सबथ्यकल्लाण ॥॥७-१०४५॥ 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने इस गाथा में बतलाया है कि विनय रूप शुभभाव का फल से कल्याण 
श्रर्थात्‌ मोक्ष है । 
विणओ मोक्खटारों विणयादों सजमो तयो णाणं । 
विणएणाराहिज्जदे आइरिओ सब्यसंधो य।॥।७-१०६॥ [म्‌. चा.] 


श्री कुन्दकुन्व आचार ने विनय रूप शुभभाव को मोक्ष का द्वार बतलाया है । 


तम्हा सब्बपयसो विणयल सा कदाई छंडेज़्जो । 
अच्यसुवोधि थ ५रिसो खबेदि कम्माणि विणएण ॥॥७-१८॥ 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य कहते है-- कभी विनय का त्याग नही करो, पूर्ण प्रयत्न से विनय का पालन करो, 
क्योंकि प्रल्प ज्ञानी भी विनय रूप शुभ भाव से कर्मों का क्षय करता है। 


इसप्रकार श्री कुन्दकुन्द आचाये ने तथा भरी अमृतचनद्र आचार्य ने प्रवचनसार', 'अध्टपाहुड' व 'मूलाजार' 
झादि ग्रथो मे शुभोपयोग से तथा भक्तिरूप शुभोपयोग से व विनयरूप शुभोपयोग से मोक्ष की प्राप्ति बतलाई है । 
जिससे परमात्म-पद प्राप्त होता हो ऐसा शुभोपयोग रूप पुण्य सवंथा हेय नही हो सकता, वह कथ चित्‌ उपादेय भी 
है, इसी लिये श्री कुस्दकुस्द आचार्य ने इसको पालन करने का उपदेश दिया है। 


भाव तिविहपपारं सहासहं सुद्धभेव जायब्यं । 
असुहूं श्र अटटुदह सुह धम्स जिणवररिवेहि ।७६॥ [ भाव पाहुड 


भाव तोन प्रकार का जानना चाहिये, शुभ, अशुभ शोर शुद्ध । प्रातंध्यान, रौद्रध्यान अशुभ भाव हैं, 
धर्मध्यान शुभ भाव है, ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है । 


१४६४ |] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


जिस धर्मध्यान को थ्री उमास्यामी आचार्य ने तत्वाथेसूत्र मे 'परे मोक्षहेतु' सूत्र हरा, मोक्ष का कारण 
कहा है, उस धर्मध्यान को ओ क्म्वकन्द आचार्य ने उपयुक्त गाथा मे शुभोपयोग कहा है। अर्थात्‌ शुभोपयोग मोक्ष 
का कारण है ऐसा शी कुन्वक्न्द आचार्य का कहना है । 

भाव पाहुड गाथा ७६ में जिस धमंध्यान को शुभोपयोग कहा है उसी धर्मध्यान से मोहनीय कम का क्षय 
होता है। भरी बीरसेन आचार्य ने कहा भी है-- 


'मोहनीयबिणासो पुण धम्मण्माणफर्ल, सुहुमतांपराययरिमसमए तस्स विणासुबलूंभादों । 
[ घबल पु० १३ पृ० ८१ ] 


झथ-- मोहनीय कर्म का विनाश करना घधर्मध्यान ( शुभ भाव, पृण्य भाव ) का फल है, क्योकि सूक्ष्म- 
साम्पराय दसवें गुणस्थान के प्रन्तिम समय में मोहनीय कर्म का विनाश देखा जाता है । 


श्री वीरसेन आचार्य ने जिनपूजा भ्रादि शुभ भावों से कर्म --निर्जरा का कथन किया है झौर कर्मों की 
निर्जरा मोक्ष का कारण है । 


/जिणपूजा-बंदण-णामंसरोहि य बहुकम्मपदेसणिज्जदवलूभादो ।! ( घबल पु १० पृ. २८९ ) 
अर्थ-- जिनपूजा, वंदना भ्रौर नमस्कार ग्रादि शुभभावों से भी बहुत कमंप्रदेशों की निर्जरा पाई जाती है। 


नि्जेरा मोक्ष का साधन है। इसलिये जिनपूजा श्रादि शुभ भाव मोक्ष के कारण है । ऐसा श्री कुन्वक्न्द 
आचार्य ने भी 'रय्णसार' मे कहा है-- 


पुयाफलेण तिलोए सुरपुज्यो हवेद सुद्धमणों । 
दाणफलेण तिलोए सारसुहं भुजदे णजियदं ॥॥१४॥ 


अर्थात्‌--यदि कोई शुद्ध मन भ्रर्थात्‌ इद्विय सुख की श्रभिलाषा से रहित जिनपूजा करता है तो उस पूजा 
रूप शुभभाव का फल तीन लोक मे देवो से पूजित भ्रहत पद है झ्लौर दान रूप शुभ भाव का फल तीनलोक का 
सार-सुख भ्रर्थात्‌ मोक्ष का सुख मिलता है । 


भ्री समन्‍्तप्तद आचाय ने भी स्तुतिविद्या मे, जिनभक्ति रूप शुभ भाव से ससार का नाश होता है 
ऐसा कहा है--- 
जन्सारध्यशिक्षी स्तव: स्पृतिरषि क्लेशास्थुघेनां पदे । 
भक्तानां परमों निधी प्रतिकृति: सर्वार्थ सिद्धि: परा ॥११५॥॥ 


अर्थ -- जिनेर भगवात का स्तवन रूप शुभभाव ससार रूपी झ्टवी को नष्ट करने के लिये भ्गिन के 
समान है । 

प्र्थात्‌ जिस प्रकार भगिति प्टवी को नष्ट करती है उसी प्रकार जिनेन्द्र का स्तवन रूप शुभ भाव भी 
संसार के भ्रमण को नष्ट कर देता है भौर मोक्ष को प्राप्त करा देता है। जिनेन्द्र का स्मरश दुखरूप समुद्र से पार 
होने के लिये नौका के समान है । 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ १४६५ 


प्र्थात्‌ जिनेन्द्र के स्मरण मात्र से यह जीव ससार के दुखो से छूट जाता है। जिनेन्द्र के बरणकमल भक्त- 
पुरुषों के लिये उत्कृष्ट खजाने के समान है। जिनेन्द्र की श्रेष्ठ प्रतिमा सब कार्यों की सिद्धि करनेवाली है । 
गत्वैकस्तुतरेद बासमघुना, त॑ थे धायुतं स्वणते । 
यत्नस्येति सुशर्मपूर्णमधिकां शान्ति ब्रजित्वाध्यना ॥। 
यव्भकत्पा शमिताहृशाधयमरुज तिष्ठेज्जन: स्वालये। 
ये सबभोग कदायतिव यजते, ते मे जिना सुझिये ॥११६॥। 


इस श्लोक में श्री समन्तभद्र आध्ार्य ने यह बतलाया है कि जिनेन्द्र को नमस्कार करने मात्र से पूर्ण-प्रनंत 
सुख प्राप्त हो जाता है भौर भक्ति से यह जीव भ्रधिक शाति को पाकर रत्लन्नय रूप मार्ग के द्वारा स्वालय श्रर्थात 
मोक्ष मे जाकर निवास करता है । 


इन दोनों श्लोकों मे श्रो समन्तभद्र आचार्य ने भक्ति रूप शुभोपयोग का फल मोक्षप्राप्ति बतलाया है । 


सिन्नात्मानमुपास्यात्मा परो भवत ताहशः । 
बतिदीपं यथोपास्य भिन्ना भवति तादुशी ॥९७॥ [समाधितत्र ] 


भ्री पूज्यपाद आचार्य ने इस श्लोक में कहा है--अपने से भिन्न भ्ररहत परमात्मा की उपासना-पाराधना 
करके उन्ही के समान परमात्मा हो जाता है। जैसे दीपक से भिन्न भ्रस्तित्व रखने वाली बत्ती भी दीपक की 
झाराधता करके ( उसका सामीष्य प्राप्त करके ) दीपक-स्वरूप हो जाती है । 


सिद्ज्योतिरतीव निर्मेलतरज्ञानंकमृ्ति-स्फुरदू- 
बरतियीं वसिबोपसेथ्य लभते योगी स्थिरं तत्पद्म्‌ ॥॥८।१२।॥ [ पद्य-नन्दि पंचविशति ] 


मथथ-- जिस प्रकार बत्ती दीपक की उपासना करके उसके पद को प्राप्त कर लेती है, अर्थात्‌ दीपकस्वरूप 
परिणम जाती है, उसी प्रकार अत्यन्त निर्मल ज्ञान-स्वरूप सिद्ध-ज्योति की आराधना करके योगी भी स्थय सिद्ध- 
पद को प्राप्त कर लेता है। 


पवित्र धप्चिरातंक सिद्धानां पदमध्ययम्‌ । 
दृष्प्राप्पं विदृषासर््य प्राप्यते तज्जियाचक ॥१२।३९४|[अभितगति श्रावकाचार ] 


अर्थात्‌-जिनदेव के पूजक पुरुष सिद्ध पद को प्राप्त होते है । 


एकाउपि समर्थेयं जिनभक्तिदु गति निवारयितुम्‌ । 
पुष्यानि व पुरयितु दातु सुक्तिक्षियं कृतिजनमभ्‌ ॥१५४५॥ [ उपासकाध्ययन ] 


की पं ० कैलाशचन्दजी इसी 'उपसकाध्यपन' ग्रन्थ भे इसका श्रर्थ लिखते हैं-- 


'प्रकेली एक जिनभक्ति ही ज्ञानी के दुर्गंति का निवारण करने मे, पुण्य का सचय करने मे और मूक्ति 
रूपी लक्ष्मी को देने में समर्थ है । 


एका5पि शक्ता जिनदेवभक्तियां दुर्गते्बा रथितु हि जीवान । 
गासोद्ितत्सौख्यपर पराघ॑पुष्य॑ तव॑ पूरपितु' समर्था ॥२२।३८॥ (बरांगअरित) 


इस श्लोक में भी यह कहा गया है कि जिनदेव की भक्त से उत्कृष्ट सुख प्रर्थात्‌ मोक्षसुख प्राप्त होता है । 


१४६६ ] [ प० रतनतचन्द जैन मुख्तार : 


सर्वायभावग्भत खलु तस्वबोधो, 

मोक्षाय वृत्तमवि संप्रति वृर्घट न । 

जाडचात्तथा कुतनुतस्त्वयि भक्तिरेव 

देवास्ति संब भवतु क्रमतस्तदर्थन्‌ ॥।२१॥६॥ ( प. पं. ) 


अर्थध--हे देव | मुक्ति का कारणभूत जो तत्त्वज्ञान है वह ज्ञान निश्चयत समस्त श्रागम के जान लेने पर 
प्राप्त होता है। सो जडबुद्धि होने से बह हमारे लिए दुरूभ है । इसी प्रकार उस भोक्षका कारणभूत जो चरित्र है 
वह भी शरीर की दुबंलता से इस समय हमे नही प्राप्त हो सकता है। इस कारणा झाप मे जो मेरी भक्ति रूप शुभ 
परिणाम है, वही क्रश मुझको मुक्ति का कारण है। 


चारित्रं यदाणि केवलदृशा देव स्वया सुक्तये, 
पुसा तत्खलु मादुशेन विषमे काले कलो दुर्धरम्‌ । 
भक्तियाँ समभूदिह त्वयि हढा प्रुण्ये प्रोपाजिते:, 
संसाराणंबतारणे जिन तत सैवास्तु पोतो मम ॥॥९।३०॥ ( प० प॑० ) 


अर्थ--हे जिनदेव ! आपने जो मुक्ति के लिए चारित्र बतलाया है, उसे निश्चय से मुझ जैसा पुरुष इस 
विषम पंचम काल में घारण नहीं कर सकता है । इसलिए पूर्वोपाजित महान पुण्य से जो मेरी आपमे दरृढ भक्ति हुई 
है, वही मुझे इस समार रूपी समुद्र से पार होने के लिए जहाज के समान है। जिस प्रकार जहाज से समुद्र पार 
किया जाता है, उसी प्रवार यह जीव जिनेन्द्र-भक्ति रूप शुभ भाव से ससार से पार होकर मोक्ष पहुँच जाता है। 


सवेगजणिवकरणा णिस्सल्‍ला मंदरोब्व णिवकपा । 
जस्स बढ़ा जिणभत्ती तस्य भव णत्थि संसारे ॥७४५॥ (मूलाराघना) 


अर्थ--संसारभय से उत्पन्न हुई, मिथ्यात्व-माया-निदान से रहित, मेर पर्वंतके समान निश्चल ऐसी जिन- 
भक्ति जिसके अत करण मे है उम पुरुष को ससार मे भव धारण नही करने पड़ते प्र्थात्‌ उसका मसार नष्ट होकर 
उसे मुक्ति-लाभ होता है । 
तह सिद्धचेविए पवयणे थे आइरियसब्वसाधुस्‌ । 
भसती होदि समत््या संसारख्छेदणे तित्या ॥७४७॥। 
विज्जा वि भशतिवंतस्स सिद्धिमुवयादि होवि सफला य । 
किह पण विय्युदियीज सिज्महिदि अभत्तिमतस्स ॥॥७४८॥ 


अर्थ--मिद्ध परमेष्ठी , उनकी प्रतिमा, श्रागम, भाचार्य, स्वंसाधु, इनमे की हुई तीम्र भक्ति ससार का 
नाश करने में समर्थ होती है, जो भक्तिमान्‌ है उसको इष्ट पदार्थ प्र्थात्‌ मोक्ष मिलता है शौर जो सिद्धादि की 
भक्त नही करता उसको मूक्ति बीज झर्थात्‌ रत्लत्रय प्राप्त नही होता । 


'चबेदियभसा य चेत्यानि जिनसिद्धप्रतिधिबानि कृत्रिमाकृलिसाणि तेथु भक्ता:। यथा शत्रणां सित्नाणां वा 
प्रतिकृतिदर्शनाबव्‌ 6 घो रागश्य जायते । यदि नाम उपकारोहमुपकारों वा न कृतस्तया प्रतिकृत्या तत्कृतापकारस्पोप- 
कारश्य वा अनुस्मरते सिमिक्तताइत्ति तइज्जिनसिद्धणुणा' अनम्तजशानवर्शन-सम्यक्त्व-वीसरागत्वाइयस्तत्न यहापि न 
संति, तथापि तव॒गुणानुस्मरणं संपादयन्ति, सावुश्यासच्च ग्रुणनुस्मरण अनुरागास्मक शानदर्शने सन्चिधापयति । ते च 
संबरनिर्जरे महत्यौ संपादयत । तस्मा्जेत्यस छ्िमपयोगितों फुदत । ( मूलाराधना गाया ३०० टीका ) 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४६७ 


अर्छू--हे सुनिगण ! झाप भरहन्त और सिद्ध की भ्रकृत्रिम झौर कृत्रिम प्रतिमाओ की भक्ति करो । जैसे 
शन्तुओं की प्रथवा मित्रों की फोटो दीख पडने पर हंष झौर प्रेम उत्पन्न होता है, यद्यपि उस फोटो ने उपकार 
अथवा भनुपकार कुछ भी नहीं किया है तथापि वह शत्रुकुत--प्रपकार शौर भिन्नकृत--उपकार का स्मरण होने भे 
कारण है। वैसे ही जिनेश्वर भौर सिद्धों के अनन्त ज्ञान, अनन्तदशंन, सम्यर्द्शन, वीतरामतादिक गुरा यद्यपि 
पझरहंत प्रतिमा में और सिद्ध प्रतिमा मे नहीं है तथापि उन गुणों का स्मरण होने मे वे प्रतिमा कारण होती है, 
क्योकि प्ररहत और सिद्धो का उन प्रतिमाप्नों में सादश्य है। यह गुरास्मरण श्रनुरागस्वरूप होने से ज्ञान भौर श्रद्धा 
को उत्पन्न करता है भौर इससे नवीन कर्मों का अपरिमित संवर और पृव॑--बेंधे हुए कर्मों की महानिर्जरा होती 
है । इसलिये शुद्धात्म-स्वरूप की प्राप्ति होने में सहायक ऐसी चैत्यभक्ति हमेशा करो । 


कर्म घक्तथा जिनेखाणां, क्षयं भरत गल्छति । 
क्षीणकर्मा पद याति मस्मिन्नुपम सुखमभ्‌ ॥३२११८३।। पश्मपुराण 

अर्थ--है भरत ! जिनेन्द्रदेव की भक्तिरूप शुभभाव से कम क्षय को प्राप्त हो जाते हैं श्रौर जिसके कर्म 
क्षीण हो जाते हैं, वह प्रनुषम ( झतीन्द्रिय ) सुस्त से सम्पन्न परम-पद अर्थात मोक्ष प्राप्त करता है ) 

/जिनबिबासि भव्यजनभसपनुसारेण गीर्वाणनिर्वाग पद-प्रशायीनि गरुडमुद्रया यथा गरलापहरणं तथा चैत्य- 
सोकममात्रेणेव दुश्तिपहरणं भवत्ण्तश्जत्यस्थापि वन्वना कार्या' ॥ ( चारित्रसार पृ० १५० ) 

अध्धे--जिनबिव भव्य लोगों की भक्ति के अ्रनुमार स्वर्ग और मोक्ष पद देते हैं। जिस प्रकार गछुडमुद्रा से 
विष दूर हो जाता है, उसी प्रकार जिनबिंब के दर्शन मात्र से पापो का नाश हो जाता है। इसलिये जिनबिब को 
वन्दना करनी चाहिये शौर जिनबिब के भ्राश्य होने से चैत्यालय की भी वन्दना करनी चाहिये । 

प्रशस्ताध्यवसायेन संखितं कर्म ताश्यते । 
काध्ट काव्ठांतकेनेद दीप्पमानेश मिश्चितस्‌ ॥॥८।५॥ अमितगति भ्राधकाचार 

अर्थ--जसे जाज्वल्यमान भाग से काठ का नाश होता है बसे ही शुभ परिणाम अर्थात्‌ पुण्य रूप जीव 
परिणाम से संचित कर्म नाश को प्राप्त होता है । 

'आप्त-मीमासा' कारिका ९५ की टीका मे “परष्टशती' भौर “प्रष्टसहस्री' के ग्राधार पर इस प्रकार लिखा 
है 'विशुद्ध तो मद कषाय रूप परिणाम कू' कहिये है । बहुरि सक्‍लेश तीव्र कषाय रूप परिणाम कू कहिए है। तहाँ 
विशुद्धि का कारण, विशुद्धि का काये, विशुद्धि का स्वभाव ये तो विशुद्धि के अग है, बहुरि प्रात्तें-रौद्र ध्यान का 
प्रभाव सो विशृद्धि का कारण है। बहुरि सम्यर्दशंनादिक विशुद्धि के काय्यं हैं। बहुरि धम्मं, शुक्ल ध्यान के 
परिणाम हैं, ते विशुद्धि के स्वभाव हैं। तिस विशुद्धि के होते ही प्रात्मा प्राप विद तिष्ठे है ।! 

इन तीस भझाष॑ग्रन्थो के प्रमाणों से यह सिद्ध है कि शुभोपयोग, शुभ भाव, विशुद्ध भाव या पुण्यभाव इनसे 
मोक्ष की प्राप्ति होती है। इनसे श्रधिक प्रमाण भी दिये जा सकते थे किन्तु कलेबर बढ़ जाने के भय से नही दिये 
गये । जिनको श्रार्षग्रन्थो पर श्रद्धा है उनके लिए उपयु क्त तीस प्रमाण भी पर्याप्त हैं । 


(ह) अजीब पुण्य (पोद्गलिफ पुष्यकर्म) मोक्षमार्ग में सहकारोकारणा है 
वुध्य की परिभाषा-- 
वुनात्यास्थानं पूजतेप्सेनेलि जा पुण्यम्‌, तत्सद धादि 


श्श्ध्द ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 


अर्थ--जो भात्मा को पब्ित्र करता है या जिससे श्रात्मा पविन्न होता है, वह पुष्य है, जैसे साता- 
बेदनीय आदि । 

'तक्त्याथंसूत्र' के छुटठे प्रध्याय के सूत्र तीन मे पाप व पुण्यकर्म के भ्ासख्रव का कथन है। इस सूत्र की 
'सर्वार्थसिद्धि' टीका में थी पृज्यपाद महानाचायं ने सातावेदनीय आदि पुण्य कर्मों के द्वारा भात्मा पवित्र होता है, 
ऐसा उपयुक्त वाक्य में स्पष्ट रूपसे कथन किया है। इस पर शका स्वाभाविक है कि पुद्गल कर्म तो बध-रूप है । 
वह आत्मा की पवित्रता का कंसे कारण हो सकता है ? किन्तु यह शका ठीक नही है। क्योकि पृण्योदय के बिना 
मोक्षमार्ग के योग्य ( उत्तम सहनन, उच्चगोन्न भ्रादि ) सामग्री नही मिल सकती । इसलिये आपषंग्रन्थों में पृण्यकर्म 
को मोक्षप्राप्ति में सहकारो कारण बतलाया है । 


'मोक्षस्थापि परमपषुष्यातिशय-चारित॒विशेषात्मकपौरुषाभ्यसेव सभवात्‌ ।! (अध्टसहतो १० २५७) 


अर्ध--प रम पुण्य के प्रतिशय से तथा चारित्र रूप पुरुषार्थ से (इन दोनो से) मोक्ष की प्राप्ति होती है । 

यहाँ पर श्री विद्यानन्द महान्‌ ताकिक आचार्य ने यह बतलाया है कि मोक्ष मात्र रत्नन्रय से ही नही 
प्राप्त होता किन्तु रत्नत्रय रूपी पुरुषार्थ को परम पुण्यकमोदिय की सहकारिता की भी झ्रावश्यकता है। इस प्रकार 
पुण्यकर्म भी मोक्ष-प्राप्ति मे प्रत्यन्त उपयोगी है। यही बात श्री कुन्दकुन्द आचार्य कृत 'पत्रास्तिकाय' गाथा ८५ 
की टीका में भी कही गयी है -- 

“यथा रामादि-दोष-रहित शुद्धात्मानुभूति-सहितो निश्चय-धर्मो ग्रद्मपि सिद्धगतेरपादानकारणं भव्यानां 
सवति तथापि निवान-रहित-परिणामोपाजित-तीर्थ क र-प्रकृत्युत्तमसंहूननादि-विशिष्टपुण्यरूपकर्माप सहकारी कारणं 
भवति, तथा यक्षपि जीवपुब्गलानां ग्रतिपरिणते स्वकीयोपादानकारक्रमस्ति तथापि धर्मास्तिकायोईपि सहकारी 
कारण भवति | 

अर्थ--जिस प्रकार रागादि दोष-रहित शुद्धात्मानुभूति रूप निश्चयधरमं भव्यों को सिद्धगति के लिये 
यद्यपि उपादान कारण है तथापि निदान-रहित परिणामों से उपाजित ती्थकर प्रकृति, उत्तम सहनन श्रादि विशिष्ट 
पुण्यकर्म भी सिद्धयति के लिये सहकारी कारण हैं, ( यदि विशिष्ट पृण्यकर्म की सहकारिता न हो तो भव्य जीव 
सिद्धगति को प्राप्त नही हो सकते ) उसी प्रकार गतिपरिणत जीब पुदगल, भ्रपनी-ग्रपनी गति के लिये, यद्यपि 
स्वयं उपादान कारण है तथापि उस गति मे धर्मंद्रव्य सहकारी कारण होता है भ्रर्थात्‌ धर्मद्रव्य के बिना जीव श्ौर 
पुदुगलो की गति नही हो सकती, जैसे ऊध्वंगमन-स्वभावी सिद्ध जीव भी लोक के ग्रन्त तक ही गमन करते हैं, 
क्योंकि उसके श्रागे धर्मेद्रव्य का भ्रभाव है । 


उत्तम सहनन आ्रादि विशिष्ट पुण्यकर्मोदिय के बिना श्राज तक कोई भी जीव मोक्ष नहीं गया और न जा 
सकता है । इसलिये मोक्ष के लिये पुण्यकर्म सहकारी कारणा है । 


ममूलाबार भ्रदीप पु० २०० पर भी कहा है-- 
'वुष्य-प्रकृतयस्तीर्थ पदादि-सुद-खानव: ।' 
अर्थात्‌-ये पुण्यकरमं प्रकृतियाँ तीर्थंकर आदि पदो के सुख देने बाली है । 


पुष्पात्‌ सुरासुरनरोरगभोगसारा 
शओरायूरप्रसितरूपसमृद्धयों गी. । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४६९ 


साम्राज्यमंन्द्रमपुनर्भज भावनिष्ठ- 
साहुनतयमन्त्यरहितालिलसौत्यमग्र यं ॥१६-२७२॥। [ महापुराण ] 


अर्ध---सूर, भसुर, मनुष्य और नाग इनके इन्द्र आदि के उत्तम-उत्तम भोग, लक्ष्मी, दी श्रायु, भ्रनुपम 
रूप, समृद्धि, उत्तम वाणी, चक्रवर्ती का साम्राज्य, इन्द्रपद, जिसको पाकर पुन' ससार में जन्म नही लेना पड़े-होसा 
अमरहंत पद और अनन्त समस्त सुख देनेवाला श्र 8 निर्वाशपद इन सबकी प्राप्ति पुष्यकर्म से ही होती है । 


पुष्याज्यक्रध रशियं विजयिनोमेसत्रीं ज ६ 

पुष्यात्तीथंकरन्षियं व परमां ने:भ्रेयसीऊचाश्मुते । 

पुष्यादित्यसुभल्छियां चतसणामाविर्भवेव्‌ साजनं, 

तल्मास्पुष्यमुपाजयन्तु सुधिय: पृथ्याज्जिनेस्त्रागमात्‌ ॥३०११२९॥ (स० पु०) 


अर्थ--पुण्यकर्म से सजको विजय करनेवाली चक्रकर्ती को लक्ष्मी प्राप्त होती है, इद्र की दिव्य-लक्ष्मी भी 
पृण्यकर्म से मिलती है, पृण्यकर्म से ही तीर्थंकर को लक्ष्मी प्राप्त होती है झ्लौर परम कब्याण रूप मोक्ष-लक्ष्मी भी 
पुण्यकर्म से ही मिलती है। इस प्रकार यह जीय पुण्यकर्म से ही चारो प्रकार की लक्ष्मी का पात्र होता है। इसलिये 
हे सूधी ! तुम भी जिनेन्द्र भगवान्‌ के पवित्र प्रागम के ग्रनुसार पुण्य का उपाजन करो । 


श्री कुन्वकुन्द आचार्य ने भी “'प्रबचनसार' गाथा ४५ मे “'पृण्यफला अरहता' शब्दों द्वारा यह कहा है कि 
झअरहत पद पुण्य कर्म का फल है। 
नंकाक जिकलाक्षपंदकरणास शदजे जतु या, 
लब्धा घोधिरगज्यपुष्यवशत:ः संपूर्णपर्याप्तिशि: । 
भव्य: संशिभिराप्तलब्धिविधिभि: के श्चित्कदाचित्क्वचित, 
प्राप्या सा रमतां संदोयहूदये स्वर्गापवर्गप्रदा ॥१०।४३॥ (अआचारसार) 


अर्थात्‌- रत्नज्य की प्राप्ति को बोधि कहते है । यह बोधि भ्र्थात्‌ रत्नत्नय की प्राप्ति एकेन्द्रिय, विकल- 
श्रथ झौर प्रसंज्ी पचेन्द्रिय जीवो को कभी प्राप्त नही होती है। पर्याप्त सन्नी पड्चेन्द्रिय भव्य जीव को लब्धि की 
विधि प्राप्त हो जाने पर भी यह बीोधि किसी को कभी किसी क्षत्र मे महान पुण्य कर्म के वश से प्राप्त होती है । 
स्वर्ग व मोक्ष को देनेवाली वह बोधि ( रत्नत्रय ) प्राप्त होने पर मेरे हृदय मे सदा विराजमान रहे । 


“उक्तैरेकादशोपासकर बं क्यसाण-वशधर्माधा रंश्व॒ सनुष्ययतोा केवलशानोपलक्षितजीवद्रव्यसहकारिकारणसंबंध- 
प्रारंभस्थानानतानुपसप्रभावस्या चिन्त्यविशेषविभू तिकारणस्यत्रेजोक्यविजयकरस्थ तीर्थंकरनासगोत्रकर्मण: कारणानि 
बोडशभावता भवयितव्या इति !' ( चारित्नसार पु० ५० ) 


अर्थ--हस ससार में तीर्थंकर नामकर्म श्रौर गोतरकर्म मनृष्यगति में उत्पन्न हुए जोबों को केवलज्ञान से 
उपलक्षित करने मे सहकारी कारण है। तीर्थंकर कर्म के उदय का प्रभाव प्रनन्‍्त और उपमा रहित है। यह स्वय 
जिसका चितवन भी नहीं किया जा सकता, ऐसी विशेष विभूति का कारण है ह्लौर तोनो लोकोका विजय करने 
वाला है। इसलिये जिम ग्यारह प्रकार के श्रावको का वर्णन किया गया है उनको आगे कहे जाने बाले उत्तम क्षमा 
भादि दक्ष धर्मों को घारण कर उस तीर्थंकर मामकम की कारण-भूत सोलह भावनाओं का चितवन 
करना चाहिये । 


१४७० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


उपयुक्त प्रमाणो के भ्रतिरिक्त इस सम्बन्ध मे प्रन्य प्रनेक झ्ाष॑ ग्रंथों के प्रमाण हैं जिनको विद्वन्मण्डल 
भले प्रकार जानता है। उन सबमे यह विधय विशद रूप से स्पष्ट किया गया है कि पुण्यकर्म की सहकारिता के 
बिना कोई भी जीव मोक्ष नहीं जा सकता । नीच गोत्र रूप पाप कर्मोदय मे सयम धारण नही हो सकता है| उच्च 
सोत्रवाले के ही सयम होता है भ्लौर सयम के बिना मोक्ष नही होता । 


(४) क्या पुष्य भो पाप के समान सर्वथा हेय है ? 


समयसार, प्रबचनसार, पंचास्तिकाय, परमास्म-प्रकाश, अध्टपाहुड झादि ग्रन्थों के आधार पर यद्यपि यह 
कहा जा सकता है कि पुण्य व पाप समान हैं, हेय है, त्याज्य हैं, तथापि यह विचारणीय है कि जीवपुण्य व जीवपाप 
तथा प्रजीवपुण्य व अजीवपाप कया सर्वथा समान हैं, या किसी भ्रपेक्षा से उनमे विशेषता भी है श्रथवा पृण्य स्वथा 
हेय ही है या किसी अपेक्षा से उपादेय भी है ? 

प्रथम चार प्रकरणों के पढने से यह स्पष्ट हो जाता है कि जीव-पृण्य श्रौर अ्जीव-पृण्य भोक्षमार्ग मे 
उपयोगी होने के कारण उपादेय भो हैं फिर भी इस प्रकरण मे इस पर विशेष विचार किया जाता है, क्योकि 
बर्तमाम में यह प्रश्न बहुत ही महत्त्वपूर्ण है । 


बहिरात्मा [ जीव पाप ] भर प्रन्तरात्मा ( जीवपुण्य ) दोनो ससारी है, क्योंकि-- 
'आत्मोपचितकर्म बशादात्मनो भवास्तराबाप्ति: संसार: ॥रा. वा. २१०१४ 


झपने किये हुए कर्मों से स्वय पर्यायान्तर को प्राप्त होना संसार है। इसलिये ससारो जीव की भ्रपेक्षा से 
बहिरात्मा [जीवपाप] झौर अन्तरात्मा [जीवपुण्य | दोनों समान हैं भ्रथवा बहिरात्मा [जीव पाप] और भ्रन्तरात्मा 
[जीव-पुण्य ] दोनो पर-समय हैं, इसलिये भी समान हैं। 


भरी कुन्वकुन्द आचार्य ने कहा भो है-- 
बहिर॑तरप्पभेयं परसमय भण्णये जिणिदेहि । 
परमप्पा सनसभय तब्सेयं जाण गुणठारे ॥१४८॥ (रमणसार) 
अर्थात्‌-बहिरात्मा भौर भन्तरात्मा परममय है और परमात्मा स्वसमय है, ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ 
ने कहा है । 
इसलिये भ्रन्तरात्मा ( जीवपुण्य ) को हेय कहा गया है । 
भी 'परमात्मप्रकाश” गाया १४ को टीका मे कहा भी है-- 


'बीतरागनिधिकल्पसहुजानस्देकशुद्धाश्मानुभूतिलक्षणपरमसभा घिस्थित: सन्‌ पब्डितोपस्तरात्मा बिवेकी स एज 
भवति । इति अम्तरात्मा हेय-रूपो, योज्सौ परमात्मा भणितः स एव साक्षादुपादेय इति भावार्ध: ॥१४॥ 


जर्थात्‌--वीतराग मिविकल्प सहजानन्द एक शुद्ध श्रात्मा की अनुभूति है लक्षण जिसका, ऐसी निरविकल्प 
समाधि में जो मुनि स्थित है, बही पण्डित है, अन्तरात्मा है भ्रथवा विवेकी है। इस प्रकार भ्रन्तरात्मा हेय है श्र 
परमात्मा साक्षात्‌ उपादेय है । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४७१ 


इस प्रकार निविकल्प समाधि मे स्थित श्रन्तरात्मा ( पुण्यजीव ) को हेय बतलाया गया है। यदि कोई 
इस उपदेश को एकान्‍्त से ग्रहण करले श्रौर पुण्यजीव श्रर्थात्‌ भ्रन्तरात्मा को हेय जान त्याग करदे तो उसका 
परिणाम यह होगा कि वह स्वय तो बहिरात्मा धर्थात्‌ मिथ्यादष्टि अथबा पापात्मा हो जायगा श्रौर पुण्य को हेय 
बतलाकर दूसरो को भी मिध्यादरटि बता देगा । 


स्थाद्रादी इस उपदेश को पनेकान्त दृष्टि से ग्रहण करके भ्रस्तरात्मा प्रर्थात्‌ पृषण्यजीव को परमात्मा की 
प्रपेक्षा हेय मानते हुए भी बहिरात्मा भर्थात्‌ मिथ्यात्व श्रथवा पाप की प्रपेक्षा परमोपादेय मानता है। उसको प्राप्त 
करने अथवा उसमे स्थित रहने का निरन्तर वह प्रयत्न करता है। क्योंकि श्रन्तरात्मा ( पुण्य ) परमात्मा होने 
का साधन है । 


जितना मिथ्यात्व प्लौर सम्यक्त्व मे भ्रन्तर है उतना ही पाप श्रीर पृण्य मे प्रन्तर है। पृष्य श्रौर पाप के 
लक्षण में भेद है इसलिये भी पुष्य ओर पाप मे प्रन्तर है। जो आत्मा को पवित्र करता है या जिससे झ्रात्मा पवित्र 
होती है वह पृष्य है। जो झात्मा को शुभ से बचाता है वह पाप है। ( सर्वार्थसिद्धि ६६३ ) 


शक्का - सम्यक्हष्टि नारकी पापी है और मिथ्यादृष्टि वेब पुण्यात्मा है। अत सम्यरदृष्टि को पुण्यजीब 
और मिध्याहृष्टि को पाप-जीव कहना उचित नहीं है । 


समाधान- सम्यग्दष्टि नरक के दुख भोगता हुआ भी पृण्यात्मा है, क्योंकि उसको वस्तुस्वरूप का यथार्थ 
ज्ञान है श्रीर मिथ्यादष्टि स्वर्ग के सुख भोगता हुप्रा भी पापात्मा है, क्योकि उसको धस्तुस्वकूप का यथार्थ 
श्रद्धान नही है । 


इसी बात को 'परमत्मप्रकाश” गाथा २।५८ की टीका में कहा है-- 


'सम्पक्‍रवरहिता जोबा प्रृण्यसहिता अपि पापजीवा भण्यन्ते । सम्यक्त्वसहिता, पुन पूर्व भवान्तरोपाजित 
पापफल भुझजामा अपि पुष्यजीवा भण्यन्ते ।' 


अजीवपृष्य भ्रौर प्रजीवषाप दोनों पुदुगल द्रव्यमय है भ्रीर जीव के परिणामों से इनका बच होता है, 
इसलिये भजीव-पुण्य भौर प्रजीव-पाप दोनो समान है। किन्तु अजीव पुण्य मोक्षमार्ग में सहकारी कारण है, क्योकि 
उच्चगोत्र के उदय के बिना सकलचाररित्र धारण नही हो सकता और वज्ञवृषभनाराच सहनन के बिना मोक्ष नहीं 
प्राप्त हो सकता, जबबि' अजीवपाप मोक्षमार्ग मे बाधक है, क्योकि नीचगोह के उदय में सकलचास्त्रि नहीं हो 
सकता और हीन-सहननवाला कर्मों का क्षय नही कर सबता । मोक्षमार्ग में सहकारिता श्लौर बाधकता के कारण 
“पुष्य” झौर 'पाप! क्मंप्रकृतियों मे भ्रन्तर है। यही कारण है कि सम्यग्दाष्टि देव भी यह बाछ्धा करता है कि कब 
उत्तम सहननवाला मनुष्य बनू” और सकलचारित्र धारण कर मोक्ष प्राप्त करू । 


सशझुघगईए वि तओ, मशझुवगईए महुण्यब॑ सयलू । 
मझुबगईए झाणं, सद्धवगईए वि जिव्याणं ॥॥२९०॥ (स्था० का०) 
क्र्ष--मतुष्यगति मे ही तप होता है। मनुष्यगति मे ही समस्त महात्रत होते हैं । मनुष्यगति मे ही ध्यान 
होता है। मनुष्यगति से हो मोक्ष होता है। 
हस प्रकार सम्परशष्टि भी मोक्ष के साधनरूप मनुष्यगति प्रादि अजीवपृण्य की इच्छा करता है। बह इच्छा 
सांसारिक शुख की वाछा न होने से मिदान नहीं है, किन्तु मोक्ष की कारण है। कहा भी है-- 


१४७२ ] [ प॑० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अशुभाष्छु भमायात: शुद्ध: स्पादयमागमात्‌ । 
रवैश्प्राप्तसंध्यत्वप तमसो न समुदगमः ॥॥१२२॥ 


नतु श्ञानाराधनापरिणतस्य तपः अ त-विषयरागेन शागित्वात्कथं मुक्तत्वं स्पात इत्याशंक्याहू-- 


विधृततमसों रागस्‍स्तप अश्रुतनिबस्धनत । 
सध्याशग इयाकंस्प जन्तोरध्युदवाय सः ॥१२३॥ ( आत्मानुशासन ) 
शलोकार्थ --यह भव्य आगम ज्ञान के प्रभाव से श्रशुभ से शुभ को प्राप्त होता हुआ समस्त कर्म-मल से 
रहित होकर शुद्ध हो जाता है। जैसे सूये जब तक प्रभात काल की लालिमा को नही भ्राप्त होता है तब तक वह 
प्रन्धकार को नष्ट नही करता । 
यहाँ प्रश्न होता है कि ज्ञान-आराधना-परिणत जीव के तप झौर श्र,त सम्बन्धी राग होने से, उसको 
मुक्ति कैसे हो सकती है, क्योकि वह रागरी है ? इस शंका का भझ्राचायं उत्तर देते हैं-- 
इलोकार्थ--भिथ्याज्ञान रूपी अन्धकार को नष्ट कर देनेवाले प्राणी के प्रर्थात्‌ सम्यग्दशि के जो तप और 
शास्त्र-विधयक अनुराग होता है, वह राग उस सम्यग्दप्टि के स्वर्ग व मोक्ष के लिये होता है श्र्थात स्वर्गंमोक्ष का 
कारण है। जिस प्रकार सूर्य की प्रभातकालीन लालिमा उस सूर्य की प्रभिवद्धि का कारण होती है ॥१२३॥ 


श्री बीरतसेन आजाय ने भी 'जयधवसल' प्रन्थ में यही बात कही है-- 


“लोहो सिया पेज्ज, तिरगण-साहुणविसयलोहादो सरगापवर्गाणमुप्पत्ति-वंलणावो अवसेसवत्थु-बिसमलोहो 
जो पेज्जं, तततो पावुष्प्तिबंसणादों ॥ ( ज० घ० १ १० ३६९ ) 


री प० कलाशचसद्रजणी तथा श्री पं० फूलचअन्द्रजी कृत अर्थ--लोभ कथचित्‌ पेज्ज ( राग ) है, क्योकि 
रत्नत्रय के साधक-विषयक लोभ से स्वयं श्ौर मोक्ष की प्राप्ति देखी जाती है तथा शेष पदार्ध-विषयक लोभ पेज्ज 
नहीं है, क्योंकि उससे पाप की उत्पत्ति देखी जाती है । 


इन ध्रार्ष प्रमाणो से सिद्ध है कि सम्यरइष्टि भी मोक्ष के साधनभूत पुण्य की इच्छा करता है । 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य स्वयं पृण्य-पाप का भ्रन्तर बतलाते हुए कहते हैं--- 


घर॑ं वयतबेहि सग्गो भा इुश्खं होठ णिरई इयरेहि । 
छायातवद्टियाण॑ पड़िवालंताण गुरुभेयं ॥ २५॥ ( मोक्ष-पाहुड़ ) 


अथ--त्रत भौर तप रूप शुभ भावों से [ पण्य भावों से ] स्वर्ग प्राप्त होना उत्तम है तथा श्रव्नत भ्रौर 
झतप [ झशुभ भाव, पाप भाव ] से नरक में दुख प्राप्त होना ठीक नही है। जंसे छाया और धूप मे बैठने वालों 
में महान्‌ अन्तर है, वंसे ही ब्रत [शुभ] और अग्रत [झशुभ] पालने वालो में महान्‌ अ्रन्तर है । 


गद्मपि जीवत्व भानर की श्रपेक्षा से ससारी और मृक्त जीव समान हैं तथापि कमम-बंध और प्रबन्ध की 
झपेक्षा से संसारी जीव भौर मुक्त जीव में महान्‌॒ग्रश्तर है। उसी प्रकार यद्यपि परसमय की प्रपेक्षा बहिरात्मा 
ध्र्थात्‌ मिध्यादष्टि भ्रथवा पापी जीव भौर प्रन्तरात्मा भर्थात्‌ सम्यरूच्टि श्रथवा पुण्यात्मा समान हैं तथापि मिथ्या- 
त्वभाव-प्रयणार्थश्रद्वान भर सम्यकत्व-भाव यथार्थ-श्रद्धान की श्रपेक्षा बहिरात्मा और भ्रन्तरात्मा मे महान्‌ अंतर है। 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४७३ 


इसी प्रकार शुभ झभौर पझशुभ कर्म पौदगलिक होने की झपेक्षा यद्यपि समान हैं तथापि मोक्षमार्ग में साधकता और 
बाधकता की प्पेक्षा तथा सुख और दुख की भ्रपेक्षा इन ( पुण्य कर्म श्रौर पाप कर्म ) में भहान्‌ श्रन्तर है प्रतः 
प्रस्तरात्मा, पृण्यजीव और पृण्यकर्म कथंचित्‌ उपादेय हैं, सर्वथा हेय नही हैं । 


यदि यह कहा जाय कि व्यवहारनय से पृण्य कथंचित्‌ उपादंय हो सकता है किन्तु निश्चयनय से तो पृण्य 
सर्वेधा हेय ही है। सो ऐसा कहना भी ठीक नही है, क्योकि निश्चय नय में हेय-उपादेय का विकल्प नहीं होता । 


भरी कुन्वकुन्द आचार्य ने 'बारस अश्युवेक्धा' गाया ८६ में 'हेयमुदादेय णिच्छये णत्थ इन शब्दों द्वारा 
बतलाया है कि निश्चयनय से न कोई हेय है भर त कोई उपादेय है । 


इस प्रकार अनेकान्त का प्राश्नय लेकर पुण्य श्रौर पाप का यथार्थ स्वरूप समझना चाहिए। यदि कोई 
एकान्त को हुठ ग्रहण करेगा तो उसको ससार में क्रमण करना पढ़ेगा । 


(५) एक ही परिणाम से दो विभिन्न कार्य 


यहाँ प्रश्न होता है कि शुभोपयोग ( पृण्य भाव ) से बध होता है भ्रौर जो बध का कारण है वह मोक्ष 
का कारणा नही हो सकता है, क्योंकि बध और मोक्ष दोनो का एक कारण नही हो सकता है ? 


इस प्रश्न भे दो बातें विचारणीय है (१) जो मोक्ष का कारण है क्या उससे बध्च नहीं हो मकता ? 
(२) शुभोपयोग प्रर्थात्‌ पृष्य-भाव वाले जीव के अथवा पुण्य-जीव के जो बध होता है वह किस प्रकार का होता है ? 
इनमे से प्रथम वार्ता पर विचार किया जाता है-- 


श्री कुन्दकुन्द, भी पृज्यपाद प्रादि प्राचार्यों ने स्पष्ट रूप से कहा है कि एक ही कारण से मोक्ष भी हो 
सकता है और पुण्यबंध होकर सांसारिक सुख भी मिल सकते है । 
जिणवश्मयेण जोई झारे जाएह सुद्धमप्पाण । 
जेज लहुइ णिव्याणं ण लहूद्द कि तेण सुरलोयं ॥॥२०॥ 
जो जाइ जोयणसयं वियहेरेक्केज लेह गुरुभारं । 
सो कि कोल पि हु ण सक्‍कए जाहू भुवणयले ॥।२१॥ ( मोक्ष पाहुड ) 


श्री कुम्दकुन्द आचाये कहते हैं कि जित भगवान्‌ के मत से योगी शुद्ध भात्मा का ध्यान करता है जिससे 
यह मोक्ष पाता है; उसी प्रात्मध्यान से क्‍या स्वगेलोक प्राप्त नही करता ? श्रर्थात्‌ भ्रवश्य प्राप्त कर सकता है 
॥२०॥ जैसे जो पुरुष भारी बोक लेकर एक दिन में सौ योजन जाता है, बही पुरुष क्‍या भूमि पर झाधा कोस भी 
नहीं चल सकता प्र्थात्‌ सरलता से चल सकता है ॥२१॥ ( यहा पर यह बतलाया गया है कि जिस आत्मध्यान से 
मोक्ष की प्राप्ति होती है उसी आत्मष्यान से पृण्यवध होकर उसके फलस्वरूप स्वर्ग मे देव होता है। ) 


पत्र साव' शिव दले, शो: किपय्दुरवलिनी । 
यो नयस्याशु गण्यृत्ति, कोशार्े कि स सीदति ? ॥४॥ ( इष्टोपदेश ) 


अध्धथ--जो परिणाम भव्य प्राणियों को मोक्ष प्रदान करते हैं, मोक्ष देने में समर्थ है, ऐसे भ्रात्मपरिणामों 
के लिये स्वर्ग कितनी दूर है ? कुछ दूर तही है, वह तो उसके निकट ही समझो भ्र्थात्‌ स्‍्वगं तो स्वात्मध्यान से 


१४७४ | [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


पैदा किये हुए पुण्य का एक फल मात्र है। जंसे जो भार ढोनेवाला प्रपते भार को दो कोस तक झासानी प्रौर 
शीघ्रता के साथ ले जा सकता है, तो क्या बह अपने भार को प्राधा कोस ले जाते हुए खिन्न होगा ? नहीं होगा 
॥४॥ यहाँ पर भी यही कहा गया है--प्रात्मा के जो परिणाम मोक्ष के कारण है उन्ही झात्मपरिशामों से पुण्यबध 
होकर स्वगंलोक मिलता है । 


गुरूपदेशमासाद्य ध्यायमान समाहिते: । 
अनम्तशक्तिरात्माय भुक्ति मुक्ति च यच्छति ॥ ( त. अं गा १९६ ) 


अर्थ--गुरु का उपदेश मिलने पर एकाग्र-ध्यानियों के द्वारा यह प्रनन्त शक्ति-युक्त श्रहेन्‌ ग्रात्मा का ध्यान 
किया जाता है जो मुक्ति तथा भक्ति ( पुण्य के फल रूप भोगो ) को प्रदान करता है। 


ओकार बिन्दु-सयुक्त' नित्य ध्यायन्ति योगिन: । 
कासदं मोक्षर सेब ओंकाराय नंसो नमः ।॥ 


अर्थात्‌-मुनिजन बिन्दुसहित झोकार का नित्य ध्यान करते हैं। वह प्रोकार पृण्य के फलस्वरूप भोगों 
तथा मोक्ष को देने वाला है । इसलिये ओकार को नमस्कार हो । 


श्री वीरसेन आचार्य भी कहते है कि रत्नत्रय स्वर्ग का भी मार्ग है ग्रौर मोक्ष का भी मार्ग है-- 
'स्बर्गापबर्ग सार्गश्वाद्त्मत्रयं प्रथर । स उद्यते निरूप्यते अमेनेति प्रवरवाद ॥ ( घ० १३।२८७ ) 


अर्थ-- स्वर्ग का मार्ग भौर मोक्ष का मार्ग होने से रत्नत्रय का नाम प्रवर है। उसका वाद श्रर्थात्‌ कथन 
इसके द्वारा किया जाता है, इसलिये इस प्रायम का नाम प्रवरवाद है। (यहाँ पर भी यही कहा गया है कि रत्नत्रय 
मोक्ष का भी कारण है भौर पृण्यबध का भी कारण है, जिससे स्वर्ग मिलता है । ) 


एक ही आत्मपरिणाम से मोक्ष प्लौर पृणष्यबन्ध कंसे हो सकता है ” इसका विशद विवेचन श्री पृज्यपाद 
आत्थार्य ने सर्वार्थ सिद्धि मे इस प्रकार किया है-- 


“ननु श्र तपोष्म्युदयाडूमिष्ट देवेग्ध्राविस्थानप्राध्तिहेतुत्थाध्युपपमात्‌, तत्‌ कर्य मिर्जराज़ स्थादिति ? नेब 
दोब', एकरस्यानेककार्यदर्शनादर्लियत्‌ । यथाइग्निरेकोईव विक्लेदनभस्साहूाराविश्रयोजन उपलध्यते तथा तपो़स्पुबय- 
कर्म क्षयहेतुरित्यत्ष को बिरोध ।' 


अर्थ-- तप को प्रभ्युदय का कारण मानना इष्ट है, क्योकि बह देवेन्द्र श्रादि स्थान-विशेष की प्राप्ति के 
हेतु रूप से स्वीकार किया गया है भर्धात्‌ तप को पृण्यबंध का कारण माना गया है। इसलिये वह निजेरा का 
कारण कंसे हो सकता है ? यह कोई दोष नहीं है, क्योंकि ध्रग्नि के समान तप एक होते हुए भी इसके अनेक कार्य 
देखे जाते है। जैसे अग्ति एक है तथापि उसके विक्लेदन, भस्म झ्ौर अगार भादि गझ्नेक कार्य उपलब्ध होते है बैसे 
ही तप अभ्युदय झौर कमेक्षय [मोक्ष] इन दोनो का कारण है। ऐसा मानने में क्‍या विरोध है ? 


यहाँ पर भग्नि का दृष्टान्त देकर यह स्पष्ट कर दिया गया है कि जैसे एक स्‍झ्रित से अनेक कार्य देखे जाते 
हैं उसी प्रकार एक ही तप से पुण्यबध भौर कर्मनिजेरा दोनो कार्य देखे जाते है । 


इसी बात को थी वीश्सेन आचार्य भी कहते है-- 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४७४ 
'अरहंतणमोकारों संपहिण बंधादों अपंलेक्जगुणशम्मक्शयकारओं सि तत्थ थि सुणीण पदुशिप्पसंगाहो। 
उक्त च-- 
अर्हृंतणमोश्कारं भावेण ये जो करेदि पय्डमदी । 
सो सब्यदुक्यमोकक्‍्स पावद अधिरेण कालेण॥ ( जयधबल पु. १ पृ. ९ ) 


अर्थ-- प्ररहंंत-नमस्का र _तत्कालीन बन्ध की श्रपेश्षा असख्यातगुणी कर्ंतिजंरा का कारण है, उसमे भी 
मुनियों की प्रवृत्ति प्राप्त होती है। कहा भी है--जो विवेकी जीव भावषूबंक प्ररहत को नमस्कार करता है वह 
भ्रतिशीक्ष समस्त दूखी से मुक्त हो जाता है भ्र्थाद्‌ मोक्ष को प्राप्त होता है। यही बात भरी प॑ं० कैलाशभन्णी व 
पं० फूलचत्रजी ने 'जयधवला' मे लिखी है। 


यद्यपि अरहत नमस्कार से कुछ बध भी होता है तथापि उस बंध की भ्रपेक्षा कमं-निर्जरा इसख्यातगुणी है, 
इसीलिये प्रहूंत-नमस्कार करनेवाला श्रति शीघ्र मोक्ष को प्राप्त हो जाता है। इस प्रकार एक ही परिशाम के 
बन्ध प्रौर नि्जेरा दोनो कार्य होते हैं तथा मोक्ष भी होता है । 


भी कुन्वकुर्द आचार्य ने 'दर्शनपाहुड' मे कहा है-- 


सेयासेयविदम्हू उद्धवदुस्सोल सीलबंतो वि । 
सीलफलेणब्भुदयं तत्तो पुण लह॒ह णिव्वाणं ॥१६॥ 


अर्ध--श्र य और प्रश्न य को जाननेवाला मिथ्यात्व को नष्ट करके सम्यग्शप्टि हो जाता है। सम्यर्दर्शन 
के फलस्वरूप अभ्युदयसुख पाकर फिर मोक्षसुख पाता है । 


यद्यपि सम्यवत्व मोक्षमहल की प्रथम सीढी है तथापि वह भी बन्ध का का रण है। श्री उमास्वामि आचार्य 
“तस्थार्धयूत्र” अध्याय ६ मे लिखते हैं-- 
“सम्यक्त्वं थे ॥। २१॥ 
अर्थात्‌-सम्यग्‌दशन देवायु के वन्ध का कारण है। 
इस 'तस्थायंसूत्र' पर भी पृण्यपाद आचार्य विरचित सर्वार्थसिद्धि टीका है। उसमे लिखा है। 


'किम्‌ ? देवस्थायुष आलब इत्यनुबर्तते,' 
अथे इस प्रकार है-- 


शंका -- सम्यकत्य क्‍या है ? 

धमाधान--देवायु का भ्राखव है । इस पद की पूर्व सूत्र से प्रनुवृत्ति होती है । 
यही बात भी अकलंकदेव ने 'राजबातिक टीका मे कही है । 

भरी भुतसतागर आबजार्य 'तत्वादंदृत्ति' में कहते हैं--- 

'सम्यक्् तत्त्व-अड्धातलक्षण देवायुरात्बकारण भबति।' 
अर्थ--तस्वाधंश्रद्धान लक्षण रूप सम्यग्दशंन देवायु के प्रास्रव का कारण है। 
इसी सूत्र की टीका में श्री विद्वानन्द क्षाबर्; 'श्लोकषातिक' में लिखते हैं-- 


१४७६ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार ' 


सम्यरहष्टेरनंतानुब धघि-क्रोधाद्मभावत । 

जीवेष्वजोवता श्रद्धापायान्मिव्यात्यहानित ॥६॥। 
(हिसायास्तत्स्व भावाया निवुत्ता शुद्धिदृत्तित । 
प्रकृष्टस्थायुवों देवस्थास्रयो न विरुध्यते ॥७॥ 


अर्थ---अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ कवायो का प्रभाव हो जाने से, जीव मे श्रजीव की श्रद्धा 
का नाश हो जाने से, मिथ्यात्व चले जाने से, हिंसा श्रौर उसके स्वभाव का त्याग कर देने से और शुद्ध प्रवृत्ति से 
सम्यर्इष्टि के उत्कृष्ट देवायु का बन्ध होने मे कोई बाधा नही है । 

शो पृज्यपाद भ्रादि सभी महाताचार्यों ने 'सम्यक्त्व से ही उत्कृष्ट देवायु का बन्ध होता है', ऐसा कहा है । 
इनमें से किसी भी ग्राचायं ने यह नही कहा कि मात्र राग से उत्कृष्ट देवायु का बन्ध होता है। यदि मात्र राग से 
उत्कृष्ट देवायु का बन्ध होने लगे तो 'सम्यकत्व च' यह सूत्र निरर्थक हो जायेगा । 


श्री अमृतचन्द्र आचाय ( समयसार, प्रवचनसार, पचास्तिकाय के टीकाकार ) ने भी 'तत्त्वायंसार' में 
सम्यक्त्व प्रादि से देवायु के प्रास्व का कथन किया है । 


सरागसंयतश्वेंव, सम्यक्‍तव॑ देशसंपम । 
इति वेवायुबों हांते भवन्त्याखरवहेतव: ॥॥३४। 


अर्थ--सरागस यम, सम्यकत्व झ्ौौर देशसयम ये देवायु के भ्राज्ञव ( बन्ध ) के कारण हैं । 


इन्ही सम्यग्द्शन, देशसयम झौर सयम को निर्जेरा का कारण बतलाया गया है। श्री अमृतचन्द्र सूरि ने 
कहा भी है-- 

सम्यग्दर्शनसम्पन्न: संयतासंयतस्तत । 

सयतस्तु ततो5नन्‍्तानुबन्धि-प्रधियोजक (॥५५॥। 

हृ्मोहक्षपकस्तस्समात्तयोपशमभकस्तत । 

उपशान्तकषायो$तस्ततस्तु क्षपषकों मत ॥॥५६॥। 

तत: क्षीणकषायस्तु घातिमुक्तस्ततो जिन: । 

वशैते क्रमत, सनन्‍्त्यसडः त्येयग्रुणनिर्ज रा: ॥॥५७॥। 


यहाँ पर अ्रमख्यातगुगी निर्जेरा के दस स्थान बतलाये गये है । इनमे में प्रमब्यातगुणी निर्जरा के प्रथम 
तीन स्थान सम्यक्‍त्व, देश सयम शोर सयत के हैं । 
इस प्रकार सम्यग्दर्शन झादि निर्जरा के कारण भी हैं भौर बध के कारण भी है। 
क्री कुन्दकुन्द आयार्य ने 'रमणसार' में और दर्शन-पाहुड' मे कहा है कि सम्यग्दशेन से सुगति 
प्राप्त होती है-- 
सम्मत्तगुणाइ सुरगइ सिच्छादों होइ बृष्गई णियमा । 
हृढदि जाण किमिह बहुणा ज ते रुचेद् तं कुणहो ॥६६॥ 


अर्थात्‌-सम्यक्त्व गुण से इन्द्र, चक्रवर्ती प्रादि सुगति नियम से मिलती है भौर भिथ्यात्व से नरकादि 
दुर्गति मिलती है। ऐसा जानकर जो तुमको रुचे सो करो । 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४७७ 


सम्बग्दर्शन से निजेरा भी होती है श्ौर वह सुगति के बन्ध का कारण भी है । 


भी समनन्‍्तशद्राचायं ने सम्यग्दर्शन का फल वर्णन करते हुए “रत्लकरण्डकावकालार' मे कहा है कि 

सम्यग्दर्शन के प्रभाव से जीव नरक, तिर्यच गति को, नपु सक झौर स्त्री पर्याय को तथा निद्यकुल को, भ्रज्भो की 
विकलता को, प्रल्पायु तथा दरिद्रता कों प्राप्त नहीं होता किन्तु देवेन्द्र, चक्रवर्ती तथा तीथैकर पद को 
प्राप्त होता है । 

नव-निधि-सप्तद्य-रत्नाधीशा सर्वभूमिपतयश्थक्रम्‌ 

वर्तयितु प्रभवन्ति स्पष्टह्श क्षत्रमौलिशेखश्चरणा ॥३घ८ा॥ा 

अमराध्सुरनरपतिधिधंमधरपतिसिश्च नृतपादाउस्मोजा । 

दृष्टया सुनिश्चितार्था दृषचक्धरा भवन्ति लोक-शरण्या ॥२९॥ 


अर्थ--जो निर्मल सम्यग्द्शन के धारक है वे नवनिधियों तथा चौदह रत्नों के स्वामी श्रौर षट्खड़ के 
झ्धिपति होते है, चक्ररत्न को प्रवरतित करने मे समर्थ होते हैं भ्लौर उनके चरणो मे राजाश्नो के मुकुट-शेखर भुकते 
हैं भ्र्थात्‌ मुकुटबद्ध राजा उन्हें सदा प्रणाम किया करते है। वे धर्मंचक्र के धारक तीर्थंकर होते हैं जिनकी देवेन्द्र, 
प्रस्रेन्द्र, नरेन्द्र तथा गणधर स्तुति करते है श्र जो लौबिक जनो के लिये शरणभूत होते है । 


श्री समस्तभव्र आचार्य के उपयुक्त कथन से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि मम्यग्द्शन से वह पृष्य-बध 
होता है जिसके फलस्वरूप चत्रवर्ती, देवेन्द्र, तोर्थकर श्रादि पद प्राप्त होते है, क्योंकि मिथ्याहष्टि जीव इस प्रकार 
का पृण्यकर्मबध नहीं कर सकता जिसका फल चक्रवर्ती, तीर्थंकर आदि पद हो । 


'घवल' पु० ८ तथा 'तत्त्वाथंसूत्र! श्रादि सभी झ्रा्ष प्रन्थो में द्शंनविशुद्धि आदि सोलह भावनाश्रो को 
तीर्थकरप्रकृति के बध का कारण बतलाया है। श्री भास्करनन्दि आचाय ते दर्शनविशुद्धि की व्याख्या करते 
हुए लिखा है-- 


“दर्शन तत्त्वार्थ-भ्द्धानलक्षण प्रागुक्तम्‌ । तस्प बिशुद्धि. सर्वातिचारत्रिनिसु क्तिरुच्यते । दर्शतस्थ विशुद्धि- 
दंर्शनविशुद्धि ।' 


अथें->दर्शन का लक्षण तत्त्वाथंेश्रद्धान है। जो सम्यग्दशेन सर्वे भ्रतिचारों से रहित है वह विशुद्ध 
सम्यग्दर्शन होता है। सम्यग्द्शन की विशुद्धि दर्शनविशुद्धि है । 


यह दर्शनविशुद्धि यद्यपि मोक्ष का कारण है, क्योकि इसके बिना सम्यम्जान व सम्यकचारित्र नही होता 
तथापि तीर्थंकरप्रकृति के बध का मुख्य कारण है। 'सुखबोध-तत्त्वार्थवृत्ति' मे कहा भी है--- 


वर्शनविशुद्धिसहितानि तीर्भकरत्वस्य नास्नस्त्रिजगवाधिपत्थफलस्थासब-कारणानि भवन्ति । तत एवं वर्शन- 
विशुद्धि प्रथमसुपात्ता प्राधास्यत्यापनाणण तदभावे तबनुपपते ।' 


अर्शथ--ये सोलह भावनाएँ पृथक्‌-पृथक्‌ भी दर्शनविशुद्धि से सहित, तीन जगत के झ्धिपतिरूप फलवाली 
तीर्थैकरप्रकृति के भ्राख़व का कारण होतो हैं | दशशंनविशुद्धि तीर्थंकर प्रकृति के बन्ध का प्रधान कारण है। क्योकि 
दर्शनविशुद्धि के प्रभाव में तीर्थकरप्रकृति का बन्ध नहीं होता । इसलिये सोलह कारण भावनाओ में दर्शन विशुद्धि 
को प्रथम कहा गया है । 


श्डज८ | [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


(६) रत्तत्रय से बन्ध 


शंका- सम्यग्दर्शन, सम्परज्ञान और सम्पक्चारित ये तो संचर, निर्भरा व भोक्षके कारण हैं ओर राग-हुं व 
माखद तथा धन्ध के कारण हैं। सम्मर्दर्शन-कझ्ान-चारित राग-इई्रंष रुप नहों हैं, अतः ये बन्ध के कारण नहों 
हो सकते । 

भ्री अमृतचस्र आजार्य ने कहा भी है--- 


योगास्प्रदेशवन्ध , स्थितिबन्धो श्रवति तु कवायात्‌ । 
दर्शनवोधच रित्रं, न योगरूपं कथायरूप चर ॥२१४।॥ ( पु० सि० उ० ) 


क्र्यातू--योग से प्रदेश-बन्ध तथा कषाय से स्थिति-बन्ध होता है, सम्यर्दशन-शान चारित्र न योगरूप हैं 
झौर न कषाय रूप हैं इसलिये ये बन्ध के कारण नही हैं । 

समाधान--इन्ही अभृतचन्द्र आचार्य ने 'तक्त्वाथंसार' के आसत्रव अधिकार श्लोक नं० ४३ मे सम्यग्द्शन व 
संयम से देवायु का बन्ध भौर श्लोक सल्या ४९ से ५२ मे सम्यग्द्शन, ज्ञान तथा तप श्रादिसे तीर्थंकरप्रकृति के 
बन्ध का कथन किया है। वे श्लोक इस प्रकार है-- 


सरागसंयमश्लेव सम्भवत्व देशसंयस । 
इति देवायुवों हाते सवन्त्यास्नवहेतव. ॥॥४३।॥ 
विशुद्धिदर्शनस्थोच्लस्तपस्त्याथी च शक्तित: । 
सार्ग प्रभावता सेव सपत्तिविनयस्थ चल ।४९॥ 
शोलब्नतानतीचारो, नित्य संबेशशीलता । 
जातोपयुक्तताभीकर्ण, समाधिश्य तपस्थचिन: ॥४ ०१ 
वेयावृत्यमनिर्हाणिः पड़विधापवश्यकस्य भ॒ । 
भक्ति: प्रवचनाचार्य-जिनप्रवचनेषु जे ॥५१॥ 
वास्सल्यं जे प्रक्शने घोडशते यथोदिता:। 
नाम्नस्तीर्यकररवस्थ भवन्त्याल़वहेतव ॥५२।॥॥ 
एफ ही भाचार्य 'पुरषा्थ सिद्धाय पाय' मे तो यह कथन करें कि सम्यग्दर्शन, सम्यस्क्षान और सम्यक्‌ चारित्र 
से बन्ध नही होता है भ्रौर 'तस्वायंसार' मे यह कथन करें कि सम्यग्द्शनज्ञान चारित्र से तोर्थंकरप्रकृति श्रादि का 
बन्ध होता है। एक ही झाचार्य द्वारा इसप्रकार परस्परविरुद्ध कथन होने में क्‍या कारण है यह बात विशेष 
विचारणीय है । 
इसके लिये सर्व प्रथम 'कारण' की व्याख्या जानना अत्यन्त श्रावश्यक है । 


जिसका कायें के साथ प्रन्वय व व्यतिरेक हो, वहु कारण होता है। कहा भी है-- 


“बज वाभाषाभ्यां धस्मोत्वस्यनुत्वसी तस्‌ तत्काश्ममिति लोकेपपि सुभसिदधस्थात । 
( प्रभेय-रत्मभाला १११३ ) 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४७९ 
अर्चध--जिसके सदृभाव मे जिस कार्य की उत्पत्ति हो और जिसके प्रभाव मे कार्य की उत्पत्ति न हो, वह 
पदार्थ उस कार्य का कारण होता है, यह बात लोक मे भी सुप्रसिद्ध है । 
“बहा स्मिन सत्येव भवति चासति न भवति तसतस्य फारणमिति न्यायात्‌ |! ( घबल पु १२२८९ ) 
अर्थ--जो जिसके होने पर ही होता है श्र जिसके न होने पर नही होता है, वह उसका कारण होता है। 
बह्यस्य भावाभावानुविधानतो भवति तससस्‍्थेति वदान्ति तहिद इति न्यायात्‌ ।' (घबल पु. १४ पृ. १३ ) 


अर्थ--जो जिसके सद्भाव और असदुभाव का प्रविनाभावी होता है वह उसका है। यह कार्यकारण भाव 
के जाता कहते है, ऐसा न्याय है। 


कार्य-कारण भाव की इस व्याख्या से सिद्ध होता है कि तीर्थंकर श्रादि प्रकृतियो का बध सम्यर्दर्शन भ्रादि 
के सदभाव में होता है श्रौर सम्यग्दर्शन आदि के प्रभाव मे मिथ्यादृष्टि के तीथंकर आझ्ादि प्रकृतियों का बन्ध नही 


होता है इसी लिये श्री अमृतथन्त्र भ्रादि भ्राचायों ने तीथैकर भ्रादि प्रकृतियों के बन्ध का कारण सम्यग्दर्शन ग्रादि 
को बतलाया है । 


तीर्थंकर भादि प्रकतियों का कारण मात्र सम्यरदर्शन नहीं है किन्तु राग का सदभाव भी कारण है, 
क्योकि राग के सद्भाव मे ही तीर्थंकर प्रकृति श्रादि का बन्ध होता है, राग के अ्रभाव में वीतराग सम्यरदष्टि के 
तीथंडुर प्रकृति का बन्ध नही होता । 


यदि कहा जाय कि एक कार्य का एक ही कारण होता है, सो भी ठीक नहीं है, क्योकि कार्य मात्र एक 
कारण से उत्पन्न नही होता किन्तु भ्रनेक कारणों रूप अखिल भनुकूल सामग्री से श्रौर प्रतिकूल कारणों के अभाव मे 
उत्पन्न होता है। कहा भी है-- 


'सामग्री जनिका कार्यस्य सेक॑ कारणस्‌ । ( आप्त-परीक्षा कारिका ९ ) 


अर्थात्‌-सा मग्री (जितने कार्य के जनक होते है उन मबको सामग्री कहा जाता है) कार्थ की उत्पादक है, 
एक ही कारण कार्य का उत्पादक नही है। 


'कारण-सामग्गीदो उप्पज्जमाणस्स कज्जस्स वियलकारणादो समुप्पत्तिविरोहा ।! 

अर्थ-- कारणसामग्नी से उत्पन्न होनेवाले कार्य की विकल कारणों से उत्पत्ति का विरोध है। 
'कार्यस्यानेकोपकरणसाध्यत्वात्‌ 4: ( रा था ५१७३१ ) 

अर्थ--कार्य की उत्पत्ति श्रनेक कारणों से होती है। अनेक कारणो से कार्य भिद्ध होता है । 


इस प्रकार तीर्थंकर प्रकृति झ्ादि के बन्ध मे राग भी कारण है और सम्यरदर्शन श्रादि भी कारण है। 
जैसे मछली की गति मे जल भी कारण है और प्रमे-द्रृब्य भी कारण है, रागादि की उत्पत्ति में अशुद्ध जीव भी 
कारण है और कर्मोदय भी कारण है । 


अनेक काररणो मे से कही पर किसी एक कारण को मुख्यता से कथन होता है श्लौर कट्टी पर प्रन्य कारण 
की मुख्यता से कथन होता है, किन्तु इस मुख्यता का यह अभिप्राय है कि प्नन्‍्य फारण गोौण हैं भ्रथवा उनकी 
विवक्षा नहीं है, उन अन्य कारणों का प्रभाव इष्ट नही होता है। 'अपितानपितसिद्ध . ॥५३२॥।' (त. सू.) 


१४८० प० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 
मुख्त 


जैसे माता-पिता दोनो के सयोग से पृत्र की उत्पत्ति होती है। किन्तु विधक्षा-वश कोई उस पृतन्र को 
पिता का कहता है भौर कोई उसको माता का कहता है। भरी 'सम्रयसतार' की टीका में कहा भी है । 


'एुसे सिव्यास्थादिभावप्रत्थया शुद्धनिश्चयेनालखरेतना: खसु स्फुर्ट । कस्मात्‌ ? पुदुगलकसोंदय-संश्वा यस्सा- 
दिति। यथा स्थोपुर्याभ्यां समुत्पक्ष पुत्रों विवक्षावशेत देवकसाया पुलोप्पं केचन बबन्ति, बेबबसस्य पुत्ोड्यमिति 
केचन वदन्ति, इति दोषो नास्ति। तथा जीवपुद्गलसयोगेनोत्पन्ना सिध्यात्वरागादिभावप्र त्यया अशुद्धभिश्चयरेना- 
शुद्धोपावानरूपेण चेतना जोवसंबद्धा: शुद्धनिश्चयेन शुद्वोपादानरूपेणाघेतला' पौद्ूगलिका: । परमार्थतः पुनरेकांतेम न 
जीवरूपा: न थ पुद्गलरूपा: शुद्धाहरिव्रयों: संगोगपरिणासवत्‌, ये केजन बदम्त्पेकांतेन रागादयों जीवसस्वन्धिन 
पुद्सलसम्बन्धिनों वा तवुभयमपि बन सिस्या | कस्मादिति चेत्‌ पुर्वोक्तस्त्रीपरुषदृष्टान्तेत संयोगोद्‌ भवत्वात्‌ ॥* 

( समयसार गा. १११ की टीका ) 


यहाँ पर पुत्र का दृष्टान्त देकर यह बतलाया है कि “जिस प्रकार से स्त्री तथा पुरुष दोनो के संयोग से 
उत्पन्न हुए एक ही पुत्र को विवक्षा के वश से कोई तो उस पृन्न को देवदत्ता-माता का कहता है भ्रौर कोई देवदत्त 
पिता का कह देता है । इसमे कोई दोष नही है । उसी प्रकार जीव झौर पृदगल के सयोग से उत्पन्न हुए मिथ्यात्व- 
रागादि भाव अशुद्ध निश्चय नय से चेतन रूप हैं, जीव के है शभ्रौर शुद्ध निश्चय तय से भ्रचेतन है, पौद्गलिक है । 
एकान्त से न जीवरूप हैं श्रौर न पुदूगल रूप है, जैसे चूना भ्रौर हल्दी के सयोग से रक्त वर्ण उत्पन्न हो जाता है । 
जो इन मिथ्यात्व-रागादि को जीवरूप ही है या पुद्गल ही है, ऐसा एकान्त से कहते है, उनके वचन मिथ्या 
( भूठे ) हैं, क्‍योंकि स्त्री-पुरुष के रृश्टान्त के समान इन रागादि की उत्पत्ति जीव भौर पुद्गल दोनों के सयोग 
से हुई है । 

इसी प्रकार सम्यक्त्व भ्रादि और रागादि के सयोग से तीथैकर श्रादि कर्भो का बन्ध होता है। विवक्षा- 
वश कही पर सम्यक्त्व झादि से तीथंकर झ्रादि कर्मो का बन्ध कहा गया है श्लौर कही पर रागादि से तीर्थंकर श्रादि 
का बन्ध कहा गया है, नय-शाताओ के लिए इसमें कोई दोष नहीं है। एकान्‍्त से तीर्थंकर भ्रादि कर्मों का बन्ध न 
मात्र सम्यक्त्व ग्रादि से होता है श्रौर त मात्र रागादि से होता है । 


श्री अमृतचम्द्र आधचायें ते स्वय 'पुरुधार्थ सिद्धय पाय! मे कहा भी है-- 


सम्यवतवचरित्राभ्यां तीर्थ कराहारकर्मणों बन्ध: । 
योष्प्युपदिष्ट: समपे ने तयवियां सोईपि दोधाय ॥२१७॥ 


अर्थ---सम्यकत्व झौर चारित्र से तीर्थफर भ्रौर भ्राह्दार शरीर का बन्ध होता है, ऐसा जो प्रागम भे उपदेश 
दिया गया है, वह नय के जानने वालो को दोष के लिए नहीं है श्रर्थात्‌ नय के जाननेवालो को उसमे कोई शंका 
उत्पन्न नही होती है । 
सति सम्यक्‍त्यचरित्रे तीयंकराहारबस्धकोौ सकक्‍तः । 
योगकषायी तस्प्रासत्पुतरस्मिस्नुदासीनस्‌ ॥ १२८ ॥ 


अर्थ---सम्यवत्व श्रौर चारित्र के होने पर ही योग झभौर कषाय तोथैकर व भाहारक का बन्ध करते हैं, 
किन्तु सम्यवस्थ व चारित्र न होते पर थोग और कपाय तीर्थंकर व श्राहदर का बस्ध नहीं कर सकते । इसलिए 
सम्यन्त्व व चारित्र इसमें उदाप्तीन हैं प्रेरक नही हैं । 


व्यक्तित्व भौर ऋतित्व ] [ १४८१ 


जीव भौर पुदूगल धर्मद्रब्य के सदभाव मे ही गमन करते है, उसके अभाव में वे गमन नहीं कर सकते 
इसलिये गतिहेतुत्व लक्षण वाला धर्मंद्रव्य जीव और पृदूगल की गति मे उदासीन कारण है, प्रेरक कारण नही है । 
उसी प्रकार सम्यक्त्व व चारित्र के सदृभाव मे ही योग झौर कथाय तीर्थंकर प्रकृति श्रादि का बन्ध कर सकते है 
भौर सम्यक्‍त्व व चारित्र के श्रभाव मे योग व कषाय उसका बन्ध तही कर सकते, इसीलिये धर्मंद्रब्य के समान 
सम्यकत्व व चारित्र को उदासीन कारण कहा है, प्रेरक कारण नही कहा है । 


इस प्रकार श्री अमृतचन्द्र आचार्थ के तत्त्वार्थसार' व 'पुरषायंसिद्धघ पाय” इन दोतो ग्रन्थों के कथनो मे 
कोई विरोध नही है। जिनको नय-विवक्षा का ज्ञान नही है ग्रथवा जिनकी एकान्तरष्टि है, उनको ही भरी अमृतचन्द्र 
आचार्य के दोनो कथनो में विरोध प्रतिभाभित होता है । 


शकाकार ते जो “पुरुषार्थसिद्धण पाय/ का श्लोक २१५ भपनी शका मे उद्धृत किया है उससे भी 
'तस्वार्थसार” के इस कथन में कि दर्शन व चाग्त्रि से तीर्थंकर ग्रादि का बन्ध होता है, कोई बाधा नहीं आती, 
क्योकि श्लोक २१४ में शुद्ध निश्चय नय की श्रपेक्षा कथन है । 'सब्बे सुद्धाहु सुद्धणया' भ्र्थात्‌ शुद्ध निश्चय नयसे 
सब जीव शुद्ध हैं श्रथवा 'घुद्वणया सुद्धभावाणं शुद्ध नय से जीव शुद्ध भावों का कर्ता है श्र्थात्‌ बन्ध का 
कर्ता नही है। 


श्री कुन्वकुन्द आचार्य ते भी कहा है कि रत्तत्रय से बध भी होता है भ्रौर मोक्ष भी होता है--- 


वंसणणाणलरित्ताणि मोक्खमग्गो त्ति सेविदष्याणि । 
साध हि इद भणिदं तेहि ढु बधो व मोक्खों वा ॥१६४।॥ ( पंचास्तिकाय ) 


अर्थ--दर्शन-ज्ञान-चा रित्र मोक्षमार्ग हैं, इसलिये वे सेवने योग्य हैं ऐसा साधुओ ने कहा है परन्तु उनसे 
बध भी हीता है और मोक्ष भी होता है । 


इसकी टीका मे अछृतछ्षस्द्राखाय ने कहा है--- 


यह दर्शन-ज्ञान-चारित्र यदि श्रल्प भी पर-समय प्रवृत्ति के साथ मिलित हो ( यदि दर्शन-ज्ञान-चा रित्र 
पर-समय भ्र्थात्‌ ये तीनो प्रन्तरात्मा के आश्रय हो ) तो, ग्नग्ति के साथ मिलित घृतकी भाँति, कथचितृ्‌ विरुद्ध 
कार्य के कारणपने की व्याप्ति के कारण, बन्ध के कारण भी हैं। जब वे दर्शन-ज्ञान-वारित्र समस्त प्रसमय 
( प्रन्तरात्मा ) की प्रवृत्ति से निवृत्त होकर स्वसमय ( परमात्मा ) की प्रवृत्ति के साथ सयुक्त होते है तब, अग्नि 
के मिलाप से निवत्त घी के समान, विरुद्ध का्य-कारण भाव का श्रभाव होने से, साक्षात्‌ मोक्ष का कारण 
होते है । 

इस प्रकार भ्न्तरात्मा के प्राश्चित जो सम्यग्दर्शन-शान-चारित्र है, वे बंध के भी कारण है और सबर- 
निर्जरा के भी कारण हैं तथा परम्परया मोक्ष के भी कारण हैं । 


शकाकार का यह कहना कि सम्यग्दर्शन-जश्ञान-चारित्र मोक्ष के ही कारण है, बंध के कारण नही है, ठीक 
नही है, क्योकि ऐसा एकान्त नही है ! 


(७) शुभ परिणामों से अतिशय पण्यबंध 


शंका--शुभ परिणामों से प्‌ व्यवन्ध होता है। प्‌ थ्य से भोगोपभोग की सामन्नो सिलतो है। भोगोपसोग 
में आसतक्त होकर जीव संसार में घमण करता है, अत: प्‌ ष्य हेय है ? 


शडंघदर ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


समाधान-भिध्याइष्टि के तो अशुभ परिणाम होता है। कहा भी है-- 
“सिश्यात्वरासादमसिथ्गुणस्थानत्रये तारतम्येनाशुभोपयोग. ।' ( प्रव्॑ननसार गा० ९ टीका ) 


अर्थ-- मिथ्यात्व गुरास्थान, सासादन ग्रुणस्थान झ्लौर सम्यस्मिथ्यात्व गुणस्थान इन तीनों गुरास्थानों मे 
तरतमता से अशुभोपयोग है । 


इससे सिद्ध है कि शुभोपयोग सम्यर्रृष्टि के होता है। सम्यग्दष्टि के शुभोपयोग से जो भ्रतिशय पुण्यबंध 
होता है वह भोक्ष का कारण है, संसार का कारण नही है। कहा भी है-- 


सम्मादि्विपुष्णं ण होह संसारकारणं णियमा । 

मोक्खस्स होइ हेउ जद वि णियाणं ण सो कुणई ॥४०४।॥ 
अकयणियाणसम्भों प्‌ ्य॑ं काऊण णाणचरणट्ो । 

उप्पडजइ विवलोए सुहपरिणासमों सुलेसो वि ।॥४०५॥ ( भावश्तग्रह ) 


अर्थ- सम्यरदृष्टि के द्वारा किया हुआ पृण्य ससार का कारण कभी नहीं होता, यह नियम है। यदि 
निदान न किया जाय तो वह पुण्य नियम से मोक्ष का ही कारस होता है। जिस सम्यग्दष्टि के शुभ परिणाम हैं 
झोर शुभ लेश्याएँ हैं तथा जो सम्यग्शान और सम्यकचारित्र को धारण करनेवाला है, ऐसा सम्यरइष्टि यदि निदान 
नही करता है तो वह मरकर स्वरगंलोक मे ही जाता है । 


कि दा से विण्णो केरिसपत्ताण काय सु भत्तीए । 

जेणाहूं कयपुण्णो उप्पण्णो देवलोयल्मि ॥४१७।॥॥ 
इय चिततोपसरइ ओहीणाणं तु भवसहावेण । 
जाणइ सो आइयभव जिहिय घम्मप्पहा चर ४१८१ 
प्‌ णरवि तमेव धम्म मणसा सहहइ सम्मदिद्वी सो । 

बंदेइह जिधवराणं शंदीसर पहुद सव्याई ॥॥४१९॥ 
इय बहुकारू सरगे भोग भु जंतु विविहरमणोयं। 
खट्ऊण आउसखए उप्पक्मश सस्यलोयस्सि ॥४२०॥ 
उत्तमकुले महुंतों बहुजणजमणीय संपयाउरे । 
होऊण अहियरूवों बलजोव्वण रिद्धिसप्‌ ण्णो ॥४२१॥ 
तत्थ थि विविहे भोए जरलेसभथे अणोवमे परमे । 
भुण्जित्ता णिविण्णो संजसयं खेवब गिण्हेई ॥४२२॥ 
लद्ध' जइ चरमतण्‌ चिरफयप्‌ स्तोेण सिज्मए णियसा । 
पाजिय केवलणाणं जहखाइयं संजसं खुद्ध ॥४२३॥ 
तम्हा सम्मादिट्टीप्‌ ष्णं. सोक्जस्स कारण हवई । 
इस णजाऊण गिहत्थो प्‌ण्ण॑ चायरठ जतलेण ॥४२४।॥ 


जथ--देव वियारता है कि मैंते पूर्व भव मे किस पात्रको भ्ौर कंसी भक्ति के साथ दान दिया था, जिसके 
पुण्य-उपाजजन से देवलोक मे उत्पन्न हुप्ला हूँ । इस प्रकार चिन्तवन करके बह देव भवप्रत्यय भ्रवधिश्ञान से पूर्व भव 


व्यक्तित्व प्रौर कृतित्व ] [ १४८३ 


को ध्ौर की गई धर्म प्रभावना को जान लेता है। वह सम्यरहब्टि देव पुन श्रपने मनमे उसी धर्म का श्रद्धान करता 
है जिस धर्म के प्रभाव से वह देव हुआ था और नन्दीश्वर द्वीप झ्ादि मे जिन प्रतिमाभो की वदना करता है। इस 
प्रकार बह स्व मे बहुत काल तक प्रनेक प्रकार के सुन्दर भोगो को भोगता है झ्ौर आयु पूर्ण होने पर च्यूत होकर 
इस मनुष्य लोक मे उत्पन्न होता है। बहु-जन-माननीय, महृत्वशाली, धनवान्‌ कुल में उत्पन्न होता है भौर बहुत 
सुन्दर शरीर तथा बल, ऋद्धि, यौवन आदि से परिपूर्ण होता है। मनुष्यलोक मे भी सर्वोत्कृष्ट प्रनुपम तथा नाना 
प्रकार के भोगों का भोग करके विरक्त हो सयम धारणा कर लेता है। यदि चिरकाल के सचित किये हुए पृण्य- 
कर्मोदय से चरमशरोरी हुश्ना तो शुद्ध यथाख्यात चारित्र को धारण करके केवलज्ञान को प्राप्त कर नियम से सिद्ध 
होता है। इस कथन से यह सिद्ध होता है कि सम्यग्दष्टि का पृण्य मोक्ष का कारण होता है, यह जानकर गृहस्थ को 
यत्नपूर्वक पुष्य उपार्जन करते रहना चाहिए ॥४३४॥ 


/मिश्चयसम्पक्त्वस्थाभावे यवा तु सरागसम्यक्ववेन परिणमति तेदा शुद्धात्मानसुपादेयं कृत्वा परम्परया 
विर्वाणकारणस्य तीर्भकरप्रकृत्यादि-प्‌ व्यपदार्थस्याधि कर्ता सवति । ( समयसार पृ० १८६ ) 


अर्थ--निश्वयसम्यग्दर्शन के भ्रभाव भे जब सराग सम्यकत्व को धारणा करता है तब शुद्धात्मा को 
उयादेय करके परपरया मोक्ष के कारणभूत तीर्थंकर आदि पृण्यकर्मों को बाँधता है । 


अनुप्रेक्षा इमा: सदृभि', सर्वदा हृदये घृताः । 
कुर्वते तत्पर प्‌ ष्य हेतुयटसवर्गमोक्यो: ॥६।५८॥ ( प. प. वि. ) 


अर्थ--सज्जनो के द्वारा सदा हृदय मे घारण की गई ये बारह भावनाएँ उस उत्कृष्ट पुण्य का उपार्जन 
करती हैं जो स्वर्ग और मोक्ष का कारण होता है । 


बिट॒ठे सुमम्सि जिणवर चम्मभएणल्छिणा वि ते पुल्णं। 
ज जणद पुरो केवलदसणणाणाई णयणाई ॥१४।१६॥ ( प. प. थि. ) 


अर्थ--है जितेन्द्र | चर्ममय नेत्र से भी भापका दर्शन होने पर वह पुण्य प्राप्त होता है, जो भविष्य में 
केवल दर्शन झौर केवलजान को उत्पन्न करता है । 


'तुष्ण-कस्म-बंधरथीर्ण देसव्यया्ण मंगलकरणं जुत्त, ण मुणीर्ण कम्मक्खयकंक्थुवाणमिदि ण व सु जुत्त, 
पुण्णबंध-हेठतः पड़ि विसेसाभावादों, संगलस्सेव सरागसंजमस्स वि परिश्यागप्पसवादों। ण च एवं, तेण सजम- 
परिक्ष्यागप्पसंग-भावेण णिव्युइ-गर्मणाभावप्पसगावों ॥ ( जयधवल पु० १, पृ०८ ) 


अर्थ--यदि कहा जाय कि पुण्यकर्म बाँधने के इच्छुक देशब्नतियों को मंगल करना युक्त है, किन्तु कर्मों के 
क्षय के इच्छुक मुनियो को मगल करना युक्त नही है ” सो ऐसा कहना भी ठीक नही है, क्योकि पृण्यबंध के कारणों 
के प्रति देशव्रती प्रौर मुनि मे कोई विशेषता नही है । धर्थात्‌ पुण्य के बन्ध के कारणभूत कार्यों को जैसे देशब्रती 
करता है वैसे ही मुनि भी करता है । यदि ऐसा न माना जाय तो जिस प्रकार मुनियों को मगल के परित्याग के 
लिये कहा जा रहा है, उसी प्रकार उनके सरागसयम के भी परित्याग का प्रसंग प्राप्त होता है, क्योकि देशश्रत के 
समान सरागसंयम भी पुण्यबत्ध का कारणा है। यदि कहा जाय कि मुनियों के सरागसयम के परित्याग का प्रसंग 
आप्त होता है तो होने दो ? सो भी बात नही है, रयोकि सुनियों के सरागसयम के परित्याग का प्रसभ प्राप्त होने 
से उनके मुक्तिगमन के भ्रभाव का भी प्रसंग प्राप्त होता है । 


श्ड्घ४ड ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


यहाँ पर श्री बीरसेन आचार्य ने यह स्पष्ट कर दिया है कि सरागसयम के बिना विशिष्ट पुण्यबन्ध नहीं हो 
सकता है! झौर विशिष्ट पुण्योदय के अ्रभाव में मोक्ष भी नहीं हो सकती है। इसीलिये यह कहा गया है कि 
'सरागसंयम के परित्याग का प्रसग प्राप्त होने से मुक्तिगमन के भ्रभाव का भी प्रसग प्राप्त होता है।' 


इसी बातको श्री अमृतचन्द्र आचार्य ने 'पुरषार्थ सिदृध्युपाय' मे कहा है - 


असमग्र' भावषयतो रत्नत्रयमस्ति कर्मबन्धों यः । 
सबविपक्षकृतो5वश्यं मोक्षोपायों न बरधनोपाय ॥२११॥ 


अथ-- सम्पूर्ण रत्नत्नय के भावने वाले ( धारण करने वाले ) के जो कर्मबन्ध होता है, वह कमंबन्ध 
विपक्ष (अश्रसम्पृर्णता जधन्यता) इत है । वह कमं-बन्धन प्रवश्य ही मोक्ष का उपाय है, बन्ध का उपाय नही है | 


असमग्न रत्नश्यवालो के तीर्थंकर भ्रादि कमंप्रकृतियो का बन्ध होता है। वे तीथंकर श्रादि कर्म-प्रक्ृ तियाँ 
मोक्ष का उपाय है, बन्ध का उपाय नहीं है, जंसा कि “पचास्तिकाय गाथा ८५ की टीका में कहा भी है-- 


“रागाविदोष-रहित शुद्धात्मानुभृति-सहितो निश्चयधर्मो यद्यपि सिद्धगतेरशपादानकारणं भव्यानां भवति 
तथापि निबानरहित-परिणामोपाजित-तोयंकरप्रकुत्युत्तमसहननादिविशिष्ट-पुण्यरूप-धर्मोपि सहकारिकारणं भवति ।! 


अर्ध-- यद्यपि भव्य को रागादि दोष रहित शुद्धात्मानुभूति सहित निश्चय धर्म सिद्ध गति के लिये उपादान 
कारण है तथापि निदानरहित, परिणामों से उपाजित, तोर्थकर कमं प्रकृति, उत्तम सहनन झादि विशिष्ट पुण्य रूप 
धर्म भी सिद्ध गति के लिए सहकारी कारण होता है । 


इस भ्रागम प्रमाणसे भी सिद्ध है कि श्रममग्र रत्नत्रयवालों के जो विशिष्ट पुण्य कम, बन्ध होता है-- वह 
मोक्ष का उपाय ( कारण ) है, बन्ध का उपाय (कारण) नही है। इसका विशेष कथन प्रकरण सख्या मे है । 


(८) 'समयसार' ग्रन्थकी भ्रपेक्षा पृण्य-पाप विचार 


शंका--१. भरी 'समयसार' के पुष्य-पाप अधिकार में तथा गाथा १३ की टोका से पुण्य-पाप दोनों को 
समान कहा है, फ़िर पुष्य-पाप में भेद क्‍यों दिखाया जा रहा है ? 


समाधान--१. आाजाय॑ प्रत्येक ग्रन्थ के प्रारम्भ मे यह बतला देते है कि इस ग्रन्थ मे किसका कथन किया 
जायगा । यदि उसे दृष्टि मे रखकर ग्रन्थ का क्‍ग्रध्ययन किया जाय तो ग्रन्थ का यथार्थ भ्रथें समभने मे कठिनाई नही 
होती । जैसे 'घट्खडागम' के प्रारम्भ मे यह स्पष्ट कर दिया है कि इस ग्रन्थ मे भाव-मार्गशा की अपेक्षा कथन है । 
यदि इसे भूलकर 'षट्खडागम' के कथन को द्रव्य मार्गणाओ में लगाने लगें तो वह 'घट्खडागम” का यथार्थ भर्थ 
नहीं समझ सकता । 


इसो प्रकार 'समयलार”' की गाया ५ में भरी कुम्वकुन्द जाचाये ने यह प्रतिज्ञा को है कि इस ग्रन्थ मे 
एकत्वविभक्त ग्रात्मा का कथन होगा, क्योंकि काम-भोग भौर बन्ध का कथन सुलभ है किन्तु एकत्वविभकत भात्मा 
की कथा सुलभ नही है | एकत्वविभक्त झात्मा के कथन के साथ बन्ध का कथन करना उचित नहीं है ('ससलयधार 
गाया १ वब ४ ) । यदि भाया ३-४-४ को ध्यान मे रखकर 'समयसार' का प्रध्ययत किया जाय तो 'ससयधार' का 
यथार्थ भाव समझ में आ सकता है, अन्यथा नहीं । 


व्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १४८४ 


समयसार' गाया ६ मे कहा है कि 'जीव न प्रमत्त है झौर न प्रप्रमत्त है अर्थात्‌ न ससारी भौर न मुक्त 
है । यह कथन एकत्वविभक्त भात्मा को अपेक्षा तो सत्य है, भतार्थ है, किन्तु स्बंथा सत्य नही है, क्योकि ससारी 
जीब प्रत्यक्ष देखने मे आ रहे हैं। श्री उमास्वामी आचार्य ने भी “तस्वायंस्ृत्र! के दूसरे भ्रध्याय मे 'संतारिणों 
मुक्ताश्च ।' सूत्र द्वारा जीव ससारी झौर मृक्त ऐसे दो प्रकार के बतलाये हैं तथा 'रयबसार' मे श्री कुम्वकुन्द आचार्य 
ने जीव को बहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा तीन प्रकार का बतलाया है। यदि '6मयसार' गाया ६ के कथन 
को एकत्वविभक्त आत्मा की श्रपेक्षा न लगाकर सर्वथा सत्य मान लिया जाय तो मोक्षमार्ग का उपदेश 
व्यर्थ हो जायगा | 


'समयसार' गाथा ७ में कहा है कि “जीव के न ज्ञान है, न दर्शन है, न चारित्र है। व्यवहारनय से ज्ञान- 
दर्शन-चारित्र कहे गये हैं ।' गाथा ११ में ध्यवहारनय को अभूतार्थ कहा है, यह कथन एकत्वविभक्त-आत्मा की 
अपेक्षा सत्याथं है। यदि इस कथन को सवा सत्यार्थ मात लिया जाय तो श्री उम्ास्वामी आचार्य का 'सम्यरवर्शन- 
शानचारित्राणि भोक्षमार्ग ' यह सूत्र व्यर्थ हो जायगा । 


'समयसार' गाया १३ की टीका में जहाँ पर पुण्य-पाप को जीव के बिकार कहा है, वहाँ पर मोक्ष को 
भी जीव का विकार कहा है। वह वाक्य इस प्रकार है-- 


'केवलजीवविकाराश्य पृष्यपा वात्रवर्संवरनिर्जराबधमोक्षलक्षणा ।* 


अर्थ - पुण्य-पाप, आख्रव, सवर, निर्जरा, बन्ध भौर मोक्ष जिसका लक्षण है ऐसा केवल ( अकेले ) जीव 
का विकार है। 


यदि कोई इस वाक्य से यह फलितार्थ करे कि पुण्य-पाप सर्वदा समान है तो उसको यह भी स्वीकार 
करना होगा कि झआखव-बध-सवर-निर्जरा-मोक्ष ये सब भी सर्वथा समान है। किन्तु जिस प्रकार जीव विकार की 
अपेक्षा आख्रव-बन्ध-स वर-निर्ज रा-मोक्ष ये सब समान है, उसी प्रकार जीवविकार की श्रपेक्षा पुण्य-पाप भी समान 
हैं। जिस प्रकार आख्रव-बन्ध-सवर-निजंरा-मोक्ष मे श्रन्तर है, सबंथा समान नही हैं, उसी प्रकार पुण्य-पाप मे भी 
अन्तर है, सवंधा समान नहीं हैं । 


'समयसार' पुण्य-पाप भ्रधिकार मे दृष्टान्त दिया है कि एक ही माता के उदर से दो पुत्र उत्पन्न हुए । 
उनसे से एक ब्राह्मणा के यहाँ पला झ्ौर दूसरा शूद्र के यहाँ पला । जो ब्राह्मण के यहाँ पला वह तो मश्य भ्रादि का 
त्याग कर देता है भ्र्थात्‌ श्रावक के भ्रष्ट मूलगुणा पालन कर धर्म-मार्ग पर लग जाता है भौर जो शुद्र के यहाँ पला 
था वह नित्य मदिरा आदि का सेवन करता है भ्र्थात्‌ जेनधर्म से विमुख रहता है तथा धर्मोपदेश का पात्र भी नहीं 
होता । एक ही माता के उदर से उत्पन्न होने के कारण समान होते हुए भी, दोनो मे बहुत श्न्तर है, क्योकि एक 
धर्ममार्गी है और एक धर्म से विमुख है। इस प्रकार पुण्य भौर पाप दोनो का उपादान कारएा एक होने पर भी 
उनमे बहुत प्रन्तर है, क्योकि पुण्योदय | उत्तम सहनन, उच्चग्रोत्र, तीथंकर प्रकृति भ्रादि ] मोक्षमा मे सहकारी 
है भौर पापोदय [ हीत सहनन, नीच ग्रोत्र आदि | मोक्षमार्ग मे बाधक है। श्री अमृतचरद्राचाय ने 'समयसार' 
शाला १४४ की टीका में कहा भी है-- 


“शुभाशुभी मोक्षबंधमागों 
अर्थात्‌--शुभ (पुष्य) मोक्षमाग है और अशुभ (पाप) बच्धमार्ग है। 


१४८६ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


इस प्रकार 'धमयसार' प्रन्थ मे पुण्य व पाप को किन्‍्ही भ्रपेक्षाप्रों से समान बतलाते हुए भी उनमें मोक्ष- 
मार्ग व ससारमार्ग की प्रपेक्षा अन्तर बसलाया है । 


(६) पंचास्तिकाय' प्र्थ को अपेक्षा पुण्य-पाप विश्वार 


करी कुरवकुस्थ आचार्य ते 'पअ्चास्तिकाय' गाथा १३२ मे शुभ से पुण्य श्राख्ज का कथन करके गाथा १३५ 
में शुभ के तीन भेद किये हैं--(१) प्रशस्त राग, (२) अनुकम्पा, (३) झकलुषता । इन तीनो का स्वरूप गाया 
१३६, १३७ व १३८ में कहा गया है। वे गाथाएँ इस प्रकार हैं-- 


करागो जअध्स पसरथों अश्ुकंपासंसिदों य परिणामों । 
जचिसम्हि णल्थि कलुस पुर्ष्ण जीवस्स आसबदधि ॥१३५॥ 
अरहत-सिद्ध-साहुसु भशती धस्मम्सि जा य खलु चेट्ठा । 
अख्युगसर्ण पि गुरूणं पशतरथरागो त्ति बुच्चति ॥१३६।॥ 
तिसिदं बुभुक्खिदं वा दुहिद दहदूणथ जो दु दृहिदसणों । 
पडिवज्जदि त कियया तस्सेसा होदि अश्युकपा (॥१३७॥ 
कोधों व जदा साणों साया लोभो व चित्तमासेलज । 
जीवस्स कुणदि खोहूं शलुसों शि य त बरुधा बेंति ॥१३८॥ 
अर्थ-- जिस जीव के प्रशस्त राग, अनुकम्पायुक्त परिणाम श्रौर अभ्रकलुषता है उस जीव के पुण्य का 
आख़व होता है ॥।॥|१३५॥ भहँतसिद्ध-साधु की भक्ति, सरागचारित्र रुप प्रवृत्ति, गुरुओोे के भ्नुकूल चलना यह 
अ्रशस्तराग है, ऐसा भ्राचायें कहते हैं ॥१३६॥ जो कोई प्यासे-भूखे तथा दुखी को देखकर दुखी होता हुआप्ला दयाभाव 
से उसका दुख दूर करता है उसके यह अनुकम्पा होती है ॥१३७॥! जिस समय क्रोध, मान, माया, लोभ चित्तमे 
उत्पन्न हो करके श्रात्मा के भीतर श्राकुलता पैदा कर देते हैं, वह भाकुलता कलुषता है, इस कलुषता का भ्रभाव 
अकलुषता है ॥१२८॥ 
ओी छुन्दकुन्द आचार्य ने 'पहुचास्तिकाम' की उपयु क्‍त गाथाओ्रो में पुण्य भ्रा़य के तीन कारण बतलाये हैं-- 
(१) प्रशस्तराग, (२) प्रनुकम्पा, (३) प्रकलुषता । तीनो ही सम्यग्दर्शन के गुर हैं। 'प्रशस्त राग” सवेग झौर 
भक्ति का नामास्तर है । 'भ्रकलुषता” उपशम या प्रशम का पर्यायवाची है। सम्यग्दर्शन के भ्राठ गुण इसप्रकार है--- 
संबेगो णिम्बेओ जिंदा गरहा उमसमों भत्ती । 
बच्छूल्ल अजुकम्पा अटटू गुणा हुति सम्मस ।!४९॥ (बसु भाव.) 
अर्थ---सम्यर्दर्शन के होने पर सबेग, निर्वेग, निन्‍दा, गहाँ, उपशम, भक्ति, वात्सल्य श्लौर भमुकम्पा ये 
झाठ गुण उत्वन्न होते हैं ।॥४९॥ 
इनका लक्षण इस प्रकार है--- 
धर्मे धर्मफले अर परसा प्रीति: संवेग:। सम्यग्दर्शनशतचारिश्रेषु तहत्सुज भक्ति:। राभादीनामनुट़ कः 
प्रशमः । जोबेशु दवालुताइनुकम्पा । 
अर्थात्‌-धर्म और धर्म के फल में उत्कृष्ट प्रीति भ्र्थाव्‌ अनुराग सयवेग गुर है। सम्यर्दर्शभन्नान-चारित्रमें 
और इनके धारण करने वालों में भक्ति का होना सो भक्ति भुणा है। रागादि भ्र्यात्‌ फ्रोपत-मान-सागा-लोभ कथाय 


व्यक्तित्व भ्रौर कृतित्व ] 


[ १४८७ 


फा प्नुद्रे क प्र्थात्‌ कलुषता का न होता बह प्रशम भ्रथवा उपशम गुण है। जीवो को दुखी देखकर उन-उन के 
हुःख दूर करने के लिये जो दयारूप परिणाम है, वह श्रनुकम्पा गुरा है। 


सम्यरदर्शन के जो सवेग-भक्ति, प्रशम-उपशम तथा भ्रनुकम्पा ग्रुणो के जो लक्षण ऊपर कहे गये है, 
भरी कुन्दकुस्वआचार्य ने वे ही लक्षण प्ृण्य भास़व के कारणभूत श्रशस्त राग, अ्रनुकम्पा भ्रौर प्रकलुषता के 
“पंचास्तिकाय” गाबा १३६, १३७, १३४८ मे कहे हैं । इससे ज्ञात होता है कि पृण्य-आख्रव के कारणभूत प्रशस्तराग, 
भनुकम्पा और प्रकलुषता ये सम्यग्दर्शन के गुण होने से मोक्ष-मार्ग में सहकारी काररा है । 


अर्थात्‌ - पुण्य मोक्ष-मार्ग मे सहकारी कारण है। यही बात 'समयप्तार' में 'शुभाशुभो मोक्षबंधमागों 
इन शब्दों द्वारा कही गई है । 
(१०) प्रबच्चतसार की भपेक्षा पुण्य-पाप विचार 


'वज्धास्तिकाय' गाथा १३२ में श्रो कुन्दकुन्द आचार्य ते सुहपरिणासों पुण्णं” इन शब्दो द्वारा जीव के 
शुभ परिणामों को पृण्य कहा है। उस शुभोपयोग का सक्षण 'प्रबभसार' मे इस प्रकार कहा है-- 
अरहूंंताबिसु भ्ती वच्छूलदा पदयथासिजुत्त सु । 
विज्जबि जदि सामण्णे सा सुहजुत्ता भवे चरिया ॥२४६॥॥ 
अर्थ--अरहत श्रादि के प्रति भक्ति तथा प्रवचनरत जीबो के प्रति वात्सल्य यह शुभोपयोगी श्रमणश का 
लक्षण है | 
ग्रव क्री कुम्वकन्द आघार्य कहते हैं कि शुभोपयोगी श्रमण जीवो को ससार से तार देते है । 


असुभोषयोगरहिदा घुद्ू,बजुसा सुहोवजुता वा । 
णित्यारय॑ति लोगं तेसु पसत्यं लहुबि भत्तो ॥२६०॥। ( प्रवचनसार ) 


अर्थ--अशुभोपयोग से रहित, शुद्धोपयोगी प्रथवा शुभोपयोगी श्रमण लोगो को [समार से] तार देते है । 
इसी बात को 'प्रबचचनसार' (रायचन्द्रप्रन्थमाला), प्रृष्ठ ९० पर निम्नलिखित गाथा मे कहा है--- 

त॑ ड्रेजदेवदेश जविवरवसहूं गुर तिलोयल्स । 

पणमंति जे मणुस्सा ते सोक्खं अक्खयं जंति।। 
अर्थ -जों मनुष्य प्ररहस्तदेव को नमस्कार करता है वह मनुष्य भ्रक्षय सुख भर्थात्‌ मोक्षसु्ध को प्राप्त 


करता है। भरहन्त देव इन्द्रों द्वारा शाराध्य हैं, यतिवरवृषभ है, और तीन लोक के गुद हैं। धर्थात्‌ शुभोपयोग 
मोक्ष के लिये कारण है । 


शंका-- प्रवडनसा र' गाया ७७ में तो यह कहा है कि 'पुष्य-पाप में भेद नहों है, जो ऐसा नहीं मानता 
वह मोह से भाष्याबित होता हुआ भयानक अपार संसार में ऋरमण करता है।” फिर पुथ्य मोक्ष के लिये किस 
प्रकार कारण हो सकता है । गाथा ७७ इस प्रकार है: 
ज हि मण्णदि जो एवं नत्वि जिसेसो त्ति पुण्णपावाणं । 
हिडदि घोरमपारं संसार मोहसंचष्णों ।॥ ७७॥ 


शडेंघ८ ] [१० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


समाधान---प्रबधनसार गाथा ७७ मे कथन शुद्ध निश्चय नय की प्रपेक्षा से है। शुद्ध निश्चयनय का विंषय 
पुण्य-पाप से रहित परमात्म जीव द्रव्य है। किन्तु उप्रशुद्ध निश्चय त्तय की भ्रपेक्षा भेद है। इस गाथा की टीका में 
कहा भी है-- 

धव्यपुष्यपापयोव्यंवहारेज भेद:, भावपुष्यपापयोत्तत्फलभूतसुखदु:खयोश्चाशुद्धनिश्वयेत भेद: । शुद्ध निश्चयेन 
तु शुद्धात्मनो भिन्नत्वादभेदों नास्ति । 


अर्थ-- व्यवहा रनय से द्रव्य पुण्य-पाप में भेद है। प्रशुद्ध निश्वचयनय से भाव पुण्य-पाप में भेद है भौर 
उनके फल सुख-दुःख में भो भेद है। पुण्य और पाप दोनो ही शुद्ध-श्रात्मा से भिन्न है इसलिये शुद्धनिश्चय नय से 
पुण्य और पाप इन दोनो मे भेद नही है । 


इस कथन से टीकाकार ने स्पष्ट कर दिया है कि पुण्य और पाष में भेद भी है भौर भ्रभेद भी है, सर्वथा 
समान नही हैं | यद्यपि पुण्य शुद्धात्मा का स्वरूप नही है, तथापि शुद्धात्म-प्राप्ति मे सहकारी भ्रवश्य है। क्योकि 
जिसके द्वारा झात्मा पवित्र होती है वह पृण्य है । 


(११) 'अष्टपाहुड' को अपेक्षा पुण्य-पाप विचार 


शंका-- भावप्राभत' गाथा ८१ व ८२ में बतलाया गया है कि जिससे सांसारिक सुख को प्राप्ति होती है, 
वह प्रुण्य है ओर जिससे कर्मंक्षण होकर सोक्ष मिलता है, बहू धर्म है। इससे यह स्पष्ट है कि पुण्य या शुभोषयोग 
मोक्ष का कारण नहों है । ( वेखो जन संदेश २४-११-६६ ) 


समाधान-- भाषध्राभृत' गाथा ८१ इस प्रकार है-- 


पृथादिसु बयसहियं पुण्ण हि जिरोहि सासले भणिय । 
मोहक्खोह विहीणो परिणामों अप्पणो धम्मो ॥८१॥। 


इस गाथा मे झ्रात्मा के मोह व क्षोभ से रहित परिणामों को धर्म की सज्ञा दी है। “प्रवजनसार' गाया 
उबों मे भी यही कहा है कि चरित्र वास्तव में धर्म हैं, जो दर्शनमोहनीय कर्म भौर जारित्र मोहनीय कर्म के उदय 
से होने वाले मोह भ्रौर क्षोभ से रहित प्रात्मा का ग्रत्यन्त निविकार परिणाम है। भ्ात्मा के यह मोह-क्षोभ से 
रहित प्रत्यन्त निव्रिकार परिणाम क्षीणमोह नामक बारहूनें गुणस्थान मे होता है, क्योकि समस्त मोहनीय कर्म का 
क्षय (नाश) बारहवें गुणस्थान में होता है श्रर्थात्‌ बारहबें ग्रणस्थान मे क्षायिक चारित्रूप धर्म होता है। बारहवें 
गुणस्थान से भ्रधस्तन गरुशस्थानों में रत्नश्नय है उसको 'भावषाहुड” की गाथा ८ में पृण्य की सज्ञा दी है। क्योकि 
सूक्ष्मसाम्पराय दसवें गुणस्थान तक रत्नत्रय से पुण्यबन्ध होता है। यद्यपि दसवें गुणस्थान तक रत्नन्नय से पृषण्य बंध 
होता है तंथापि वह रत्लज्ञय इस जीव को ससार के दुःखो से निकालकर उत्तम सुख में धरता है, इस भ्पेक्षा से 
वह भी धर्म है। इसीलिए भ्री पद्मनन्दि आलाये ने धमं की व्याख्या इस प्रकार की है-- 


धर्मों जीवदया गृहत्वयभिनोभेदाबूद्िया भर त्रयं । 
रत्मानि परम तथा दशविधो्कृष्टक्षमादिस्तत |! 
समोहोद्भूतविकल्पजञालर हिता वापदुस गोज्किता । 
शुद्धानन्दमयात्मन: परिणतिर्धमद्यिया गीयते १।७॥ (फ्शमम्दि दंश्रविशलि) 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४८९ 


अर्थ--अशियों पर दया भाव रखना, यह धर्म का स्वरूप है। बह धर्म शृहस्थ ( श्रावक ) और मुत्ति के 
स्ैद से दो प्रकार का है। वही धर्म सम्यश्दर्शन, सम्यग्शान एवं सम्यकृ्चारित्र रूप उत्कृष्ट र॒त्नवय के भेद से तीन 
प्रकार का है। वही धर्म उत्तम क्षमादि के भेद से दस प्रकार का है। मोहनीय कर्म के निमित से उत्पन्न होने वाले 
मानसिक विकल्पसमूह ( मोह-क्षोभ ) से रहित तथा वचन एबं शरीर के ससर्ग से भी रहित जो शुद्ध झानन्द रूप 
पध्रात्मा की परिरशाति होती है, वह धर्म नाम से कही जाती है । 


“सावपाहुड़' गाया ८१ में भी कुस्वकुन्द आज्ाार्य ने दसवें गुणस्थान तक के रत्लश्नय रूपी धर्म को पुण्य की 
संज्ञा दी है, क्योकि इससे सातिशय पुण्य का बन्ध होता है भ्रौर वह तीर्थंकर प्रकृति भ्रादिरूप पृष्य-बन्ध मोक्ष के 
लिये सहकारी होता है | वाया ८१ की टीका में श्री श्रतसागर आचार्य ने कहा है-- 


“धर्वश्वीतराग-पुजालक्षणं तीर्यकरनामगोत्र-बंधकारणं विशिष्ट निनियान-पुष्य॑ं पारम्पर्येण मोक-कारणं 
गहस्थानां श्रीमद्सिर्भ णितं ।! 


अर्थध--आचारयों ने ग्रहस्थियो के ऐसा विशिष्ट पुण्य बतलाया है जो तीर्थंकर नामकर्म के बन्ध का कारण 
है भ्ौर परम्परा से मोक्ष का कारण है। उस विशिष्ट पृण्य का लक्षण स्वंज्ञ वीतशाग की पूजा है । 


इस प्रकार “भावपाहुड़' गाथा ८१ से यह सिद्ध होता है कि पुण्य मोक्ष का कारण है। 'भावषाहुड' की 
गाथा ८२ हस प्रकार है-- 


सहृहदि य पत्तेदि य रोचेदि थ तह पुणो थि फातेदि । 
पुण्णं भोयभिसिर्त ण हु सो कम्सक्खयणिमिस' ॥॥८२॥ 


इसकी सरक्ृतत टोका यो है-- 


अहुधाति च तत्र विपरीताभिनिवेशरहितो भवजति | प्रस्येत्ति च भोक्षहेतुश्नृतत्वेन परयावसत्प्रतिपद्यते । 
रोचते थ मोक्षकारणतया तत्व दर्ति करोति । मोक्षयित्वात्तत्साधमतया स्पृशति अबगाहयति । एतत्पुजादिलकर्ण पुष्य 
मोक्षानवितवा फकरियमाण साक्षाद्‌ भोगकारणं स्वर्गसत्रीजामालिगनादिकारण ततीयादिभवे मोक्षकारणं निग्र न्थालंगेम । 
ले भवति सफुटं मिश्लयेत साकासदभवे एृहस्थलिगेन कर्मक्मनिसिस -तदभवे केवलज्ञानपूर्दकमरेक्षनिभित्त' पुष्य म 
चवतीति शातथ्यं । 

भर्थात्‌-7हस्‍्थ श्रद्धात करता है, रुचि करता है, प्रतीति करता है, स्पर्श करता है, क्रि पुण्य मोक्ष का 
हेशु है, कारण है, साधन है। मोक्षार्थी द्वारा किया गया पूजा झ्रादि रूप पुण्य साक्षात्‌ स्वर्यादि के भोगका कारण है। 
तीसरे प्ब मे लिग्रंस्थ लिग द्वारा मोक्ष का कारण है। यह निश्चित है कि गृहस्थ के उसी भवसे बहू पुण्य कर्मक्षयका 
निभित्त नही होता है | भ्र्थात्‌ उसी गूहस्थ भवसे केवलज्ञानपूर्वक मोक्ष नहीं होता है, ऐसा जानना चाहिये । मोक्ष 
का साक्षात्‌ कारण सुनिरलिग-निग्नेल्थ लिग है, गृहस्थलिग साक्षाप् कारण नहीं है । 


३ इस गाथा में तो यह बतलाया हैं कि गृहस्थ का जिनपुजादिरूप पृण्य परम्परासे मोक्ष का कारण है, 
क्योंकि यूहस्थलिंग से मोक्ष नहीं हो सकता, इसलिये वह पृण्य साक्षात्‌ मोक्षका कारण नहीं है। इसी 'भाषपाहुड़' 
की आधा १४९ में भी कुस्ककुम्द आचार्य ने कहा है कि जिनेत्द्र की भक्ति रूपी पृष्य से ससार के मूल का नाश 
होता है। वह गाया इस प्रकार है--- 


१४९० ] [ १० रतनचम्द जैन मुख्तार : 


जिजवर चरणंबुदहं णमंति जे परमभततिराएण । 
ते जम्मवेलिमूल सणंति वरभावसत्येण ॥१५१॥ 


अर्थ--जो भव्य पुरुष उत्तम भक्ति भौर अनुराग से जिनभगवान के चरणकमलो को नमस्कार करते हैं, 
वे उत्तम भाषरूप हथियार से संसार रूप बेल को जड़ से उखाड देते हैं । 


पुय्फलेण तिलोए सुरपुज्जो हवेइ सुद्धमणों । 
दाणफलेण तिलोए सारसुहं भु जदे शियद ॥१४॥ (रफ्णसार) 


अर्थ--जो शुद्ध मन से पूजा करता है तथा दान देता है वह जिनपूजा रूपी पुण्य के फल से तीनलोक से 
तथा देवो से पूजा जाता है अर्थात्‌ भ्ररहत देव होता है भौर दानरूप पुण्य से तीन लोक का सार सुद्ध भर्थात्‌ मोक्ष- 
सुख भोगता है । 
ऐसा श्री कुन्दकुन्द आचाय ने इस गाथा में कहा है । 
क्री कुन्दकुरद आधार्य का इतना स्पष्ट कथन होते हुए भी “भावपाहुड़' गाथा ८२ की सस्कृत टीका के 
अनुसार प्रथे न करके जिनपूजा, दान प्रादि पुण्य ( धर्म ) कार्यों से श्रावको को विमुख करना उचित नही है । 
(१२) “परमात्मप्रकाश' की भ्रपेक्षा पुण्य-पाप विचार 


शंका-- परमात्मप्रकाश' दूसरा अधिकार गाथा ५३-५५, ५७-५८ और ६० में यहू बतलाया गया है कि 
जो पुण्य-पाप को समान न जानकर पुष्य से मोक्ष मानता है वह मिख्याहृष्टि है। क्या यह कथन ठोक नहों है ? 


समाधान--“परमात्मप्रकाश' दूसरे भ्रधिकार में गाथा ५३ से गाथा ६३ तक निश्चयनय की भ्रपेक्षा पुण्य- 
पाप का कथन है और गाया ६४-६६ मे व्यवहार झौर निश्चय प्रतिक्रमण का कथन है, कहा भी है-- 


/अथानन्तरं निश्लयनयेन पुष्यपापे द समाने इत्पाध्पलक्षणत्वेन चतुर्दशसूत्रपर्यन्त व्याख्यान क्रियते | 
अर्थ--आगे निश्वयनय की प्रपेक्षा से पुण्य-पाप दोनों समान है, इत्यादि कथन करते है । 


बंधघहं मोबखहूं हेउ णिउ जो जवि जाणइ कोड । 
सो पर मोहिं करइ जिय पुण्य वि पाउ वि दोइ ॥२।५३॥ 


अर्थ--निज भाव, बध्च व मोक्ष के कारण हैं जो कोई यह नही जानता, वह मिथ्याइृष्टि जीव मोह से पुण्य 
और पाप को करता रहता है । 
इस गाथा से मात्र यह बतलाया गया है कि मिथ्याइष्टि जीव बध व मोक्ष के कारणो को न जानता हुआ, 
पृष्य-पाप से रहित मोक्ष को न प्राप्त करके पुण्य-पाप का बन्ध करता रहता है। 
जो णवि मण्णद जीउ समु पुण्य थि पाउ वि दोह । 
सो चिद दुब्खु सहुतु जिय मोहि हिंडइ लोह ॥२।५५॥। 


अधथ--जो जीव निश्वयनय से पुण्य और पाप दोनों 'कों समान नहीं मानता वहु जीव मोह से मोहित 
हुआ बहुत काल तक दुःख सहता हुआ ससार में भटकता है। 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १४९१ 


'पुण्य भ्लौर पाप दोनों समान हैं! यह कथन वीतराग निविकत्प समाधि में स्थित भुनि की श्रपेक्षा से है । 
इसका विचार ओ श्रह्मदेव ध्ूरि ते टीका मे इस प्रकार किया है-- 


'अबाह प्रभाकरभट्ट --सहि ये केचन पुण्यपापट्टयं समान कुत्ता तिष्ठर्ति तेधां किसिति वूधर्थ दौयते भजव्‌- 
भिरिति । भगवानाह-यवि शुद्धात्मानुम्ूतिलक्षणं ल़िगुप्तिगुप्तवोतराग-निविकल्पसमाँधि लब्ध्या तिव्डम्ति तवा 


संसतमेव । यदि पुनस्तथाविधामवस्थामलसमाता अपि सस्ता गृहस्थावस्थायां दानपुजादिक स्थजन्ति सपोधनादस्थायां 
जडावश्यकादिक च त्यकरवोभयघ्ाष्टा सन्‍त तिध्ठन्ति तदा दूषणमेवेति तात्पयंभ ॥५५॥ 


अर्थ--पृष्य भ्रौर पाप समान हैं' यह कथन सुनकर प्रभाकर भट्ट बोला-यदि ऐसा ही है, तो जो कितने 
लोग पुण्य-पाप को समान मानते हैं, उनको तुम दोष क्यो देते हो ? तब थी योगीन्द देव ते कहा यदि गुष्ति से 
गुप्त शुद्धात्मानुभूत्ति-ल्वरूप वीतराग निर्विकल्पसमाधि मे ठहरकर पृण्य पाप को समान जानते हैं तो योग्य है। 
परन्तु जो इस निरविकल्पसमाधि को न पाकर भी पुण्य-पाप को समान जानकर गृहस्थ-अवस्था मे दान-पूजा श्रादि 
शुभ क्रियाप्रों को छोड देते हैं श्रौर मुनिपद मे छह भ्रावश्यक कर्मों को छोड देते हैं, वे दोनो बातों से भ्रष्ट है। वे 
निन्‍दा योग्य हैं। उनको दोष ही है, ऐसा जानना । 


गाथा ५७ में बतलाते है किः निदान बन्ध्र मे उपाजित पृण्य जीव को राज्यादि विभूति देकर नरकादि दुख 
उत्पन्न कराते हैं, इसलिये ऐसे पृण्य भ्रच्छे नही हैं । 


में पुण्णु पृथ्णई भल्‍लाई णाणिय ताईं भणंति। 
जीवह्‌ रज्जईं देदि लहु बुक्खई जाईं जरंति ॥२५७॥ 


संस्कृत टोका--निदानअन्धोपाजितपुण्येत भवान्तरे राज्याविविभूतो लब्धामां तु भोगान्‌ त्यकतु' न शक्तोति 
सेन पुष्येम नरकादिवु:खं सभते । रावणादिवत्‌ । तेन काररेन पृथ्यानि हेयानीति । ये पुननिवानरहितपुष्यसहिता 
पुरुषास्ते भ्वास्तरे राज्याविधोगे लब्धेषपि भोगांस्स्थकस्‍वा जिनदीक्षां गृहीत्या चोध्थंगतिगासिनों भ्वन्ति बलदेशावि- 
सदिति भावार्थ: । ऊध्यंगा बलदेवा: स्पुनिनिदाना भवास्तरे” इत्यादि वजनात्‌ ॥५७॥ 


अर्थ--निदान बन्ध से उपाजंन किये गये पुण्य जीव को दूसरे भवमे राज्यसम्पदा देते हैं। उस राज्यविभूत्ति 
को पाकर अज्ञानी जीव विषय-भोगो को छोड नहीं सकता, उससे नरकादि के दु'ख पाता है, रायरा श्रादि की 
तरह, इसलिये प्रशानियों का पुण्य हेय है। जो निदानरहित भौर पुण्यरहित पृरुष हैं वे दूसरे भव में राज्यादि 
भोगो को पाते हैं तो भी भोगो को छोडकर जिन-दीक्षा घारण करके ऊध्वं-गति को जाते हैं, बलदेव पश्रादि की 
तरह । निदान बन्ध नही करते हुए महामृुनि महान्‌ तप करके भवान्तर मे स्वगंलोक जाते हैं, वहाँ से चलकर बल- 
भद्र होते हैं | वे देवो से भी प्रधिक सुख भोग कर राज्यका त्याग करके मुनित्रत धारण करके या तो मोक्ष जाते हैं 
या बड़ी ऋड़िके देव होकर फिर मनुष्य होकर मोक्ष जाते हैं। इस' प्रकार शानियो का पुण्य हेय नहीं है । 


गाया श८ भें कहा है कि निर्मेल सम्यक्त्वधारी जीव को मरण भी सुखकारी है और सम्यकत्व के बिना 
पृष्य भ्रण्छा नहीं है । 


घर शिवइंसनअहिसुहर धरकछ दि जीव लहेसि । 
हा लिधदंसनविभ्शुहृुट पथ दि जीव करेंसि ॥२-५८॥ 


१४९२ ] [ १० रतनचन्द जन मुख्तार : 


संस्कृत टीक--सम्यक्त्वरहिता जीवा पृण्यसहिता अपि पापजीया भष्यन्ते । सम्यवत्वसहिता' पुनः पूर्व भया- 
स्तरोपाजितपापफर्ल भुझजाना अपि पृष्यजीवा भ्ष्यन्ते येस कारशेन, तेन सम्यकत्वसहितानां मशणमपि भड़स्‌ । 
सम्पक्त्थ-रहितामां च॒ पुष्यमपि सद्र न भ्वति। कस्सात्‌ ” तेन निदानअद्धपुष्येत भवान्तरे भोगान्‌ लब्ध्या पश्चान्न- 
रकादिकं गच्छुन्तोति भावार्थ: ॥५८॥ 


अध--सम्यक्त्वरहित मिध्याइष्टि जीव पुण्य-सहित है तो भी पाषी जीव हैं। जो सम्यक्त्वसहित है किन्तु 

पूर्व भव में उपाजित पाप-कर्म को भोग रहे है, वे पुण्य जीव है। इसलिए जो सम्यक्त्वसहित है उनका मरना भी 

भ्रच्छा है। क्योकि मरकर उध्वं गति में जावेंगे। सम्यक्त्व-रहित का पुण्य भी भ्रच्छा नही है। क्योंकि वे निदान- 
बन्ध सहित पृण्य से भवान्तर मे भोगो को भोगकर नरकादि मे जाते हैं । 


गाया ६० में भमिथ्यादृष्टियों के पुण्य का निषेध करते हैं--- 


पृष्छेण होइ विहवो विहवेण सओ मएण मइमोहों । 
मइसोहेण य पाव ता पुण्णं अम्ह मा होउ ॥६०॥॥ 


संस्कृत टीफा--हवं पूर्वोक्त पुष्य भेदाभेद-रत्नत्याराधनारहितेन हृष्टअ्तानुभूतभोगकाक्षारूपनिदानबन्ध- 
परियामसहितेन जीबेन यदुपाजितं पूर्व भवे तदेव महमहूं कारं जनयति बुद्धिक्निश व करोति। न च पून सम्यकत्वा- 
विभुणसहित भरत-सगरपाण्डवादिपृष्य बन्धवत्‌ । यदि पुन सर्वेधा मद जनयति तहि ते कर्थ पृष्यभाजना: सन्‍्तो 
सदाहं कारावि-विकल्पम्‌ त्यक्त्वा मोक्ष गता इति भाबार्थ: ॥ . ०॥॥ 


अर्थ- भेदाभेद रत्नत्रय की झाराधना से रहित मिथ्याइष्टि जीव ने देखे-सुने-भनुभव किये गये भोगो की 
बछारूप निदानबन्ध के परिणामों से पूर्व भव में जो पुण्य उपारजित किया था, उसके वह पृण्य मद-अ्रहकार उत्पन्न 
करता है प्रोर बुद्धि का विनाश करता है। जो सम्यवत्व श्रादि ग्रुणसहित भरत, सगर, राम पाडव श्रादि हुए है 
उनको पुष्य प्रभिमान उत्पन्न नही कर सका, यदि पुण्य सबको मद उत्पन्न करता होता तो पुण्य के भाजन पुरुष 
झर्थात्‌ पुण्यवान्‌ पुरुष मद प्रहकार को छोडकर मोक्ष कंसे जाते। श्रर्थातू पुष्य सबको मद-अ्रहकार उत्पन्न नही 
करता क्योकि बहुत से पृण्यवान्‌ जीव मद-अहकार को त्याग कर मोक्ष जाते है । 


इन सब गाथाओ्रों का श्रशिप्राय इस प्रकार है कि किसी अज्ञानी के हाथ में शत्रुधातवः शस्त्र आ गया 
किन्तु वह उसका ठीक प्रयोग करना नही जानता, इसलिए शत्रु का घात न कर अपना घात कर लेता है। यदि 
यही शस्त्र ज्ञानीके हाथ मे श्रा जाय तो वह उसका उचित प्रयोग कर शत्रु का घात कर सुख से रहता है। इसी 
प्रकार यदि कर्मक्षय करनेवाला ऐसा उच्चगोत्र, उत्तम सहनन झ्ादि पुण्यरूपी शस्त्र श्रज्ञानी के पास होता है तो 
वह प्रशानी करमंशत्रु का नाश न कर अपनी आत्मा के ग्रुरो का घात कर लेता है। यदि वही पुष्यरूपो शस्त्र ज्ञानी 
के पास हो तो वह कर्मों का नाश कर मोक्षसुख को भोगता है । 


गभाधा ६२ की टीका में कहा है--'वेवशास्त्रमुनीनां साक्षात्‌ पुष्यबन्ध-हेलुभृतामा परपरया सुक्तिकारण- 
सूतानां था प्र्थात्‌ देव, शास्त्र, गुरु ये साक्षात्‌ पृण्य-बन्ध के कारण हैं भौर परम्परा से मोक्ष के कारण है। 


शंका-- योगसार' गाथा ३२ मे कहा है कि 'जो पुथ्य और पाप को छोड़कर आत्मा को जानता है वह 
मोक्ष को प्राप्त करता है ।' इससे स्पष्ट है कि पाप के समाम पुष्य भी त्याज्य है। इसो बात को गाथा ७१ में भी 
कहा है कि पुष्य को पाप कहने जाले ज्ञानी विरले हैं। गाया ७२ में कहा है कि जो शुभ और अशुस्त दोगों का 
ह्थाग कर वेते हैं निश्चय से वे ही शानी होते हैं । 


व्यक्तित्व भौर कृतिस्व ] [ १४९३ 


ससाधान--पाप बहिरात्मा, पुण्य भ्रन्तरात्समा इन दोनो का त्याग करके अरहत परमात्मा बनता है। वही 
अर्थात्‌ अरहत परमात्मा ही प्रत्पक्ष रूप से साक्षात्‌ आत्मा को जानता है। यह गाया ३२ का भ्रभिप्रात्र है। 
बहिरात्मा को परसमय सब कहते है किन्तु पुण्य प्र्थात्‌ अ्रन्तरात्मा को परसमय कहने वाले विरले है, यह बाधा ७१ 
का प्रभिप्राय है। जो शुभ और प्रशुभ भावों को त्यागकर क्षीणमोह हो जाते हैं वे ही निश्चय से ज्ञानी श्रर्थात्‌ 
केवलज्ञानी होते हैं। यह गाया ७२ का अभिप्राय है । 


क्या कोई भी व्यक्ति अशुभ भावों ( द्नातंरौद्रध्यान ) का त्याग कर शुभभाव ( धर्मध्यान ) के द्वारा 
मोहनीय कम का नाश किये बिना प्ररहत परमसात्मा बन सकता है ? धर्मंध्यान शुभ भाव है ऐसा श्री क्ुम्वकुम्द 
आधचारये ते 'भावपाहुड' गाथा ७६ मे कहा है भौर इस शुभ भाव रूप धर्मध्यान को श्री उमास्वाभी ने परे मोक्षहेत्‌” 
सूत्र द्वारा मोक्ष का कारण बतलाया है। ओऔ वीरसेन आचार्य ने 'घबल पु० १३ पृ० ८१ पर इम शुभभाव रूप 
घमेध्यान से मोहनीय कर्म का क्षय होता कहा है । प्रकरण सख्या ३ में इसका विशेष विवेचन है । 


कार्य-समयसार का उत्पादन होने पर कारश-समयसार का व्यय होता है प्रर्थात्‌ शुद्धभावरुप प्ररहत पद 
( कार्यंसमयसार ) के उत्पाद होने पर शुभ रूप भ्रन्तरात्मा ( कारश-समयमार ) का व्यय हो जाता है। 


यदि पृण्य और पाप सर्वथा समान होते तो क्री उमास्वासी आचार्य ने तत्त्वाणसूत्र' अध्याय ७ के निम्न- 
लिखित सत्री में जिस प्रकार पाप को दु ख रूप तथा जीव का नाश करते वाला कहा है, उसी प्रकार पृण्य को भी 
दु ख रूप श्रौर नाश करने वाला कहते, इससे सिद्ध है कि पृण्य श्रौर पाप में महान्‌ भ्रन्तर भी है। 


भहसादिध्विहासुत्रापापावद्यदर्शनस्‌ ॥९॥ दु खमेब वा ॥॥१०॥। [ तत्त्वार्थसूत्र अ० ७] 


अर्थ--हिसादिक पाँच पापो से इस लोक और परलोक में अ्रपाय ( स्वर्ग और मोक्ष की प्रयोजक 
क्रियाओं का विनाश करनेयाली प्रवृत्ति ) भ्रौर प्रथद्य (गह्हा, निन्‍दा) देखी जाती है, अथवा हिसा आदि पाँच पाप 
दुख रूप ही हैं, ऐसी भावता करनी चाहिए । 

इससे यह भी सिद्ध होता है कि पुष्य स्वर्ग और मोक्ष की प्रयोजक क्रियाओ का विनाश करने बाला 
नही है, भ्रपितु साधन है । 

यही बात भरी कुन्दकुन्द आचाये ने 'प्रवचमसार' में कही है--- 


असुभोगयोगरहिदा सुद्धुबजुसा सुहोबजुत्ता वा 
लिरयारयति जोग सेसु पसत्यं लहदि भत्ती ॥२६०॥ 
अर्थ--जो मुनि भ्शुभोपयोग (पाप) रहित बर्तते हुए शुद्धोपयुक्त (पुण्य-पाप से रहित) श्रथवा शुभोपयुक्त 
( पृष्यरहित ) होते है, वे भव्यो को ससार से पार कर देते है और उनके प्रति भक्तिमान जीव प्रणस्त ( पृण्य ) 
को प्राप्त करता है । 
(१३) संक्लेश व विशुद्ध परिणास 
पमिध्यार्टि जीबो के कभी कषाय का उदय तीब् होता है भौर कभी मद । कषाय के तीद्ध उदय मे सकक्‍्लेश 


परिणाम होते हैं जिनसे प्रसातादि भ्रप्रशस्त भ्रधाति कर्मों का बन्ध होत। है । कषाय के मद उदय में असक्‍्लेश प्र्भातू 
विरुद्ध परिणाम होते हैं जिनसे साता भादि प्रशस्त भ्रधातिया कर्मों का बन्ध होता है। कहा भो है-- 


श्दध्ड ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


'कोधसानसायालोभागां तीव्ोदये चिश्॒स्प क्षोम कालुष्यम | तेथामेब मंबोरये तस्व प्रसादोःकाजुष्यम्‌ । 
तत्‌ कशालजित्‌ विशिष्ट-कथाय-क्षयोपशभे सत्यक्षामिनों भबति ।' पठ्चास्तिकाय गा० १४० टीका 


अथे---क्रोध, मान, साया और लोभ के तीन उदय से चित्त का क्षोभ सो कलुषता है। उन्ही क्रोध भ्रादि 
के मंदोदय से चित्त को प्रसश्नता सो भ्रकलुषता ( विशुद्धि ) है। यह भ्रकलुषता कदाचित्‌ु कषाय का विशिष्ट 
क्षयोपशम होने पर भ्रज्ञानो के होती है। 


यह कथन तो ओ अमृतच्रन्द्राच्रार्थ की टीकानुसार किया गया है। भव श्री जयसेम आचार्य की टीका के 
प्रनुसार कथन किया जाता है-- 


'शस्य कालुध्यस्थ विपरीतसकालुध्यं भरष्यते । तच्याकासुध्यं पृष्याक्नवकारणभू्त कदालिदर्मतानुअं धिकवाय- 
मंदोदये सत्यक्ञानिनों भवति । ( पण्चास्तिकाय गा. १८० थी जयसेन को टीका ) 


अर्थ--का लुष्यता की प्रतिपक्षी भ्रकालुष्यता है। वह भ्रकालुष्यता पृण्य ( सातावेदनीय श्रादि ) कर्म का 
कारण है। कदाचित्‌ अनस्तानुबन्धी कषाय के मन्दोदय मे यह अ्रकालष्यता भ्रज्ञानी के भी होती है। 


इससे यह भी सिद्ध होता है कि कालुध्यता प्साता भादि पाप कर्म के आखस्रव का कारण है । 
इसी बात को श्री बीौश्सेन आचार्य कहते हैं--- 


'को संफ्षलिसों णाम ? असादबंधजोग्गपरिणामों सकिलेसो णाम। का विसोही ? सादबंधजोग्गपरिणासों ।' 
[ धघबयल पु० ६, घु० १८६० ] 
अर्थ--सक्लेश नाम किसका है ? झ्साता के बन्धयोग्य परिणाम को सकलेश कहते है। विशुद्धि नाम 
किसका है ? साता के बन्धयोग्य परिणामों को विशुद्धि कहते हैं । 


'परियत्तमाणिया्ं साव-थिर-तुभ-सुभग-सुस्सर-अावेज्जादीण सुभपयडीणं बंधकारणभृवकसायट्टाणानि 
विश्तोहिटठाजाणनि, असाद-अधि र-असुह-दृभ ग-दुस्सर अणादेज्जादोण परियत्तमाणियाणमसुहपपडीण अंधकारणकर्साय- 
उद्दयट्राजाणि संकिलेसट्राणाणि त्ति एसो तेसि भेदो ।' ( घवल पु. ११, पृ. २०८ ) 


अर्थ--साता, स्थिर, शुभ, सुभग, सुस्वर और प्रादेय आदिक परिवतंमाव शुभ प्रकृतियों के बन्ध के 
कारशाभूत कषायस्थानों को बिशुद्धि स्थान कहते हैं। भसाता, प्रस्थिर, भ्रशुभ, दुभंग, दु स्वर झौर भनादेय शादि 
के परिवर्तमान प्रशुभ प्रकृतियों के बग्ध के कारणभूत कषाय के उदयस्थानों को संब्लेशस्थान कहते है। यह सब्लेश 
श्रौर विशुद्धि मे भन्तर है । 


यहापि संक्लेश झौर विशुद्ध परिणामों को झशुभ भौर शुभ कहा जा सकता है तथापि ऐसा कथन प्रायः 
नहीं पाया जाता है। मिथ्याइब्टि के सक्लेश तथा विशुद्ध परिणामों को भ्रशुभ भौर सम्यरदष्टि के संक्लेश व विशुद्ध 
परिशामों को शुभ कहा जाता है। बहुधा ऐसा कथन पाया जाता है। ( बेखो प्रवजनसार गाथा ९ की भी जगसेन 
आचार्य कृत टीका ) 

मिथ्यादष्टि जीव को भी विशुद्ध परिणाम हितकारी हैं क्योंकि विशुद्ध परिणामों के कारण मिथ्याइष्टि 
दुर्गति के दु:खों से बच जाता है और उसे यथार्थ देव गुरु शास्त्र की रुचि होती है जिससे सम्यकत्व की प्राप्ति 
हो जाती है। 


व्यक्तित्व भौर कृतिश्व ] [ १४९५ 


चदृगदिमिष्छी सब्णी पुण्णो गबभजविसुद्धसागाशे । 
पढ़मुथसम स गिल्हुदि पञ्चमवरलड्धियरिसम्हि ॥२॥ (लब्पिसार) 


अर्थ-- चारो गतिवाला मिश्याहुष्टि, सज्ञी, पर्याप्त, मनुष्य या तियंडच गर्भज, क्रोधादि सद कपायरूप 
विशुद्ध परिणाम का घारक ज्ञानोपयोगी जीव पचम लब्धि के झ्रन्तिम समय में प्रथमोपशम सम्यग्दर्शन को 
प्राप्त होता है । 


इस प्रकार भव्य मिथ्याइष्टि के लिये भी विशुद्धपरिणाम उपादेय हैं, क्योकि विशुद्ध परिणामों के दिना 
सम्यग्दशंन उत्पन्न नही हो सकता झ्रौर सक्‍लेश परिणाम हेय है, क्‍योंकि सकक्‍लेश परिणाम सम्यग्द्शन की उत्पत्ति 
में बाधक हैं । 


यद्यपि भ्रभव्य जीव के सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति नही हो सकती है तथापि उसके लिये भी मद कप्राय रूप 
विशुद्ध परिणाम उपादेय है, क्योकि उनसे देव गति प्रादि के सुख प्राप्त होते हैं । सक्‍्लेश परिणाम हेय है, क्योकि 
उनसे नरक गति झ्रादि के दु.ख॒ प्राप्त होते है । 


जीव के परिणाम तीन प्रकार के होते है--विशुद्ध, शुद्ध । तीव्र कषाय रूप परिणाम सकक्‍लेश परिणाम हैं, 
मद कषायरूप परिणाम विशुद्ध परिणाम है श्लौर कधाय-रहित परिशाम शुद्ध परिणाम है। वीतराग-विशान-रूप 
जीव-स्वभाव के घातक ज्ञानावरणादि अप्रशस्त कर्मों का तीतब्रबन्ध संक्लेश परिणामों से होता है, विशुद्धपरिणामो 
से मद बन्ध होता है। यदि विशुद्ध परिणाम भ्रबल होते है तो पूर्व में जो तीब्र बन्ध हुआ था उसके भी स्थिति, 
अनुभाग कटकर मन्द हो जाते है तथा भ्रनेक कर्मो का बन्धर रुक जाता है। कषायरह्ित शुद्ध परिणामों से मात्र 
निजंरा होती है, बन्ध नही होता । औ अरहूंतादि का स्तवनादि रूप परिणाम मन्द कषाय रूप विशुद्ध भाव हैं । 
ये विशुद्ध परिणाम समस्त कषाय भाव मिटाने के साधन है, श्रतः ये विशुद्ध परिणाम के कारण है। सो ऐसे 
विशुद्ध परिणामों के द्वारा जीवस्वभावधातक-धातिकर्मों का हीनपना होने से सहज ही वीतराग-विज्ञान स्वरूप 
प्रगट होता है । 
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उपयु क्त कथन का साराश यह है कि जब तक साधक वीतराग निविकल्प समाधि में स्थित नहीं होता 
तब तक विशुद्धपरिणाम-शुभभाव उपादेय हैं। वीतराग नििकल्प समाधि मे स्थित होने पर बुद्धिपूवेक शुभ भाव 
स्वयमेत्र छूट जाते हैं । सक्‍लेश परिणाम हेय हैं। वर्तमान पंचमकाल भरतक्षेत्र मे वीतराग निविकल्प समाधि नहीं 
हो सकती है । मात्र धर्मध्यान आदि शुभ भाव हो सकते है। इसलिये व्ंमान भ्रवस्था मे हमारे लिये शुभ भाव, 
विशुद्ध परिणाम ही उपादेय है । 


पुण्यात्‌ सुरासुरत रोश्यभोगसारा , 

घीरायुरप्रमितरूपसमृद्धयों गीः। 

साखाज्यमेखमपुनमंबमावनिष्ठ- 
भाहुस्व्थमन्त्परहिताखिलसोसयमभप़्यम्‌ ॥२७२॥ महापुराण सर्ग १६ ॥ 


झ्र्घे---सुर, धसुर, मनुष्य भ्ौर नागेन्द्र भ्रादि के उत्तम उत्तम भोग, लक्ष्मी, दीधे झ्रायु, अनुपम रूप, 
समृद्धि, उत्ततवाणी, चक्रवर्ती का साम्राज्य, दृद्रपद, जिसे पाकर फिर ससार में जन्म नहीं लेता पढ़ता ऐसा शअ्रहत 
पद प्र प्रस्तरहित समस्त सुख देने वाला श्र 8 निर्वाएपद इन सबकी प्राप्ति पुण्य से होती है । 


१४९६ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुश्तार : 


पुष्याजने कुरत, यत्नमतों दु्ध्ाः ॥२७०॥ 
अ्ध---इसलिये हे पण्डित जनो ! पुण्य उपाजंन करने मे प्रयत्न करो | 


शी बीरसेन आचार्य के शिष्य भी जिनसेन आजार्य ने तो 'महापुराण' मे पुण्य-उपार्जन का उपदेश दिया 
है | प्राज जब कि पाप-प्रवृत्ति की बहुलता है, विद्वानों की सन्‍्तान भी धर्म से विमुख है भ्रौर नवयुवक विषय- 
कषायों में लिप्त हैं, तब इस उपदेश से “कि पुण्य विह्ठा है, त्याज्य है, अज्ञानी इस पुण्यरूपी विष्ठा को चाटता है' 
जीवो का भ्रहित ही होगा । जैसा पात्र होता है, बंसा ही उपदेश दिया जाता है। भील को मांसत्याग का, चाण्डाल 
को हिसात्याथ का उपदेश दिया गया, शुद्ध निश्चयनय का उपदेश नहीं दिया गया। झ्राज प्रभक्य के भक्षण करने 
वाले तथा सप्त व्यसन के सेवन करनेवाले को मात्र शुद्ध निश्वयनय का उपदेश दिया जाता है, जिससे वह पाप को 
पाप नहीं समझता । जिनको भ्पना हित करना है उनको उपयुक्त श्राचायं-वाक्यों पर श्रद्धा करके पुण्योपाजंन 
करना चाहिए किन्तु उस पुण्य से मोक्ष की साधन-भूत सामग्री की इच्छा रखनी चाहिये | इद्विय-सुखो के लिये उस 
पुष्य का उपाज॑न नही करना चाहिए, वह तो उस पुष्य से स्वयमेव हो मिलेगा। वक्ष के नीचे बेठने वाले को छाया 
सस्‍्वयमेव मिलती है, उसकी याचना करना व॒था है। निदानसहित पुष्य मोक्षमार्ग मे कायंकारी नहीं, बाधक ही है । 

(१४) सम्यर्दृष्टि को भी पुण्य इष्ट है। 

सम्यसष्टि भी रत्नत्रय की प्राप्ति के लिये बुद्धिपूवंक पुण्योपाजन करता है। इसको दृष्टांत सहित भिद्ध 
किया जाता है । रृष्टांत इस प्रकार है-- 

मनुष्य मुनिदीक्षा के समय सर्व-उपधि के त्याग की प्रतिज्ञा करता है, किन्तु संयम के साधन-भूत शरीर 
रूपी उपधि का वह त्याग नहीं कर सकता इसलिए सयम के साधनभूत शरीर की स्थिति के लिये मुनि को भ्राहार 
भ्रादि ग्रहण करने का निषेध नहीं है तथापि शरीर और विषय कषायको पुष्ट करने के लिये प्राहार प्रादि ग्रहण 
करने का निषेध है। इस सम्बन्ध में झ्राष वाक्य इस प्रकार है-- 

'मोक्षसुखाभिलायथिणां निश्चयेन वेहादिसवंसगपरित्याग एथोजचित: । प्रवै्॑नमसार गा० २२४ टीका 


भर्थात्‌- मोक्ष के इच्छुक मुनियो को शरीर श्रादि सर्व परिग्रहू का त्याग करना उचित है। 


यो हि मासाप्रतिथिद्धोस्मिस्नुवपिरपवाद: स खलु निखिलोइपि आमष्यपर्याण्सहकारिकारणत्वेनोपकारक- 
त्वादुपकशणसूत एवं न पुनरस्यः । तस्व तु विशेषा:ः सर्वाहार्यवरजिततहजरुपापेक्षितययाजातरुपत्वेन बहिरंपलिगभूता: 
कायपुद्गला:। ( प्रब॑नसार गाथा २२४ टीका ) 
भर्थात्‌ू--जो भ्रनिषिद्ध ( जिनका निषेध नही है ऐसी ) उपधि ( परिग्रह ) है, वह भ्रपवाद है, वास्तव में 
वह सभी उपधि मुनिश्रवस्था की सहकारीकारण-भूत उपकार करने बाली होने से उपकरण रूप है, बह उपधि 
पौदगलिक शरीर है, क्योकि वह शरीर यथाजातरूप बहिरग लिग का कारण है । 
एलड्रस्वश्रयीपाज् सांगट्यंग॑ विनाइशनस्‌ । 
पुष्प्तत न सिद्धार्थ स्वायंद शो हि मू्झता ॥५।९६॥ (आचारसार) 
अर्थ---यहू शरीर रत्नन्रय धारण करने का पात्र है और बह बिना भोजन के ठहर नहीं सकता प्रतएव 
रत्लत्रय को सिद्ध करने के लिये इस शरीर का पालन करना भी प्रावश्यक है। क्‍योंकि भपने स्वार्थ से भ्रष्ट होता 
भी तो मुर्खता है। भ्र्थात्‌ इस शरीर के द्वारा सयम व तपश्चरणा कर मोक्ष प्राप्त करना प्रावश्यक है, इसलिये इस 
शरीर की रक्षा करना भी आवश्यक है। 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व |] [ १४९७ 


'मोक्षस्य कारणमभिष्ट्समत्र लोके तद्धायंते मुलिभिरद्धजलातक्त्ात्‌ । ( प० न० पं० २१० ) 


अश्वति--लोकमे मोक्षके कारणभूत जिस रत्नत्रय की स्तुत्ति की जातो है वह मुनियों के द्वारा शरीर की 
शक्ति से धारण किया जाता है| वह शरीर की शक्ति भोजन से प्राप्त होती है । 


इस सब का तारपये यह है कि मुनि बुद्धिपृ्वक जो प्राहार के लिये चर्या करते है, वह चर्या यदि संयम 
झौर तप की वृद्धि की दृष्टि से ( शरीर को भ्राहार देने के लिये ) की जाती है तो अल्प लेप [ प्रल्पकर्म ) बन्ध 
होते हुए भी निषिद्ध नहीं है, भौर यदि वह चर्या शरीर को तथा इन्द्रियो को पोषने के लिए की जाती है तो वह 
निषिद्ध है। सयम और तप के लिए शरीर-पालन करने का निषध नही है, किन्तु विधयभोगो के लिए शरीर-पालन 
करने का निषंध है। शरीर पालन का सर्वंथा निषेध नहीं है। यदि कोई एकान्तमिथ्यार्शष्टि भ्रत्प लेप के भय से 
अथवा शरीर को काराग्रह जानकर शरीर का पालन छोड दे तो वह संयम से भ्रष्ट होकर ससार में भ्रमण करेगा। 
कहा भी है-- 


'देशकालशस्यापि बालवृद्धभाग्तरलानस्वानुरोधेनाहार-विहारयोरल्पलेपभयेनाप्रवर्तमासस्यथातिकर्क शाचरणी- 
भूयाक्रमेण शरीर पातयित्वा सुरलोक प्राप्योद्ास्तसमस्तसयम्ाप्ृतभारस्य तपसोइनवकाशतथाशक्ष्यप्रतिकारो महान्‌ 
लेपो सवति, तन्न श्रेयानपवादनिरपेक्ष उत्सर्ग:। [प्रवचचनसार २३१ टीका ] 


देश व काल का जानने वाला मुनि भी यदि पउ्ल्प कर्मबन्ध के भय में श्राह्मर-विहार न करे तो ककंण 
भ्राचरण के द्वारा श्रकालमरण करके देवगति में उत्पन्न होगा, जिससे उसका समय भ्रसमय में छुट जायगा । देवगति 
मे सयम व तप के प्रभाव में महानु कर्मबन्ध होगा जिसका प्रतिकार होना भ्रशक्य है । 


जिस प्रकार शरीर का पालन तप, सयभ के लिये भी हो सकता है श्रौर विषय-भोगो के लिये भो हो 
सकता है। उसी प्रकार पुण्योपाजंन व सचय, तप व सयम के लिए भी हो सकता है श्रौर सामारिक सुख व विषय- 
भोगो के लिए भी हो सकता है। 


सम्यरइष्ट सुनि जिस प्रकार सयम व तप के लिए शरीर का पालन करता है, सयम व तप के लिए पुष्य 
का उपार्जन व संचय करता है, क्योकि उस पुण्योदय से रत्लत्रय की प्राप्ति होती है । सिद्धान्त चक्रवर्ती थी वीरनंदि 
आचार्य ने कहा भी है-- 


नेकादी विकलाक्षपंचक रणासंशव्र्जर्जातु या, 


रत्मत्रय की प्राप्ति को बोधि कहते हैं। मह बोधि भर्थात्‌ रत्नक्षय की प्राप्ति एकेन्द्रिय, विकलत्रय वे 
भसंजशी पंवेस्द्रिय जीबो के नही होती है। जित जीवो के महापुष्य का उदय होता है, पर्याप्तियाँ पूर्ण हो जाती हैं, 
जो संशी पंजेन्द्रिय होते हैं, भव्य होते हैं, जिन्हें लब्ध्रियाँ प्राप्त हो जाती है, ऐसे कितने ही जीबो को, किसी काल 
पझौर किसी क्षेत्र में उस रत्नज्नय को प्राप्ति होती है। वह रस्लतत्रय स्वर्ग व मोक्ष को देनेवाला है। अर्थात्‌ महान 
पृथ्य के बिता रत्लत्रय की प्राप्ति नहीं होती है। 


१४९८ ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 
चु"कि महान्‌ पृण्य से रहनजय की भ्राप्ति होती है, इसलिए सम्यर्दष्टि बिचार करता है कि यह पुण्य भेरे 
किस प्रकार हो सकता है। श्री जिनसेत आघार्य ने कहा भी है-- 


उपायविश्षय् तासां पुण्यनामात्मसात्किया । 
उपाय स कथ मे स्थादिति सद्भूल्पसन्तति ॥५३॥४१॥ (हरिवंश पुराण) 


अर्थ-- पुण्यरूप योग-प्रवृत्तियो को भ्रपने भ्रधीन करना उपाय है। वह उपाय अर्थात्‌ पुण्यरूप योग-प्रवृत्तियाँ 
मेरे किस प्रकार हो सकती हैं, इस प्रकार के सकल्पो की जो सन्तति है, वह उपाय-विचय दूसरा ध्वर्म ध्यान है। 


जिस प्रकार मनुष्य-शरीर के बिना सयम व तप नही हो सकता उसी प्रकार महान्‌ (सातिशय) पुण्योदय 
के बिना सयम व तप नहीं हो सकता । सम्यर्दप्टि मुनि जिस प्रकार रत्नत्रय के लिए शरीर का पालन करता है, 
उसी प्रकार रत्नत्रय के लिए पुण्य-उपार्जन करता है। 


श्राष भ्रन्थो मे विषय-भोगो के लिए शरीर-पालन का निषेध है उसी प्रकार विषय-भोगो की इच्छा से 
पुण्य-उपार्जन का निषेध है किन्तु रसस्‍्तत्रय के लिए शरीर-पालन व पुण्य उपाजन का निषेध नही है अ्रपितु उपयुक्त 
भ्रार्ष-प्रस्थो मे उसका विधान है । प्रल्प-लेप के भय से यदि पुष्योपाजेन नहीं किया जायगा तो पृण्याभाव में रत्लत्रय' 
की प्राप्ति न होने से ससार में भ्रमण करना पड़ेगा । 


सनुष्यजाती भगवत्प्रणीत-धर्मा भिलाषों मनसश्च शांति. । 
निर्वाण-भक्तिश्य दया ज दाने प्रकृष्टपुष्यस्य भवम्ति पु क्र: ॥5।५६॥ (वरांगचरित) 


मनुष्य पर्याय मे जन्म धारण करके जिनेन्द्र भगवान के द्वारा निरूपित धर्म की श्रभिलाधा, मनकी शाति, 
निर्वाण की इच्छा, दान तथा दया के परिशाम महान्‌ पृण्यशाली पुरुष के होते है । 


घूकि पृण्योदय से ज॑न-ध्रमं मे प्रवृत्ति होती है इसीलिए भ्राचायोने पुण्योपाजंन की प्रेरणा की है । 


परिणामसेव कारणमाहु खलु पृण्यपापयों प्राशा. । 
तस्मात्‌ पापापजय पृण्योपचयश्य सुविधेय ॥॥२६॥ ( कात्मानुशासन ) 


भ्री जिनेन्द्रदेद ने कहा है--जीव के परिणाम ही पृण्य ग्रौर पाप के कारगा है। इसलिए पाप का नाश 
करते हुए भलेप्रकार पृण्य का सचय करना चाहिए । 


सम्पग्डष्टि को जिनवाणी पर प्रटूट श्रद्धा होती है, अत वह उपयु क्त उपदेशानुसार पृण्य-लचय करता है। 
सम्यग्दष्टि पृष्य को सर्वदा हेय नही समझता । 


(१५) पुण्य-पाप सम्बन्धी विशेष प्रश्नोत्तर 
शंका- पृष्य किसे कहते हैं ? 


समाधास - प्‌ मात्यास्सान पूयतेउनेनेति वा प्‌ ध्यप््‌ ।! अर्थात्‌ जो ग्रात्मा को पवित्र करता है या जिससे 
आत्मा पवित्र होता है, वह “पुण्य है । 


शंका - प्‌ ष्य' 'धर्स' है या 'अधर्म! ? 


व्यक्तित्व भौर कुत्तित्व ] [ १४९९ 


समाधान-:पुण्य धर्म है। 'स्थाइ्मंमस्ल्रियां प्‌ थ्यं थंयली सुकूतं वृष: ।' भ्र्थात्‌ 'धर्म' 'पृष्य/ 'श्रंयस्‌', 
'धुकृत' धौर वृष! ये पाँचों एकार्थवाची शब्द हैं। भ्री कुन्बकुन्द भगवान ने भी 'पुण्य' को 'धमं” कहा है । ( प्र सा. 
गाया ११ ) लोक व्यवहार मे भी 'पुण्य' को “धर्म” सब ही कहते हैं । 'पृण्य करो” 'धर्म करो, ऐसा कहा जाता 
है। पुण्य” को 'भरधरमं! कही पर नहीं कहा गया और न ऐसा कहना उचित है। 


शंका--पाप किसे कहते हैं ? 


समाधान--पाति रक्षति आत्मानं शुभादिति पापम्‌ ।' भ्र्थात्‌ जो प्रात्मा को हित से वंचित रखता है वह 
'वाप' है । 


शंका-- पाप क्‍या धर्म है था अधर्म ? 
समाधान--पुण्य से विपरीत होने के कारण 'पाप' अधर्म है, धर्म नही है । 
शंका--यास्तविक पुष्य और पाप क्‍या है ? 


समाधान--सम्यक्त्व अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन वास्तविक पुण्य है श्नौर भिध्यात्व श्र्थात्‌ मिध्यादर्शन वास्तविक 
पाप है ! 
न सम्यवत्य समंकिड्चित, अकाल्ये ज़िजगत्यपि। 
श्रे पोडभ यश्थमिष्यात्व-समं मान्यसनूभृताम्‌ ।। 


अर्थात्‌-तीनलोक तीनकाल में सम्यकत्व के समान कोई पुण्य (श्रेय ) नहीं है। और मिध्यात्व के 
समान कोई पाप नही है । 


शंक्रा--मिध्यात्व पाप क्यो है ? 


समाधान--जिससमय मनुष्य मदिरापान करके नशे में भरपूर हो जाता है उस समय मनुष्य को अपने 
हिताहित का विवेक न रहने से मनुष्य अपने हितसे वचित रहता है। उससमय वह अपने आपको भी भूल जाता 
है। अर्थात्‌ * मैं कौन €' इस बात का भी उसको ज्ञान नहीं रहता। उसीप्रकार मिथ्यात्वकमंदिय से जब यह 
झात्मा मोहित हो जाती है तब इसको अपने हिताहित का विवेक नही रहता झौर प्रपने भ्रापको भूल जाने से उसको 
यह भी ज्ञान नहीं रहता कि “मैं कौन हू ।' जो आपे को भुला दे ऐसा जो लिथ्यात्व प्रर्थात्‌ मोह उससे श्रधिक कोई 
पाप नही है। अत मोह ही वास्तविक पाप है । 


शका--सम्यकक्‍त्व प्‌ ष्य क्यों है 


समाधान--जब नशा कुछ कम होता है तब वह प्रौषधि ग्रादि को ग्रहण करता है जिससे मदिरा का 
प्रभाव दूर होते पर वह मनुष्य होश में आता है। होश में ध्राने पर अपने व पराये की पहिचान होती है भौर 
हिताहित का ज्ञान होता है। होश झाने पर ही वह अहित से बचकर हित मे प्रवुत्ति कर सकता है। इसी प्रकार 
जब मोह का मंद उदय होता है तब यह भात्मा तत्त्वोपदेशरूपी औषधि को ग्रहण करता है जिससे मोहोदय दूर 
होता है प्र्थात्‌ प्रभाव होता और मोहरुपो नशा दूर द्ोता है। तब सम्यक्त्व हो जाते से उस झ्लात्मा को स्व भौर 
पर की पहिचान होती है मौर हिताहित का जिदेक जाइत होता है, जिससे रागादि और उनके कारणशो से बचकर 
वीदरागता की प्लोर बढ़ सकता है। अत. सम्यक्त्व वास्तविक पुण्य है जिससे स्व श्लौर पर का यथार्थ निश्चय 
प्र्थात्‌ श्रद्धात होता है । 


१५०० ] [ १० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


शंका- यदि सम्यकत्व प्‌ ध्य है तो तल. सू. अ. ८ म्‌. २५ में 'सातावेबनीय', 'शुभआयु” 'शुभवाम” और 
'हुभपोज़' को प्‌ च्य क्यों कहा ” 


सम्राधान- भात्मा को पवित्रता का नाम 'परुण्य' है। 'बीतरागता' आत्मा की पवित्रता है जो मोहनीयकर्म 
के क्षय, उपशम या क्षयोपशम से होती है | शुभग्रायु, शुभनाम और शुभगोत्र भी मोहनीयकर्म के क्षय, उपशम व 
क्षयोपशम में सहकारी कारण हैं, क्योकि, मनुष्यायु, मनुष्यगति प्रादि व उच्चगोत्र के उदय के बिना जीव सयम 
धारण नही कर सकता झौर जो सयमी होता है उसके शुभप्मायु, शुभनाम व शुभग्रोत्र का उदय श्रवश्य होता है । 
ग्रत: शुभायु झ्ादिक भ्रात्मा की पवित्रता में निभित्तकारण होने से 'पुण्य' कह्टे गये है । 


शंका--इस विषय से क्‍या कोई आगम प्रमाण भी है ? 
समाधान--हाँ, आगमप्रमाण है । जी इसप्रकार है-- 


हब्पाथिकनयापेक्षयाम ड्लप्यविपरिणतजीवस्प पर्यायाथिकनयापेक्षया केवलशातादिपर्यायाणां व मदूल- 
त्यास्युपगमात्‌ । केम सफूलम ? औदयिकाविभावे । 


अर्थात्‌-द्र॒ध्याथिकनय की श्रपेक्षा मंगलपर्याय से प्रिणत जीव को झौर पर्यायाथिकनय की श्रपेक्षा केवल- 

ज्ञानादि पर्यायों को मगल माना है। किसकारण मगल उत्पन्न होता है ” ओऔदबिकग्मादि भावों से मगल होता है । 
यहाँ पर औदयिकभाव से प्रयोजन शुभप्रायु श्रादि पुण्य-प्रकृतियों के उदय से होनेवाले भौदयिकभावों से है। 

-जैँ २ 28 फरवरी 963, पृ 7 


शंका--साता वेबनीय' को प्‌ थ्य क्यो कहा है ? 
समाधान--सयोगकेवली के ईर्यापथश्राश्रव के द्वारा अधिक सुख का उत्पादक 'ग्रत्यधिक साता' का एक- 


समय स्थितिवाला उदयस्वरूप बध होता है। वह साता ऐसे सूख को उत्पन्न करती है जो सुख देव भौर मनुष्य से 
झधिक है और सबप्रकार की बाधाश्रो से दूर है। अत सातावेदनीय पुण्य है । 


शका--इससें प्रमाण क्या है ? 
समाधान -- घट्खडारम प्‌ स्तक १३ पत्च ५१ इसमे प्रमाशा है । 
शंका-सकथायी जीवों के 'सातावेदनीय' को प्‌ थ्य क्यो कहा है । 


समाधान--जीव का स्वभाव सुख है। उस सुख स्वभाववाले जीवकों दुख उत्पन्न करनेवाला कर्म 
प्रसातावेदनीय है । प्र्थात१--असातावेदनीयकर्म जीव के सुखस्वभाव का घातकर दु'ख उत्पन्न करने से पापप्रकृति है। 
दुःख के प्रतिकार करने मे कारणभूत सामग्री को मिलानेबाला भौर दु ख के उत्पादक कर्म ( अ्रसातावेदनीय ) की 
शक्ति का विनाश करने वाला साताबेदनीय कम है। जीव के सुख स्वभाव का घात करने वाले कर्म ( भ्रसाता- 
बेदनीय) की शक्ति का नाश करने वाला ( साता वेदनीय ) पुण्य के अतिरिक्त क्या हो सकता है ? भ्रथवा जो सुख 
का वेदन कराती है वह साता वेदनीय है, श्रत साता वेदनीय भी पुण्य है । 


शक्वा--इसमें प्रमाण क्या है । 
समाधान-- घटजं डागम पुस्तक १३ पत्र ३५७ दव पुस्तक ६ पत्र ३५-३६ इसके प्रमाशा हैं । 


व्यक्तित्व भौर इतित्व ] [ १५०१ 
शंका--समयसार प्‌ ब्य “पाप” अधिकार में प्‌ ष्य' को कुशोल सुवर्ण की बेड़ी आदि कहा है । फिर 'प्‌ ज्य! 
को धर्म कंसे कहते हो ? 


समाधान--यह सत्य है कि ससयसार मे पुण्य” को कुशील प्रादि नामो से पुकारा है, कितु यह विचार 
करो कि कौनसे पुण्य को श्लौर क्यो कुशील कहा है ? 


प्रति शंका- सब ही प्‌ प्य को कुशील कहा, क्योंकि, बह संसार का कारण है । 


समाधान--पुण्य समार का कारण नही है । यदि पुण्य ससार का कारण होता तो अकषायी जीवों के 
एक समय की स्थिति वाला पृण्य क्यो बंधता और क्षपक श्र णी वाले सूक्ष्म साम्पराय गुणस्थान के प्रन्तिम समय से 
सबसे श्रधिक प्रनुभाग वाला पुण्य क्यो बधता। शुद्धोपयोग से, जैसे पाप के भ्रनुभाग का घात होता है, वैसे ही 
पृण्य के प्रनुभाग का घात होना चाहिये था, किन्तु पृष्य के भ्रनुभाग का घात होता नही है। श्रत पृष्य ससार का 
कारण नही है । 


शक्ता-- संसार का क्या कारण है ? 
समाधान--स सार का कारण भिथ्यात्व है, जो महात पाप है । 
शंका-- फिर प्‌ ण्य को कुशील व बेड़ो क्यों कहा है ? 


समाधान--जो पुण्य मिथ्यात्व की सगति कर लेता है श्रर्थात्‌ मिथ्यारष्टि के पृष्य को कुशील व बेडी 
कहा है। जिसप्रकार भद्र पुरुष भी चोरों की सगति के काररा चोर माना जाता है। 


शंक्ा--समयसार में तो सामान्य पुष्य को कुशील कहा है । 


समाधान--समयसार, पुण्य-पाप अधिकार गाथा १५२-१५४ व १५६ से स्पष्ट है कि वहाँ पर मिथ्या- 
इृष्टि के पृण्य से प्रयोजन है। पुण्य उदय से मिलनेवाली सामग्री का भोग सम्यरूप्टि के निर्जेरा का कारण है 
( समयसार गाथा १९३ ) फिर सम्यग्दस्टि का पृथ्य कंसे कुशील व बेडी हो सकता है । 


शंका -- क्या सिध्यादृष्टि का प्‌ण्य सर्वथा संसार का हो कारण है ? 


ससाधान - भिध्याइबष्टि का पुण्य सर्वधा ससार का ही कारण है, किसी प्रपेक्षा मोक्षमार्ग में लगने में 
सहायक भी है। जैसे “प्‌ ष्य उदय ते सुगति वि जाय हे, वहाँ धर्म के निभित्त पाईए हैं। देवगति मे उपजे। 
सग्दोश्वरद्वीप में अकृत्तिम जिनविम्ध को पूजा का अवसर पाय है, जिनके अवलोकन से सम्यकक्‍त्व होप जाय है। 
साक्षात्‌ केवली की दिव्यध्यनि सुने है । पाप ते छूट प्‌ ष्य विष लागे है। कषाय संद होय है कषाय की मंदता 
हे कर्म शक्तिहीन हो जाय तो मोक्षमार्ग को भी श्राप्त होम जाय। किन्तु ऐसा नियम नहीं है” ऐसा प० टोडर- 
सलजी का अभिप्राय है। 


शंका- यदि सस्यरदष्टि का 'प्‌ ध्य' 'धर्म' है तो वहु प्‌ ध्य की वांछा क्यो यहां करता ? 


समाधान -पुण्य की बात तो दूर रही, सम्यग्शष्टि मोक्ष की भी इच्छा नहीं करता, क्योकि “इच्छा” 
'परिप्रह” है अशानमयभाव है । सम्यग्दष्टि के तो जानभाव है। इसलिये अ्रज्ासमय भाव इच्छा का सम्यग्इष्टि के 
प्रभाव है। ( समयसार बाणा २१० ) 


१४०२ ] [ प॑ं० रतनचल्द जैन मुख्तार : 


नोट-- पृ ष्य-पाप' पर यह भी एक इृष्टि है, किन्तु एकान्तपक्ष ग्रहण करता उचित नही ।! जिस ग्रस्थ में 
जिस अपेक्षा से कथन हो उस ग्रन्य में उस अपेक्षा से 'पुष्य-पाप' का अर्थ करता, सर्वधा एक ही पक्ष को पकड़कर 


भर्थ करता उचित नही है । 
-जं॑. ग. ७ मार्च १६९६३ पृ. ७ 


(१६) कया पुभ्य बविष्ठा है ? 


शंक्षा-- क्या प्‌ व्य विष्ठा है ? समयसार प्रथश्नन प्‌ स्‍तक १ १० १२५ पर प्‌ व्य के सम्बन्ध से निम्न- 
ध्रकार कहा है-- 
'झनुष्य अनाज खाता है, उसकी विष्ठा भूड़ नामक प्राणी खाता है। ज्ञानी ने प्‌ थ्य को-अगत की घुलकों 


विष्ठा समझकर त्याग दिया है, उधर अशानी जन प्‌ ब्य को उमंग से अच्छा मानकर आदर करता है। इसप्रकार 
ज्ञानियों के हारा छोड़ी गई प्‌ प्यरूप विष्ठा जगत के अज्ञानो जीव खाते हैं।' क्या यह सही है ? 


समाधान- यदि वास्तव मे पृण्य विष्ठा होता तो आचाये सम्यग्दष्टिजीव को पृण्य न कहते। श्री स्वासि- 
क्ारतिकेय आचायें ने पापजीव धौर पुष्यजीव का लक्षण निम्नप्रकार कहा है-- 


जीवो वि हये पा अइ-तिव्वकसाय-परिणदो-णिच्छ । 
जीवयो वि हवइ प्‌ण्णं उवसमभावेण संजुत्तो ॥१९०॥ 
अर्थ--जब यह जीव झतितीत्र कषायरूप परिणमन करता है तब यह जीव पापरूप होता है श्रौर जब 
उपशमभावरूप परिणमन करता है तब पृण्यरूप होता है । 


जीविदरे कम्मचये ५ ्ण पावोत्ति होवि प्‌ ष्ण तु । 
सुहपयडोण वब्य, पाव असुहाण दच्च तु ॥६४३॥ गो. जी. 


इस गाथा में शी नेलिचन्द्रसिद्धान्तचकवर्तो ने बतलाया है कि मिथ्याइष्टि भौर सासादनगुणस्थानवाले जीव 
पाप हैं, सिश्रगुणस्थानवाले जीव पुष्य और पाप के मिश्ररूप है। तथा अ्रसयत से लेकर सभी ससारी जीव 
पुण्यक्प हैं । 

इस गाथा में क्षपकर्श णीवाले जीवो को भी पुण्य कहा है तो क्‍या वे विष्ना हैं। भ्र्थाव्‌ क्षपकश्न णीवाले 
जीव पुष्यरूप होते हुए भी विष्ठा नहीं हैं । 

ओ कुम्दकुन्दाआार्थ ने प्रबचनसार माया ४५ मे प्‌ न्‍्णफुला अरहूंता' अर्थात्‌ पृण्य का फल अरहतपद है। 
तो क्‍या विष्ठा का फल ध्ररहृतपद है। भर्थात्‌ भ्ररहतपद विधा का फल नही है। 


असुहस्स काररोहि य कम्मच्लुक्‍्केहि जिचय वह तो । 
प्‌ ज्णस्स कारणाई बंधस्स भयेज णिल्छतों ॥३९७॥ 


ज मुणइ इय जो प्‌ रसो जिणकहियपयरथणबसरूत तु । 
क्षप्पाणं सुयभमज्से हासस्स ये ठाणयं कुणई ॥३९८॥ भावसंग्रह 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] &« [ १४०३ 
अर्थात्‌--गृहस्थ प्रशुभकर्मों के श्राने के कारण ऐसे भ्रसि, मसि, कृषि, वाणिज्य आदि छहो कर्मों मे लगा 
रहता है तथापि कमंत्न्ध के भय से पृण्य के कारणों को करने की इच्छा नही करता, तो वह परुष भगवान जिनेख- 


देव के कहे हुए नी पदार्थों के स्वरूप को भी नहीं मानता तथा वह प्रुष अपने को सज्जन परुषों के मध्य मे हँसी 
का स्थान बनाता है । 


सम्मादिट्ठी प्‌ ष्णं ण होइ ससार कारण णियमा। 
मोक्खस्स होह हेउः जइ वि णियाणं ण सो कुणई ।।४०४।॥ भावतग्रह 


अ्र्थे--सम्यग्इष्टि के द्वारा किया हुआ पृषण्य ससार का कारण कभी नही होता ऐसा नियम है। यदि 
सम्यप्डष्टिपुरुष के द्वारा किये हुए पुण्य में निदान न किया जाय तो पुण्य नियम से मोक्ष का कारण होता है। 


अकइयणियणसम्भो प्‌ न्णं काऊण णाणचरणट्ठी । 
उप्पकजह दिवलोए सुहपरिणामों सुलेसो वि ॥४०४॥ भावसंग्रह 


अर्थ--जिस सम्यरदृष्टि के शुभपरिणाम हैं, शुभलेश्या है तथा जो सम्यग्जान और चारित्र को धारण 
करता है ऐसा सम्यग्दस्टिपुरुष यदि निदान नही करता तो वह पुरुष मरकर स्वर्ग लोक मे उत्पन्न होता है। 


स्वर्गलोक में देवो का उत्तम, दिव्य, सुन्दर शरीर मिलता है। यहाँ पर उत्तम भोगोपभोग की सामग्रो 
भिलती है। तब वह देव अपने ग्रवधिज्ञान के द्वारा जान लेता है कि यह सब सम्यर्दर्शन सम्मकचारिधत्र 
का फल है [ ४०६-४१८ ]। 


प्‌ णरवि तमेव धस्म मणसा सहहइ सम्मविद्वी सो । 
बंदेद जिणबराणं णंदिसर  पहुइ सब्याईं ॥४१९॥ 


अधे--तदनन्तर वह सम्यग्हष्टिदेव फिर भी अपने मन मे उसी धम्म का श्रद्धान करता है । पच्रमेरु न॒दीश्वर- 
द्वीप ग्रादि के अक्ृत्रिमचत्यालयों की बदना करता है श्र विदेहक्षे> में साक्षात्‌ जिनेन्द्रदेव की बदना करता है । 


इथ बहुकाल सग्गे भोगं भुजंतु घिविहरमणीयं । 
चइऊण आउतजए उप्पक्जहइ मच्चलोयस्मि ॥४२०॥ 


अधं--इसप्रकार बहुत कालतक स्वर्ग के श्रनेकप्रकार के सुन्दर भोगों का झनुभव करता है, तदनन्तर आयु 
पूर्ण होने पर वहाँ से च्युत होकर इस मनुधष्यलोक मे उत्पन्न होता है । 


मनुष्यलोक में भी वह बहुत महत्वशाली उत्तमकुल मे उत्पन्न होता है तथा नानाप्रकार के अनुपमभोगो 
का झनुभव करता है शौर ससार, शरीर, भोगो से विरक्त होकर संयम धारणा करता है। [ ४२१-४२२ ] 


संद्ध जइ चरमतश चिरकय प्‌ ब्णेण सिज्मए णियमा। 

पाविय केवलणार्ण जह॑णाइयसजसं सुद्ध ॥ ४२३ ॥ 

तम्हा सम्माविष्टि प्‌थ्म मसोक्छत्स कारण हवई । 

इस जाऊुणश रिहत्यो प्‌ृष्ण चायरद जलेण । ४२४ || भावसंप्ह 


१४०४ | [ स० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


अर्थ---यदि वह जोव झपने चिरकाल के सचित किये हुए पृण्यकर्म के उदय से चरमशरीरी हुम्ना तो 
यह जीव यथारूयातनामा शुद्धचारित्र को धारण कर तथा केबलज्ञान को पाकर नियम से सिद्ध अवस्था प्राप्त कर 
लेता है। ऊपर लिखे इस कथन से यह सिद्ध होता है कि सम्यग्हृष्टि का प्‌ थ्य सोक्ष का कारण होता है। यही 
समझकर गुृहस्थ को यरनपूर्वक प्‌ ण्य का उपाजन करते रहना चाहिये। 


इसप्रकार भाचार्यों ने सम्यग्हष्टि को पुण्य उपाजन का उपदेश दिया है, कयोकि-पृष्य मोक्ष का 
कारण है। 


जो प्रभव्य हैं उनको भी पृण्य उपाजेन करना चाहिये, क्योकि उनको नरकगति के दुख नही होगे। 
जैसे प्रातप मे खडा हुआ मनृष्य दु.ख पावे है वेसे हो हिंसा श्रादि पाप करनेवाला जीव नरक के दुख पाता है। 
जैसे छाया मे खडा हुआ मनुध्य सुख पाता है वैसे ही पुण्य करनेवाला जीव स्वर्गादि के सुख पाता है। इसलिये भी 
पाप से पृण्य श्रष्ठ ही है। भोक्षपाहुड धाधा २५ | 


इसप्रकार पुण्य भव्य के लिये मोक्ष का कारण है भ्रौर अभव्य के लिये ससारसृख का कारण है। किसी 
भी प्राचार्य ने पुण्य को विध्वा नही कहा है । 


प्रस्ताव के उत्तर मे जो भाधार दिये गये हैं उनमे कोई भी श्राधार ऐसा नही है जिसमे पृण्य को विष्ठा 
कहा गया ही । 

शुभभाव मात्र भ्रासख्रव है ऐसा भी किसी झ्राचाय॑ ने नहीं कहा है। भावपाहुड़ गाथा ७६ मे धमंध्यान 
को शुभभाव कहा है। भ्री उमास्वासी आचार्य ने मो शा. अ. ९ सूत्र २९ में धर्मध्यान को मोक्ष का कारण 
कहा है। 

भरी बीरसेनाचार्य ने ध. पु. १३ पृ. ८१ पर 'मोहणीयविणासों पूण धम्मज्झञाणफर्ल शब्दों द्वारा 'मोह- 


नीय' का विनाश करना धर्मध्यान का फल है | ज. ध. प्‌ . १ पृ. ६ पर शुभमाव से सवर, निरजंरा कही है। इन 
पधाषंग्रन्थो के विपरीत सोनगढ़वाले शुभभाव को मात्र आज्नव मानते हैं ! 


उत्तर के झ्राधार न० ३ में सममसार था. १ श्री जयसेनाचार्थ की टीका, अध्यात्मतरंगिणी चतुविशति- 
हतव के भ्राघार पर द्रब्यकर्म, नोकर्म, भावकर्म को मल सिद्ध किया गया है यहाँ पर मल का प्र विश्ठा नही है। 
दूसरे पुण्यभाव न द्रव्यकर्म है, न नोकर्म है और न भावकर्म है। चारित्रमोहनीयकर्म के उदय से होनेवाले भावों 
की भावकर्म संज्ञा है चारित्रमोहनीय के उदय से होने वाले भाव सब पापरूप हैं, क्योंकि वे मिथ्यात्व, कषायरूप 
होते हैं। धातियाकर्म भी सब पायरूप हैं । 


समयतसार गाया ७२ मे आख़ब से प्रभिष्राय क्रोधादि कषायों से है, जंसा कि श्री अमृतसनात।जाय को टीका 
के “क्रोधादिध्य आखवेश्यो” इन शब्दों से स्पष्ट है। क्रोधादिकषाय तो पापरूप है उन्हीं को गाथा ७२ में प्रशुति 
कहा है । पुण्य को अशुत्ति नही कहा है। पुष्यास्रव तो तेरहवेंगुणस्थान में भी श्री अरहूंत भगवान के होता है । 


समयसार गाथा ३०६ की टीका में श्री अपुतवसताचार्य ने “प्रतिकाणादि: से सर्वापराधविषदोषाशर्धण 
समर्थ स्वेशामृतकु भोडषि ।/ प्र्थात्‌ “प्रतिक्रणादि सब अपराधरूपपने से विषदोध के क्रम को मेटने मे समर्थ होसे 


क्यक्तित्व प्लौर कृतित्व ] [ १५०५ 
से अमृतकुम्भ भी है” इन शब्दो द्वारा प्रतिक्रमण को भ्रमृतकुम्भ भी कहा है, किन्तु निविकल्पसमाधि मे (श्र णी मे) 
प्रतिक्रमणादि के विकल्प को विषकुम्भ कहा है। किन्तु श्रे शी में शुभ भाव तो रहते हैं, क्योकि आओ थीरसेमादि 
आचार्यों ते धर्मध्यान दसवेंगुणस्थानतक बतलाया है| दसबेंगुशस्थानतक वीतराग व रागरूप मिश्रितभाव रहते है 


झौर इस सिक्षितभाव का नाम शुभोपयोग है। यहाँ पर प्रकरणवश सक्षेप मे यह बतलाया गया है कि शुभभाव 
सवबर, निर्जरा तथा मोक्ष का भी कारण है। 


भरी कुम्दकुन्दाचार्य ते 'पृष्यका फल भ्ररहतपद है” ऐसा प्रव्चनसार गाया ४४ मे कहा है । किन्तु सोनगढ़ 
के नेता उस पृण्य को विड्ठा बतलाते है। विश्ठा महात्र भ्रपल्ित्र मल है । 


-जँ., ग. € मड़े १६६६ पृ. ५ 


(१७) (१) क्या पुण्यपाप भाव अकेले नहीं होते ? 
(२) हिसा करते समय कसाई के पुण्यब्रन्ध कहना अनुचित है । 
शंका --क्या पुष्य-पाप भाव अकेले नहीं होते ” 


समाधान-- की कासजी स्वासी को पुण्य-पाप-भाव के विषय में जिचित्र मान्यता है। "मोक्षमार्गप्रकाशक 
की किरण' तीसरा पअध्याय प्र. १२२ प्रकरण ७२ का शीषंक इसप्रकार है--पुण्य-पाप अकेले नहीं होते, धर्म 
भकेला होता है ।' इसको सिद्ध करने के लिये यह लिखा गया है-'यदि मन्दकथायरूप पुण्य सबंथा न हो ( एकान्त 
पाप ही हो ) तो चेतन्य नही कर सकता | झ्ौर वर्तमान मे चैतन्य का जितना विकास है वह बध का कारण नहीं 
होता । हिसा करते समय भी कमाई को भ्रल्प-अ्रल्प पुण्यबन्ध होता है। हिसाभाव पुण्यबन्ध का कारण नहीं है, 
किन्तु उसी समय चेतन्य का अ्रस्तित्व है-ज्ञान का अश उस समय भी रहता है, इससे स्बंथा पाप में युक्तता 
नही होती ।/! 


सोनगढवालो के इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि सोनगढ की मान्यता के प्रनुसार हिसा करते समय 
भी कसाई स्वथा पाप से युक्त नही होता, किन्तु मन्‍्दकघायरूप पृष्य भी होता । यदि मन्दकषायरूप पुष्य सर्वथा 
न हो ( एकान्त से पाप ही हो ) तो चंतन्य नहीं रह सकता । इसीलिये यह कहा गया है कि हिंसा करते समय 
भी कसाई को प्रल्प-भल्प पृण्यबन्ध होता है । 


सोनगढ़ के नेताग्रो को उपयु क्त मान्यता प्राषंग्रन्थ बिरुद्ध है, क्योंकि हिसा करते समय कसाई के मद- 
कपायरूप पृष्य नही हो सकता है। यदि कसाई के मदक्रषाय हो तो वह हिंसा नहीं कर सकता | 


यज्जनम्तु... वधसंजात-कर्मपाकाच्छरोरिभि: । 
श्वक्तात्रो सहाते दुःख तह॒क्त्‌ू' केन पायंते ॥८॥।१२॥ शप्तार्णव 


अर्थ--शरी रधारी अर्थात्‌ जीवो के घात करने से पापकर्म उपाजज॑न होता है, उस पापकर्म से जीव नरक 
में जाता है भौर वहाँ पर जो दुःख भोगने पडते हैं वे वचन घगोचर है । 


नरकआयु का बन्ध तीन्रकषाय के उदय में होता है, मंदकषाय के उदय मे नरकांयु का बंध नहीं होता, 
उससमय देव, मनुष्यायु का बन्ध होता है । 


१५०६ ] [ प० रतनचन्द जैन मुख्तार ॥ 


जआाउस्स अंध समए सिलो व्व शिलो बव्य वेगु भूले य। 
किसिरायक्सायाणं उदयस्सि बंधेदि णिरयाऊ ॥२॥२९३॥ [ ति. प. ] 


अर्थात्‌-पत्थर की रेखा के समान क्रोध, पत्थर के समान मान, बाँस की जड के समान माया झौर 
कृमिरंग के समान लोभ प्र्थात्‌ श्रतितीव्र कषायोदय होने पर नरकायु फा बंध होता है । 


इन दोनों गाथाओ से यह सिद्ध हो जाता है कि 'कसाई के हिसा करते समय तीव्रकषाय होती है जिससे 
उसके नरकायु का बध होता है। मदकषायरूप पुण्य नही होता, क्योकि मदकषायरूप पृण्यभाव के समय नरकआशथु 
का बध नही होता भ्ौर न जीवघातरूप हिसा होती है । 


यद्यपि हिसा के समय कसाई के शरीर अगुरुलघु, निर्माण प्रादि भव बधनेवाले ( निरंतर बंधनेवाली ) 
नामकर्म की कुछ पृुण्यप्रकृतियों का भी बध होता है, जैसा कि गोस्मटसार भादि ग्रथो मे कहा गया है, किन्तु यह 
पुण्यप्रकृतियों का बन्ध मंदकषाय के कारण नही होता है। प्र वबन्धप्रकृतियों के कारण उनका बन्ध होता है। 
तीक्षजधाय होने के कारण उन पृण्यप्रकृतियों का उत्कृष्टस्थितिबन्ध होता है और प्रनुभागबन्ध प्रल्प होता है। 


सब्यट्िदोीणसुक्कत्सओ दूं उक्कस्ससंकिलेसेण । 
विवरीदेण जह॒ष्णो आउगतियवज्जियाणं तु ॥१३४॥ गो. क. 


अर्थ--तियँच मनुष्य झौर देव इन तीन भायुओ के सिवाय भ्न्य सब ११७ प्रकृतियों का उत्क्ृष्टस्थिति- 
बन्ध उत्कृष्टसक्लेश ( कपायसहित ) परिणामों से होता है श्लौर जघन्यबन्ध विपरीत परिणामों से ( उत्कृष्ट- 
विशुद्ध भ्र्थात्‌ मदकषाय से ) होता है। 


सोनगढ़ के नेता हिंसा के समय भी मदकषायरूप शुभभाव मानते है इसीलिये उन्होने शास्त्रिपरिषद्‌ के 
प्रस्ताव का उत्तर देते हुए जनवरी १९६६ के हिन्दी श्रात्मधर्म के पृ ५६२ पर प्रश्नोत्तररूप मे लिखा हे कि हिंसा 
के समय अल्प-प्रल्प स्थिति-प्रनुभागसहित पुण्य भ्रघातिकर्म बंधते हैं। उनकी ऐसी मान्यता गाथा १३४ गोस्मट- 


सारकमंकाण्ड के विरुद्ध है। 


जनवरी ६६ के हिन्दी झात्मधर्म पृ. ५६१ उत्तर पृ २५ पर जो यह लिखा है “यदि कषायरूप पुण्य 
सर्वथा न हो ( एकात पाप ही हो ) तो चेतन्य नही रह सकता ।”” यहू भी गलत है, क्योकि चंतन्य जीव का 
लक्षण है, पारिणामिकभाव है उसका कभी भी प्रभाव नहीं हो सकता । तीव्रकथायछूप पाप होने पर भी चेतन्यगुण 
का नाश नहीं होता है। ज्ञान श्रौर दर्शन में हानि-वृद्धि ज्रानावरण श्रौर दर्शनावरण कर्मोद्य से होती है। जिसने 
कपाय का नाश कर दिया है ऐसे जीव के मति और श्र_त दो शान संभव है भर क्रष्णलेश्यावाले नारकी के मति 
श्र त, भ्रवधि ये तीन ज्ञान होते है । 


किसी भी दिगम्बर ज॑नाचाय॑ ने यह नही लिखा है कि “हिंसा करते समय कसाई के मदकषायरूप पुण्य 
भी होता है, अथवा अकेला पृष्य या भ्रकेला पाप ( मदकषाय या तीब्रकषाय ) किसी जीव को नहीं हो सकता, 
पुण्य, पाप दोनों हो होते हैं, यदि मात्र पृथ्य ही हो जाय तो संसार ही नहीं हो सकता । भ्ौर मात्र पाप ही हो 
जाय तो चेतन्य का ही स्वथा लोप हो जाय प्रर्थात्‌ आत्मा का ही विनाश हो जाम | इसके लिये जो आधार 
दिये गये है उनमे भी यह नही कहा गया कि भ्रकेला पृण्यभाव या अकेला पापभाव नहीं हो सकता, किन्तु इसके 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १५०७ 
विपरीत ही कहा गया है। इसलिये सोनगढ वालो की यह मास्यता, कि हिंसा करते समय कसाई के प्रल्प पुण्य 
होता है, ठीक नही है । 

--जैं, +. २3 मई १६६६ पृ 8 


(१८) १ पुण्य व पाप में फ्यंचित समानता, कभचित्‌ असमानता 
२. पुण्य को कथ्थंचित्‌ उपादेयता 
३. पुण्य मोक्ष का सहकारो कारण है 
४. निरतिशय पुण्य मो कर्थंचित्‌ कदाचित उत्थान का हेतु है 


शंका--समयतार गाथा १४५ की टीका में श्री अमृतचन्त्राचार्य ने पुण्य और पाप सें हेतु आवबि की अपेक्षा 
कोई भेद नहीं बतलाया है किस्तु पुष्य का विवेघन! नामक पुस्तक मे पुष्य और पाप मे भेद बतलाया गया है 
सो कैसे ? 


समाधान--समयसार ग्रन्थ मे आत्मा की शुद्धभ्रवस्था की श्रपेक्षा कथन है । 

'शुद्धावस्या समयस्यात्मन: प्राभृतं समयप्राभुत! समयसार पृ ५ 

थी कुन्दकुन्दाचार्य ने भी कहा है कि इस समयसारभ्रन्थ भे एकत्वविभक्त प्रात्मा का कथन करूँगा । 
ते एय्सविहुस' बाएहूं अप्पणों सविहवेण ।' 

अर्थ--मैं कुल्दकुम्दाबार्य आत्मा के निजविभव के द्वारा एक्त्वविभक्तआत्मा को दिखलाता हूँ । 


जो प्रात्मा एक ग्रभेदरत्नश्रय रूप से १रिणत होकर तिष्ठता है तथा मिथ्यात्व, रागादि से रहित है और 
परमात्मस्थरूप है बह एकल्वधिभक्त भ्रात्मा है ग्र्थात्‌ परमात्मस्वरूप का कथन इस समरमसार प्रन्थ मे किया गया है। 
“एकरवजिभरत अभेवरत्नत्नयकपरिणत सिश्यात्वरागाबिरहित परमात्सस्वरूपमसित्यथे:।” समयसार पृ. १३ 


शुद्धात्मा या परमात्मा पुण्य-पाप दोनोप्रकार के कर्मों से रहित है, प्रत समयसार मे शुद्धात्मा अथवा 
परमात्मा की अपेक्षा पृण्य-पाप को समान कहा गया है, किन्तु ओी अमृतचन्द्र आचार्य ने ही तस्वार्थसार मे पुण्य 
झौर पाप में हेतु भ्रादि की प्रपेक्षा भेद बतलाया है-- 


हेतुकार्य विशेषाभ्यां विशेष. पृष्यपापयों, । 
हेतु शुभाशुभी भावों कार्ये जेथ सुखासुले ।। 


हेतु भौर कार्य की विशेषता से पृण्म श्लौर पाप कर्म मे भ्नन्तर है। पुष्य का हेतु शभभाव है झौर पाप का 
हेतु प्रशुभभाव है । पुष्य का कार्य सुख है भ्रौर पाप का काय॑ दु.ख्र है । 


इसप्रकार विवक्षा भेद से एक ही प्राचाय ने पृण्य-पाप को सभान भी कहा है भौर प्रसमान भी कहा है। 
जो जीव शुक्लध्यान धर्थात्‌ क्षपकर्शभ शी पर आरुढ़ नही हो सकते उनके लिए तो पुण्य झ्लौर पाप भ्रसमान है । 


१४०८ ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार : 


'अल्ाहु प्रभाकरभट्ट. सहि ये केलन पुष्यपापद्र्॒य समान कृत्या तिल्ठन्ति तेषां किसिति धृषर्ण वौयते भबदू- 
सिरिति । भगवानाह-यदि शुद्धारमानुभूतिलक्षणं त्रिगुप्तिगुप्तवीतरागनिविकल्पससाधि खब्ध॒वा तिष्ठम्ति तदा सम्भत- 
सेव । यदि पुमस्तथाविधामवध्यामलसमाता अधि सन्‍्तो गृहस्थवस्थायां दानपुजादिकं स्यजन्ति तपोधनावस्थायां 
घडायश्यकादिश स्व त्यक््वोभयप्रमष्टा सन्‍त तिष्ठन्ति तवा दृषणमेवेति तात्ययंम्‌ ॥२।५५॥ परमात्मप्रकाश 


बर्थ पुण्य-पाप समान है' यह कथन सुनकर प्रभाकरभट्ट बोला-यदि ऐसा ही है तो जो लोग पुण्य-पाप 
को समान मानते है उनको दोष क्यो देते हो ”? तब श्री बोगीयदेव ने कहा यदि गुप्ति से गुप्त शुद्धात्मानुभूति- 
स्वरूप निविकल्पसमाधि में ठहरकर जो पृण्य-पाप को समान जानते हैं तो योग्य है, किन्तु इससे विपरीत जो 
निविकल्पसभाधि को न पाकर भी पुण्य-पाप को समान जानकर गृहस्थप्रवस्था मे दान-पूजादि शुभकार्यों को और 
तपोधन श्रवस्था मे छहआवश्यक कर्मों को छोड देते हैं, वे दोनो बातो से प्रष्ट हैं, अर्थात्‌ निविकल्पसमाधि को भी 
प्राप्त नही कर सके भौर पुण्य को पाप के समान जानकर छोड दिया बे निन्‍दा के योग्य है। ऐसा जानना चाहिये। 


वर्तमान पचमकाल में निविकल्पसमाधि श्रर्थात शुक्‍लध्यान अथवा श्र णीक्रारोहणा तो भ्रसम्भव है, क्योकि 
हीनसंहनन है तथा प्राणी दुष्ट चित्तवाले हैं। वर्तमान में मनुष्य धर्मकार्यों से बिमुख होते जा रहे हैं, पाप-प्रवृत्ति 
दिन-प्रतिदिन बढती जा रही है। जिनका नाम सुनने मात्र से भोजन मे श्रन्तराय हो जाती थी, ग्राज उन्ही मद्य, 
मांस भ्रादि का सेवन उच्च कुलो में होने लगा है। सात व्यसन का सेवन दिन प्रतिदित बढता जा रहा है | परिणामों 
में से दयाभाव उठता जा रहा है । जैन लोग शिकार खेलने लगे हैं। कुछ भ्रध्यात्म-एकान्ती ऐसे भी जैन विद्वान है 
जो प्रतिदिन देवदर्शन नही करते, रात के भोजन का त्याग नही है, भ्रभक्ष्य-भक्षण का विचार नही, होटल मे चाय 
भ्रादि लेते हैं। जब जैनसमाज इस तेजी से पतन की ओर जा रहा है तब कुछ विद्वानाभास पुण्य और पाप को 
समान कहकर झौर उसका प्रचार करके जैनसमाज का और अपना दोनो का भ्रहित कर रहे हैं। 


शंका--पुष्य और पाप दोनो के अभाव सें मोक्ष होता है । अतः पुण्य सर्वंथा उपादेय कंसे हो सकता है ? 
समाधान--जीव की सिद्ध पर्याय ही नित्य है । 


'साबिनित्यपर्यायाथिकों यथा सिद्धजोवप्यायों निश्य: ।" 


पर्यायाथिकनय का दूसरा भेद सादि-नित्यपर्यायाथिक है जैसे जीव की सिद्धपर्याय नित्य है। इसी सूत्र से 
यह भी सिद्ध हो जाता है कि जीव की सिद्धपर्याय के श्रतिरिक्त भ्रन्य पर्यायें भ्रनित्य है नाशवान हैं, भ्रत"” जीव की 
सिद्धपर्याय ही उपादेय है श्रौर प्रन्य पर्यायें नाशवान होने के कारणा हेय है। इसीलिए भी कुन्वकुन्दाघायं ने समयसार 
के प्रादि मे सवंसिद्धों को नमस्कार किया है । 


“बंदित सब्दर्सिद्ध घुषवममलमणोवर्म गईं पते ।! 
यहाँ सिद्धो को ध्रूव प्र्थात्‌ श्रविनश्वर कहा है ।* शौर 'अभमल' विशेषण के द्वारा यह बतलाया गया है 


कि शिद्धभगवान भावकरम्म, द्रव्यकर्म श्लर नोकमंमल से रहित होने के कारण प्रमल हैं ।३ 


१. आलापपद्धठि 
2. धर वाभविनकवरी ।' 


3. 'आशरायकर्मद्ग्वकर्मनोकर्मंनलर हितत्वेग निर्मला... 


ध्यक्तित्व और कृतित्व ] [ १५०९ 


जिस प्रकार सिद्धो में पुण्य का अभाव है उसी प्रकार उनमे ध्यानका तथा भव्यत्व भावका भी भ्रभाव है। 
'बंधहेरव भाव निर्ज राध्यां कृत्स्नकमं विप्रमोक्षो मोक्ष ॥२॥ औपशसिकाविभव्यत्यानां थे ॥३॥* 


पुष्य नाशवान है, इस पश्रपेक्षा से यदि पुण्य को हेय कहा जाता है तो श्रौपणमिकसम्यक्त्व प्रादि तथा 
कारणसमयसार को भी हेय कहना पड़ेगा क्योकि ये भी विनश्वर है। यदि मोक्ष के कारण की अपेक्षा से त्रौपशमिक 
सम्यकत्व झ्रादि भावों को तथा कारण समयसार को उपादेय माना जाता है तो पृण्य को भी मोक्ष मार्ग में सहकारी 
कारण की शपेक्षा से उपादेय मानना पडेगा । 


मोक्षमार्ग मे पाप बाधक है, श्रत वह उपादेय नहीं हो सकता है। पाप के समान पुण्य को भी सर्वथा 
प्रनुपादेय मानना उचित नही है। जिसप्रकार कारणसमयमार किसी अपेक्षा से उपादेय प्रौर किसी श्रपेक्षा से हैय है, 
उसीप्रकार सातिशयपुण्य भी मोक्षमार्ग में सहकारीवारणा की श्रपेक्षा से उपादेय है। मोक्ष प्राप्त हो जाने पर 
कारणसमयसार का भ्रभाव हो जाता है उसीप्रकार मोक्ष प्राप्त होने पर पुण्य का भी श्रभाव हो जाता है। अत. 
नाशवान की भ्रपेक्षा से जिसप्रकार कारणसमयसार हेय है उसीप्रकार पृण्य भी हेय है । 
प्रभी पझचमकाल मे पृण्य-पाप दोनो से रहित मोक्ष श्रवस्था तो प्राप्त हो नही सकती, क्‍योंकि शुबल- 
ध्यान का अभाव है। 
अनश्नेदानों निषेधन्ति शुक्लध्यानं जिनोत्तमाः । 
धर्मंध्यानं पुन प्राहु: भ्र णीभ्यां प्राग्विवर्तिनाम्‌ ॥। * 
इससमय प्चमकाल मे जिनेन्द्रदेव शुक्ल ध्यान का निषेध करते है बितु श्रेणी से पूर्ब में होने वाले 
धर्मध्यान का भप्रस्तित्व बतलाया है ।? 


घमृध्यान शुभोपयोग है श्रौर प्ण्यरूप है। ट्सप्रकार जिनेन्द्रदेव ने पञ्चमकाल मे पण्य-पाप से रहितावस्था 
का निषेध करके पृण्य का श्रस्तित्व बतलाया है । 


अशुभकर्म दु ख उत्पन्न करता है और शुभकर्म सुख उत्पन्न करता है। जो इस भ्रशुभ ( पाप ) को नाश 
करने के भाव से तप करते हैं सयम धारण करते हैं ऐसे योगी भी दुलंभ है । जो पुण्य और पाप दोनो ही प्रकार के 
कर्मों का नाशकर मोक्ष को प्राप्त होते हैं ऐसे योगियो की तो बात ही क्या करनी ? अर्थात्‌ वे वर्तमानकाल व 
क्षेत्र मे असम्भव है ।४ किन्तु अशुभ में (पाप मे) प्रवृत्ति करने वाले सुलभ है । 

प्राचीन दिगम्बर जेसाचार्यों का इतना स्पष्ट कथन होने पर भी जो सातिशयपृष्य को सर्वथा ग्रन पादेय 
बत्तलाकर जनता को धर्म से विमुख कर रहे है उनकी क्या गति होगी, इसको वे ही जानें ? 

तिरतिशयपुण्य मुख्यता से ससार का कारण होने से यद्यपि हेय है तथापि दुर्गंति से बचाता है, शुभगति 
में उत्पन्न कराता है जहाँ पर जेतधर्म के समागम का प्रवसर मिलता रहना है जिससे सम्यकक्‍त्वोत्पत्ति सम्भव है, 
अत इस शभ्रपेक्षा कथचित्‌ उपादेय भी है। 


शंका--पुष्य सोने की बेड़ी है ओर पाप लोहे को बेड़ी है, किन्तु पुण्य और पाप दोनों ही बेड़ी होने से 
संसार के ही कारण हैं । फिर पुष्य मोक्ष का कारण कंसे हो सकता है ? 





१ मोक्षग्राह्त अध्याय १० । 

२. तत्त्वामुत्नासन गरा0 ॥ ८२ ॥ 

3. सुह धम्म निणर्वारेदेहि ॥ ( भावपाहुड़ 0 ७६ ) । 
४. अभिवगव्ि झामाधिक-पाठ उलोक ।। ६0 !॥ 


१५१० ] [ पं० रतनचन्द जैन मुख्तार ! 


समाधान--भी अमृतचन्द्राचार्य ने तस्वाथंसार प्रस्थ मे कहा है कि पृष्य भ्रौर पाप दोनो ही संसार के 
कारण हैं," किन्तु उन्ही श्री अमृतचनत आज्ार्य ते प्रथयमसार गाया ४५ की टीका में यह कहा है कि अभ्रहत पद 
पृष्य रूप कल्प वृक्ष का फल है ।* यद्यपि एक ही आचाय॑ के इन दोनों कथनों मे परस्पर विरोध दिखलाई देता है 
तथापि थिवक्षा भेद से इन दोनो कथनों में भेद हो सकता है, क्योकि वीतराग झाचाय॑ के कथनो मे परस्पर विरोध 
नही दह्ोता है । 

पुण्य दो प्रकार का है--एक सातिशयपृष्य भौर दूसरा निरतिशयपुण्य ।* इनमें से सातिशयपुण्य तो मोक्ष 
का कारण श्रौर निरतिशयपुण्य मुख्यता से ससार का कारण है। श्री अमृतचन्द्राचाय ने तस्वाधंसार में पृष्य को 
ससार का कारण कहा है, वह निरतिशयपुण्य की प्रपेक्षा कथन है। और प्रवच्चननसार में पुण्य का फल प्ररहतपद 
बतलाया है वह सातिशयपुण्य की प्रपेक्षा कथन है। इसप्रकार निरतिशयपुण्य और सातिशयपुण्य की विवक्षा भेद 
होने से उनके फल के कथन में भेद हो गया है। जो निरतिशयपुण्य और सालिशयपृण्य की विवक्षा को नहीं जानते 
वे ही पृथ्य को सवंधा ससार का कारण कहते है । 

सातिशयपण्य मोक्ष का कारणा है इस सम्बन्ध मे निम्नलिखित श्राघषंग्रन्यों के कुछ प्रमाण उपस्थित 
किये जाते हैं-- 

*शुन्ात्यात्मानं पृयतेप्नेनेति वा पुष्यम्‌, तत्सह छयावि ।”” सर्बार्थ सिद्ध 

क्षर्षं--जो आत्मा को पवित्र करता है या जिससे प्रात्मा पवित्र होता है वह पृण्य है, जैसे सातावेदनीयादि 
झर्थात्‌ पुण्यकर्म प्रकृतियाँ ग्रात्मा की पवित्रता मे कारण है। 

“पुष्यप्रकृत्यस्ती थंपदा दिसखुखखानय: ।”” मूलाचार प्रदीप 

अर्थ--पुण्यकर्म प्रकृतियाँ तीथंकर घ्वादि पदो के सुख को देनेवाली है। श्री विद्यानग्द आचार्य ने भी 
अध्टसहुसी में कहा है 

“प्ोक्षस्थापि परमपुष्यातिशय चारित्रविशेषात्मकपौरधाध्यामेव संभवात्‌ । [कारिका ८८ की टीका] 

अ्थे--परमपुृण्य के प्रतिशय से तथा चारित्ररूप पुरुषार्थ मे इन दोनों से मोक्ष की प्राप्ति होती है । 

यहाँ पर महाम्‌ ताकिकाचार्य श्री विद्यानन्द ने यह बतलाया है कि मोक्ष मात्र रस्नत्रय से ही नही 
प्राप्त होता है, किन्तु रत्नज्रयरूपी पुरुषार्थ को परम पृण्यकर्मोद्य की सहकारता की भी प्रावश्यकता है। इसप्रकार 
पुण्यकर्म भी मोक्ष प्राप्ति मे अत्यन्त उपयोगी है । 

इसी बात को पंचास्तिकाय गाया ८५ की टीका में भी कहा गया है-- 

“शागाविदोषर हित शुद्धात्मानुभुतिसहितो निश्चयधर्मों यद्यपि सिस्धगतेशपादामकारणं भव्यानां भवति 
सथाधि निदानरहितपरिणामोपाजनित तीर्थ करप्रकृत्पुलमसंहूननादिविशिष्ठपुण्यकूपकर्मापि सहकारीकारणं भवति ।/ 

अर्थ--रागादिदोष रहित शुद्धात्मानुभूतिकृप निश्चयधर्म भव्यो को सिद्धगति के लिये यद्यपि उपादान 
कारण है तथापि निदावरहित परिणामों द्वारा उपाजित तीर्थकरप्रकृति उतमसहनन भ्रादि विशिष्ट पृष्य सिद्धगति 


के लिये सहकारी कारण है ! 


कलम बज कक पक पल अ लिए जी आज मल कओ मर हे जल 
१. 'ससारकारणत्वसव ड्वोरप्याविश्ेषतः । न माप निः्रक्येगाह्ति विश्नेषः पुण्वपापवो; ॥१०४॥ 
९. "अन्त: बनु सकलझम्यकपारिपक्वपुण्वकल्पपादपकला एव भवस्ति । ( प्रधवनप्ार ) 


3, "'पुण्ण पुग्वायरिवा दुविह अक्लाँव बत्तउत्तीए | मिच्छ पउत्तेण कय॑ चिक्टीय लम्मणुत्तेण ॥868॥'' 
( भावसंगह ) 


व्यक्तित्व भौर कृतित्व ] [ १५११ 


उत्तमसहनन, उच्चगोत्र झ्ादि विशिष्ट पृण्यकर्मोदय के बिना श्राज तक कोई भी जीव मोक्ष नहीं गया 
झौरन जा सकता है । 


भ्रतः मोक्ष के लिये पुण्यकर्म की सहकारिता की परम झ्रावश्यकता है । 


जयधबल ज॑ंसे महान ग्रन्थ के कर्त्ता श्री जिनसेनाचार्य ने महापुराण मे यह कहा है कि अरहतपद श्रौर 
निर्वाणपद की प्राप्ति पुण्यकम स होती है । 
पुथ्यात्‌ सुरासुरनरोरगभोगसारा: श्रीरायुरप्रमितरूपसभृद्धयों धी.। 
साम्राज्य खमपुमर्भवभावसिष्ठम्‌, आहंन्त्यमन्त्यरहिताखिलतौस्यमप्रधम्‌ ॥१६/२७२॥ 


[ महापुराण ] 
पुण्याच्चक्रध रशियं विजयिनोम॑ंन्त्रीं च विव्यश्रियं, 


पुष्यात्तीयेंकरशियं च परमां ने भ्रंयसीझुचाश्नुते । 

पुष्पा विस्पसुभूच्छिया चतसृणामा्विर्भवेव्‌ साजन । 

तस्मास्युष्यमुपाजंयन्तु सुधिय: पुष्पाज्जिनेन्द्रागमात्‌ ॥३०/१२९॥ महाप्राण 

इन दोनो श्लोकों मे यह बतलाया गया है कि पुण्यकर्म से चक्रवर्ती, इन्द्र आदि की लक्ष्मी तो मिलती ही 

है, किन्तु अरहतपद तोर्थकर की लक्ष्मी तथा निर्वाणपद अर्थात मोक्षसुख भी पृण्य से मिलता है । 

सम्मादिट्टी पुण्णं "० होइ ससारकारण णियमा। 

मोक्खस्स होई हेउ जइ वि णियाण ण सो कुणई ॥ ४०४ ॥ 

लद्ध जह चरम तय चिरकय पुण्छेण सिज्लए णियसा। 

पाविय कैवलणाण जहखाइय संजम सुद्ध ॥ ४२३॥ 

तम्हा सम्मादिट्टी पृष्ण मोक्‍्खस्स कारणं हवई । 

इस णाऊण गिहत्यो पृण्णं, चायरड जत्तेण । ४२४ | भाषसंग्रह 


अध्थ--सम्यग्रष्टि के द्वारा किया हुआ पुण्य नियम से संसार का कारण नही होता है। यदि निदान न 
किया जाय तो वह प्‌ ण्य मोक्ष का ही कारण होता है। चिरकाल के सचित किये हुए प्‌ ष्य से यदि जीव चरम- 
शरीरी हुआ तो यथाख्यात-शुद्ध-सयम व केवलज्ञान को पाकर नियम से सिद्ध अवस्था को प्राप्त करता है, क्योकि 
सम्यररब्टि का प्‌ण्य मोक्ष का कारण होता है, अत गृहस्थ को यत्लपूर्वक प्‌ ष्य का उपाजेन करते रहना चाहिए। 


असुहस्स कारणेहि य कम्मछक्केहि णित्ण बह तो। 
पण्णस्स कारणाइ बंधघस्स भएण खोच्छतो ॥ ३९७ ॥। 
ण सुणद हय जो पुरिसो जिण कहिय-पयत्य-णवसरूण तु । 
अप्पार्ण सुपणमण्छे हासस्स ये ठाणय कुणई ॥ २९८ ७ भाजसंप्रह 
अर्थभ--यह यृहस्थ प्रशुभकर्म के कारणभूत असि, मसि झादि षट्कर्मो को नित्य करता है। यदि कमंबन्ध 
के भय से प ण्य के कारणों की इच्छा नहीं करता तो वह प्‌ रुष भगवान जिनेन्द्रदेव के कहे हुए नौ पदार्थों के स्व- 
कप को श्रद्धा नही करता तथा वह प.रुष प्रपने को सज्जन प्‌ रुष के मध्य में हँसी का स्थान बनाता है । 


यदि यह फहा जाय कि कर्मंबन्धन के इच्छुक देशव्तियों को मगल ( प्‌ण्य ) करना युक्त है, किन्तु कर्मों 
के क्षय के इस्छुक मुनियों को मगल करना युक्त नही है। सो ऐसा कहना भी ठीक नहीं है क्योंकि प्‌ ण्यवन्ध के 
कारणों के प्रति उते दोनों मे कोई विशेषता नहीं है। यदि ऐसा न माना जाय तो जिसप्रकार मुनियों को मगल 


१५१२ ] [ प० रतनचघन्द जैन मुख्तार 


( पुष्य ) के परित्याग फे लिए यहाँ कहा जा रहा है उसीप्रकार उनके सरागसंयम के भी परित्यात् का प्रसंग प्राप्त 
होता है, क्योकि वेशब्रत के समान सरागसयम भी पुष्यबन्ध का कारणा है। यदि कहा जाय कि भुनियों के सराग- 
सयम के परित्याग का प्रसग प्राप्त होता है तो होश्ो, सो भी बात नहीं है, क्योकि मुन्ियों के सरागसयम के 
परित्याग का प्रसग प्राप्त होने से उनके मुक्ति गमन के प्रभाव का भी प्रसंग प्राप्त होता है । 


इसप्रकार इत आारषेग्रन्यो से यह सिद्ध हो जाता है कि सम्यर्रष्टि के द्वारा किया हुआ सातिशयपृण्य मोक्ष 
का ही कारए है ससार का कारण नही है, किन्तु जो प्रल्प लेप के भय से सरागसयम को धारणा नहीं करते उनको 
जिनागम की श्रद्धा नही है वे मिध्यादरष्टि हैं प्रौर उनको मोक्ष प्राप्त नही होता । 


मदकषाय के द्वारा किया गया मिध्याइष्टि का निरतिशयपुष्य देवगति का साक्षात्‌ कारण होते हुए भी 
मुख्यतया ससारपरिभ्रमण का कारण है। आाष॑ग्रन्थों मे निरतिशयपुण्य को ही सोने की बेडी, ससार का कारण 
तथा हेय बतलाया गया है, किन्तु वभी-कभी यह निरत्तिशयपुष्य भी सम्यवत्वोत्पत्ति का कारण बन जाता है । 


निरतिशयपृण्य के कारण नीचदेवों मे उत्पन्न होकर जब सौधमं-इद्रआदि की महाऋद्धियो को देखकर यह 
ज्ञान उत्पन्न होता है कि ये ऋद्धियाँ सम्यग्द्शन से सयुक्त सयम के फल से प्राप्त हुई हैं, किन्तु मैं सम्यकत्व से रहित 
दृब्यसंयम के फल से वाहनादिक नीचदैवो में उत्पन्न हुआ्आा हूँ तब प्रथम सम्यग्दर्शन का ग्रहण देवधिदर्शन निमित्तक 
होता है । 
भो कुम्दकुन्द आचार्थ ने भी कहा है-- 
बर वयतवेहि सगगो मा दुब्खं होउ णिरदइ इयरेहि । 
छापातबद्दियाणं पद़ियालुंताज गुरभेयं ॥ २५॥ (मोक्षपाहड़) 


जैसे छाया का कारण तो वृक्षादिक हैं, तिनिकरि छाया कोई बंठे सो सुख पावे | बहुरि आताप का 
कारण सूर्यप्रादिक हैं तिनिके निमित्त से भ्राताप होय ता विष बैठे सो दु ख पावे । इनमे बडा भेद है । तैसे जो ब्रत 
तपादिक दृब्यसयम को भाचरे सो पण्यकरि स्वर्ग का सुख पावे | द्रव्यसयम को न झ्राचरे, विधय-कषायादि को सेवे 
सो पापकरि नरक के दु'ख पावे, ऐसे इनमे बडा भेद है। निरतिशयपुण्य का फल स्वर्ग मे देव होने से भगवान के 
समबसरण झादिक मे जाने का तथा नदीश्वर द्वीप मे पूजन का अवसर मिलता है, जिससे सम्यग्दशंन उत्पन्न होकर 
प्रनस्‍तससार का छेदकर प्रधंपुदूगलपरावर्तन मात्र ससार की स्थिति कर देता है। इसप्रकार निरतिशयपुृण्य भी 
कभी-कभी परम्परामोक्ष का कारण बन जाता है, किन्तु सातिशयपुण्य तो ससार का कारण नहीं है मोक्ष का 
कारण है। ऐसा भरी कुम्दकुन्दाजार्य, थी अभृतचन्द्राधार्य, भी अकलकवेथ, भरी विद्यानन्दआचाय, भी वीरसेन, भी 
जिमसेत, औ देवसेनादि आज्ायों ने स्पष्टलप से कथन किया है । 


जो भ्रस्याद्वादी जनाभासी विद्वान हैं, डनकी दृष्टि मे उपयुक्त महानाचार्यों का कथन मिथ्या है, वे तो 
समस्त पृण्य को ससार का ही कारण मानते हैं। यहाँ तक कि तेरहवेंगुणस्थान मे प्ररहुंतो के भी जो पुष्पालव 
होता है उसको भी वे भस्याद्वादी संसार का कारण मानते हैं। उनको यह विचार नहीं है कि तत्त्वार्थसार मे जो 
पृष्याल्व को संसार का कारण कहा है बह कौन से पृण्यात्रव को संसार का कारश कहा है। उतको यह ज्ञान नहीं 
है कि मनुष्यपर्याय,' उत्तमकुल, दीर्घायु, इन्द्रियो की पूर्णेता, जिनवाणी का श्रवणतत्वरुचि, मुनिदीक्षा भादि 
उत्तशेत्तर महान्‌ दुर्लभ परमपुष्य से मिलते हैं। भाज पड्चमकाल में पापभ्रवत्तिबाले जीव तो बहुत हैं, किस्तु 


पुष्यप्रबत्तिवाले जीव विरले ही हैं | 
“जे. १. 6 फरवरी 969, पृ. 9-4 
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